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हि हक 
अदिरि। 


नतादता 


अखिल भारतीय रामराज्यपरिपद, हिदमहांसभा: जनसंघ आदि 
राजनीतिक दलोंद्वारा १९७३ मे “जअस्पू-काइमीर-आन्दोलनों चलाया 
गया। उसी सम्वन्धम भ्रीखामी करपात्रीजी महाराज दिल्लीम गिरफ्तार 
हुए ओर वहाँरी लेंठम नज़रबंद कर दिये गये। वहाँ उन्हाने, जो 
भी कम्यनिस्ट साहित्य उपलब्ध हो सका, उसे अच्छी तरह पढ़ा 
ओर फिर संस्कृतमे उसपर एक लंबा लेख लिखना आरशण्म किया । 
वह लेख पूरा व हो पाया ओर वे जेलले छोड़ दिये गये । अनेकों 
काम व्यस्त होनेके कारण वह लेख अधूरा ही पड़ा रह गया। 


बादमें यह विचार हुआ कि यदि संस्कृत लेखका हिंदी- 
अनुवाद कर दिया जाय ओर हिंदीधें उसे आगे बढ़ाया जाय तो 
उससे अधिक लोग लाभ उठा सकेगे। वस्वईके उत्लाही युवक 
विद्वान श्रीवासुदेव व्यासने। जो श्रीमहाराजजीके अनन्य भक्त हैं, 
संस्क्रमफे लेखका बड़े परिश्रमसे हिदीमें अथुदाद किया। कित 
निरन्तर यात्रापर रहनेके कारण वह लेख आगे न बढ़ सका । 
फरवरी १९७६ में प्रयाग कुम्भलसे छोटनेपर काशीम भ्रीविश्वनाथ- 
मन्द्रि-सत्याग्रहके सम्बन्ध वे फिर गिरफ्तार कर लिये गये ओर 
उन्हें ज्ञिछा जेलमे रखा गया। वहाँ उस लेखकों आगे बढ़ानेका 
प्रवत्त फिर आरस्भ हुआ । कम्युनिस्ट साहित्यकी कई पुस्तक 
जेलम पहुंचायी गयीं। जेल अधिकारियोने वहुत-सी सुविधाए 
रखी थीं। दिनभर दर्शानांथियोंका ताता लगा रहता था । जेलम भी 
अधिक अवकाश न मिलता था, पर तब भी छेखमे कुछ प्रगति 
हुई। महीनेभर बाद प्रयाग उच्चन्यायालयने उनकी गिरफ्तारी अवेध 
वतलछाते हुए उन्हें छोड़ देनेकी आज्ञा दी; पर साथ ही यह लिखा 
कि “उत्तरप्रदेशीय सामाजिक अयोग्यता-निवारण कानून! के अन्त- 
गत उनपर मुकदमा चलता रहे । जेलसे निकलते ही यात्रा-क्रम 
फिर चल पड़ा और लेखका कार्य रुक गया । उसी वर्ष श्रीचरणों- 
का चातुमोस्य श्रीधमेसंघ शिक्षामण्डल! दुर्गाकुण्ड, काशीम हुआ | 
चातुर्मास्यम यात्रा स्थगित होनेसे कुछ अवकाश मिलता है, अतः 
लेखन-कार्य कुछ आगे बढ़ा । उन्हीं दिनों 'सिद्धान्त'का ज्ञो पहले 
साप्ताहिक' था ओर तीन वर्षोंसे बंद था; 'पाक्षिक' रुपमें पुनः 
प्रकाशन आरम्भ हुआ । वह लेख उसीमे क्रमशः प्रकाशित होने 


( ४ ) 

लगा । पर लछेखका कलेवर धीरे-धीरे बढ़ने छगा | मूछ विषयसे 
सम्बद्ध कितने ही विषय सामने आ गये और उनपर लेखनी चल 
पड़ी । चातुर्मोस्य समाप्त होनेके कुछ ही दिनों बाद श्रीविश्वनाथ- 
मन्द्रि-सत्याप्रह-सम्बन्धी मुकदमेमे उन्हें एक महीनेकी जेल हो 
गयी। जेलमें लेखका क्रम फिर चल पड़ा। जेलमें मिलने जानेवाले विद्वानों - 
के हर || मे 
से वराबर इसी विषयपर चर्चा चछती रहती थी। थोड़े ही दिन 
यह अनुभव होने छगा कि विषय केव्रल माक्संबादके द्शनतक ही 
सीमित नहीं रह सकता | उसमे तो समस्त पाश्चात्य दर्शनकी आलोचना 
ओर अपने मतका प्रतिपादन आ जाता है । इसपर एक खतनन्‍्त्र पुस्तक 
ही हो सकती है। इस दृष्टिसे अनेक विषयोक्रा समावेश होने लगा । 

महीनेभरका कारावास पूरा होनेपर श्रीमहाराजजी यात्रापर 
फिर निकल पड़े । परंतु अब यात्रामं भी जहाँ कहीं कुछ अवकाश 
मिल गया, उन्‍होंने थोड़ा बहुत लिख डाला । सब सामग्री मिला- 
कर कई सो पृष्ठ हो गये । कोई योजना बनाकर क्रमसे उन्होंने 
पुस्तक नहीं लिखी। जहाँ जिस विषयपर ध्यान चला गया; उसी- 
पर कुछ-न-कुछ लिख डाला। कभी-कभी कोई ऐसी पुस्तक हाथमें 
पड़ जाती, जिसमे पूप्रपक्ष मिल्ठ गया तो उसीपर कुछ लिख डाछते 
थे। इस तरह कई सो पृष्ठ लिख डाले गय। यह सामग्री क्रमवद्ध 
करनेकी कठिन समस्या खड़ी हो गयी। श्रीमहाराजजीको इतना अवकाश 
नहीं रहा कि वे सब सामग्री पुनन पढ़कर डसे ठीक करते। पुस्तक 
समाप्त करनेकी दृश्टिसे ही १९०६ का चातुर्मास्य काशीमे ही किया 
गया । उन दिनों “कल्याण” सम्पादन-विभागके श्रीजानकीनाथ शामोते 
जो जेलमें भी श्रीदरणोंके साथ ही रहे, बड़े परिश्रमसे सब सामग्री 
क्रमबद्ध करनेका प्रयत्ल किया। 'गीताप्रेस, गोरखपुर/ने पुस्तक छापनेकी 
इच्छा प्रक८ की और पाण्डुलिपि उसे भेज दी गयी। पर इसका प्रफ- 
संशोधन भी सहज कार्य न था। लेखोंके अंश काड-काटकर ऋरमसे एक 
साथ जोड़े गये थे ।। प्रेस-कापी ठीक न होनेसे प्रफ-संशोधनमें बड़ी 
अड्चने पड़ीं। पर श्रीज्ञानकीनाथजीने बड़ा परिश्रम किया। फिर भी 
प्रफकी अनेक अशुद्धियाँ रह गयी हो तो कोई आश्चय नहीं। जिस 
प्रकार पुस्तक लिखी गयी; उसमें कहां-कहीं क्रम कुछ टूट जाना या 
कहां पुनरुक्ति हो जाना अनिवाय था पर तब भी लेखोंका ऐसा क्रम 
बना दिया गया कि पढ़नेसे विचारधारा कहीं टूटती नहीं । 

पुस्तकम पाश्चात्य मतकी आलोचनाके साथ अपने पक्षका प्रवल 
प्रतिपादन किया गया है । अपने यहाँकी प्राचीन रोली है कि पहले 


है 
पूथ॑ पक्ष चलता है फिर उत्तरपक्ष | इस पुस्लक्म भी उसीका अनुसरण 
किया गया है। फलत: यदि किसी विषयका एक स्थछपर चर्वेचल 
हो गया; तो फिर उसे उस परिच्छेदम विस्तारपू्यक नहीं उठाया गया 
है, जिलका वह मूल विपय है| पुस्सकृके पढ़नेसे सबसे वड़ा छत यह 
है कि दोनों पक्षोका समुचित ज्ञान हो जाता है। पर पढ़नेके लिये 
चाहिये घेय और जिज्ञासा। पुस्तकके कुछ पन्‍ने उलट देने या एकाथ 
अध्याय पढ़ लेनेमात्रसे प्रतिपाथ विषयक पूरा ज्ञान नहीं हो सकता । 
पुस्तकके नामके समस्वन्धम भी कुछ विचार चला । यद्यपि 
माक्सवाद' शब्द रखा गया है; पर उसके साथ समस्त पाश्चात्त्य 
दशवका आलोचन आ गया है । माक्लबादका वहुत कुछ सम्वन्ध 
राजनीतिसे है। उसके जोड़में 'रामराज्य” शब्द ही ऐसा है; जिसमें 
समस्त भारतीय राज्ननीतिका समावेश हो जाता है। दोनोंका ही आधार 
दशन है । इस दृष्टिसे सभी दाशनिक विषय भी आ जाते हैं। 
दोनोंके मूल सिद्धान्त ठेकर ही विचार उठाया गया है| पर इतनेसे 
ही उसका क्षेत्र इतना व्यापक हो गया कि जिसमे धार्मिक: 
दाशनिक, सांस्कृतिक, सामाजिक, आर्थिक, राजनीतिक सभी प्रकारके 
विषयोपर विचार चल पड़ा । इसीलिये किसी विषयपर कोई 
अध्याय पढ़ लेने मात्रसे उसका सम्यक ज्ञान नहीं हो सकता | सभी 
विषय एक दूसरेले सम्बद्ध है। अतः पुस्तककों आदिसे अन्ततक पढ़ 
लेता आवश्यक 
अभीतक कोई एसी पुस्तक्क उपलब्ध नहीं थी जिसमे प्राच्य 
ओर पाश्चात्य आधारभूत सिद्धान्तोंका इतना सूक्ष्म और विस्तृत 
विवेचन किया गया हो । इस अभाषकी पूर्ति इस पुस्तकसे हो जाती 
है। यह वहुत आवश्यक है कि इस पुस्तकका अंग्रेजीमें अनुवाद 
निकाछा जाय; जिससे विदेशी विद्वान ओर ऐसे भारतीय विद्वान 
भी, जो हिंदी नहीं जानते, लशभ उठा सके । पुस्तकपर गस्भीर 
विचारकी आवश्यकता है । इसमें यह आप्रह नहीं कि अपना ही 
पक्ष माना जाय। श्रीखामीजी महाराजकी यह विशेषता है कि वे 
आलोचनाका सदा खागत करते है और विचार-विनिमयक्ते लिये 
प्रस्तुत रहते है। अपने देशमें कम्युनिस्टोंकी संख्या कुछ कम नहीं, 
र उनमेंसे कितने ऐसे हैं, जिन्होंने माक्लंवादका अच्छी तरह 
अध्ययन किया है। केवल कम्युनिस्टोंसे ही नहीं, पाश्चातत्यद्शनके 
सभी बिद्वानोंसे ही अनुरोध है कि वे एक/बार यह पुस्तक पढ़कर 
विचार-विनिमयका मांग प्रशस्स कर । 


( ६ ) 
यदि आदिस अच्ततक किसीने यह पुस्तक खावधानी 
तथा घेयपूवक पढ़ी, तो उसे ( आधुनिक वाइोले प्रचछत्ष ) सत्यका 
प्रकाश अव््य मिलेगा । सत्यके अन्वेषक इस पुस्तकके लिये 
श्रीखामीजी महाराजके सदा ऋणी रहेगे। अस्तु ! 


गीताप्रेसऊ॑ संचालकाने प्रेसम कार्याधिवय रहनेपर भी 
समय निकालकर जद्दीसे यह पुस्तक छापकर बस्तुतः बड़ा ही 


पे 


धशसनाोय काय कया! 8। 


| 


गडज़ातरज्, नगवा, / 
काशी गड्ढागड्ूर मिश्र 
महाशिवरात्र २०१७ बि० । 


आश्ुख 
नमोउस्‍्त रामाय सलक्ष्मणाय देव्य च तस्य जनकात्मजाये | 
नमोउस्त सट्रेद्ययमानिलेश्यों नमोउस्त चन्द्राकमरुदगणेभ्यः ॥ 
( वाल्मी० सुं० १३। ६० ) 
आजकल संसारम दरशन तथा राजनीतिकी बड़ी चचो है, उ 
भीपाश्चात्योंके दशन तथा नीतिकी तो वहुत ज्यादा | भारतीय जनताका 
भी इन दिनों जड़ विज्ञनक्े प्रभावले उचचर कम आकर्षण नहीं है। 
अपनी बात तो हम भूल ही गये | बहुतोका तो यह अनुमान है कि 
भारतप् एहले कोई राजनीति-शास् था डी नहीं | ऐसी दशा एक ऐसी 
पुस्तककी बड़ी आवश्यकता थी, जिसमें एक ही साथ पाश्चात्त्य दर्शन; 
राजनीतिके साथ भारतीय-दशनों तथा राजनीतिका तुलनात्मक 
अध्ययन हो और मूल्य भी कम हो। पाश्चास्योंके दर्शन एवं नीति आदि 
अन्थ खतन्‍त्र हैं, साथ ही उनका मूल्य भी अत्यधिक है, जिससे 
कोई साधारण व्यक्ति उन सबांकों प्राप्त नहीं कर पाता । हमारे 
सौभाग्यसे परमाराध्य अनन्त श्रीखामीजी श्रीकरपात्रीजी महाराजने 
बड़े अध्यवसायसे कृपापूर्वक यह पुस्तक लिख दी, जो आज पाठकों 
के सामने हे | इसमें पाश्चातच्य दाशनिकों एवं राजनीतिशोकी जीवनी, 
उनका समय; मत-निरूपण, फिर उनकी आलो बना तथा साथ ही अपने 
खषियोंके मतका तुलनात्मक अध्ययन एवं उनकी श्रेष्ठवा प्रतिपादित 
है। विकासवादके अध्यायमे तो अद्भुत युक्ति तथा अगणित 
पैज्ञानिकोंके मत द्वारा ही विकासका खण्डन एवं ईश्वरादिका मण्डन है । 


( ४ १? 

साम्यवाद ( जिसकी आज स्ोधिक उंचा लें) के भआायाय॑ 
नाकसके म्मपर ते यह पुस्तक ही दे । उसके प्रत्यक्ष अद्भपर इसके 
पृथक पृथक अध्याय हैं; जिनमे उसकी पाछ खोलकर तकंद्ारा ही 
उनके! धर्का उड़ायी गयी है | साथ ही अपने गृहडतम अकाख्य न्याय तथा 
बेद-बेदान्तके सिद्धान्तोंकों भी विस्तारपूर्वक समझाया गया है। अन्तमे 
संक्षिप्त प्राचीन भारतीय निदोंध शासनप्रणाली भी दे दी गयी है| 
क्‍क्नताके कारण पुस्तकम आये हुए व्यक्तियों तथा पारिभाषिक 
बणो नुक्रम-सूची नहीं बन पायी । विषय-सूबीस केवल थोड़ेखे 

हैं। पाश्चास्योंका मत उद्धरणखिह् ( “ “था * ! ) में रखा 
गया हैं | इसके बाद तुरंत ही भारतीय मत रखा गया हे। पाश्चात्त्य 
ग्न्‍्थोका उल्लेख पृष्ठोमे व हो सका, उसकी खुची अन्तमें दे दी गयी 
है। अपने ग्रन्थांका उल्लेख यथास्थान पुस्तकके पृष्ठाम ही है । 

इसी तरह इस एक ही पुस्तकमें इतनी अधिक सामश्री आ गयी है 
के उसे दर्शन तथा राजनीतिका “विश्वकोष! कहना भी अनुपथुक्त न 
होगा । डिमाई साइजके ८०० से भी अधिक पुष्ठोंमे ( छोटे तथा घने 
अक्षरोंम ) सार-सार बातोंका संग्रह है। यह सब देखते हुए इसका 
मूल्य कम ही है। भक्ति; ज्ञान; बेराग्य एवं धर्मके साक्षात्‌ विश्वह श्री 
खामीज्ञी महाराज़की कृपा तथा गीताप्रेसकी तत्परता देखकर ऐसा 
लगता -है कि इस कायके भीवर परम मड्लूमय परमात्माकी ही शुभ 
बेरणा है। इसके अमुशीरकूममें जो मेरा समय छा; बह भी 
भगवत्कृपाका ही परिणाम है । मेरा विश्वास है कि जो सज्जन इसे 
एक बार ध्यानसे पढ़ रंगे, वे तामस अविवेकके क्लेशसे मुक्त होकर 
सास्विक ज्ञान तथा हृत्पसादकों निश्चय प्राप्त करेंगे, दर्शन एवं 
राजनीतिका निर्मल ज्ञान तो उन्हें प्राप्त होगा ही | 

दितीय संस्करणका निवेदन 

पहला संस्करण छपनेके बाद तुरंत ही समाप्त हो गया तबसे 
इसके दूसरे खंस्करणकी माँग बराबर आती रही। पर एक बड़ी 
मशीनके टूट जाने तथा कुछ पुजकि मागमे ही लो जानेसे दूसरी एक 
नयी मशीनके व्यर्थ पड़े रहनेसे प्रकाशनम देर होती रही। अन्त 
ग्राहकोंके तीब्र आम्रहसे यह दूसरा संस्करण जैसे-तैसे तेयार 
किया गया है। इस बार बोद्धदशनके बहुतसे नये पृष्ठ जोड़े गये हैं, 
फिर भी मूल्य वही रखा गया है। इस पुस्तककी राहुऊुजीने एक 
छोटी-सी आलोचना लिखी थी ! पर उसये तस्वकी कोई बात न थी; 


ग न] 
द्डू 


६०) क्‍ 
केवल वाहरी आक्षिप थे। पुस्तकके किसी अंशपर कुछ न लिखकर 
[अ ५2 कप 5 की ३5२ था 
खामीजीके लेखन आदिपर ही संदेह किया गया था। अतः उसका उत्तर 


इसमें न देकर महाराजज्ञीने उसे अलगसे ही प्रकाशित करना उचित 


समझा । बह धर्मसंघः हुगांकुण्ड, काशीझठे पतेपर मिल्ध सकती है। 
'कहयाण' सम्पादन-विभाग | 
गीता-वाटिका, गोरखपुर 
ना ला 50.०7 अणएा: 
कुछ समाचार-पत्रोंकी सम्मतियों 
'नवभारत टाइम्सः दिल्‍ली, बंबई [ १४ दिसिस्वर १९५०८ |-- 
भोतिकवादकी प्रचण्ड आँधीने समस्त खंसारकी चिन्तनधाराको 
झकझोर दिया दे | आज्ञ खंसारकी लछगभग- आधी आजादी 
पाक्सबादले प्रेरणा छेकर अपने-अपने ढंगपर आर्थिक उद्चयनके 
लिये प्रयस्नशील दे। भारत भी इस हवासे अछूता नहीं है। 
पर यहाँकी दाशनिक एक सांस्कृतिक परंपराओंफो लॉघकर कोई भी बाद 
इसदेशमे पतप नहीं सकता। ऐसा क्‍यों नहीं होगा और क्यों नहीं होना 
चाहिये, इसी बस्तुको स्पष्ठ करनेके लिये खामी श्रोकरपात्रीजीकी यह रचना 
है। प्रस्तुत ्रन्थमे व केघल माकस, वह्कि तमाम पश्चिमी राजनीति-शाख्त्रों- 
का गस्भीर विश्लेपणहारा खण्डन किया गया है। बस्तुतःयह एक अनुपम 
कऋथहै।.. .... .-. -. . 

: युगधर्म--( नागपुर; अबलपुर ) हर व्यक्तिके लिय पुस्तक 
संग्रहणीय हैं।' "हिंदी इस रचनाके लिये चिर ऋणी रहेगी। भारतीय 
कम्युनिस्ट ही नहीं; सभी प्रगतिशील इस पुस्तकसे बह भाषा और 
विचार सीख सकते है जो आज्ञ भारतकी “प्रगति'के नामबाली 
बास्तबिक “हुगेति' के पाशसे मुक्त करनेके लिये परमावश्यक है । 

नेंकटेशवर समाचार, बंबई---विद्वाव छेखकका यह महान प्रयास 
अभिननद॒वीय एवं प्रशंसनीय हे । भारतके वत्तमान सभी राजनीतिक 
द्ोके कार्यकर्ताओं तथा पाश्चात्त्य द्शनोक्े प्रशंलकोंकों यह पुस्तक 
अवश्य पढ़ती चाहिये। पूज्य खामीजी महाराजका यह महान प्रयास 
खमाज और राष्ट्रके लिये परम कल्याणकारक है। 

इसी प्रकार 'भारत, आयोबते,)' कान्ति ( रामपुर मई १०७९ ) 
आदिने प्रशंसा की है । । 
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श्र की 
अय्न परच्छेद 
6 

परशथ्चत्य-द्शन 
मावसवाद समझनेके लिये उसकी एश्ठभूमिपर एक दृष्टि डालना बहुत 
आवश्यक हैं। माक्सवादम दर्शन, राजनीति ओर अथशास्त्र तीनोंका हीसमावेश 
है । किसी भी घमं) सम्पदाय। मत था बादका खायी आधार उसका दर्शन ही 
होता है | माक्सने मी अपनी विचारधाराका. आधार दर्शन ही बनाया । थूतः 
वर्तमान और मविष्यक्नों एक दूसरेसे प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता । यूरोपमें 
प्राचीनकालसे जो विचारधाराएँ चलती रहीं, उन्हींके विवेचनसे माक्सने अपने नये 
सिद्धान्त स्थिर किये | अतः यह बहुत आवश्यक है कि उन विचारधाराओंकों भी 
पहले समझ लिया जाय । आरम्ममें ही यह प्रश्न उठता हैं कि दर्शन क्‍या है! 

इसलिये पहले हम इसीपर विचार करेंगे | 


हे 


ि 2०५ 
दर्शनकी परिभाषा 
यूनानी +फलछासकरसः शब्द ज्ञान ओर ग्रेमके अथम प्रयुक्त होता था | उसौके 
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आधारपर अंग्रेजीका फिलासफी! शब्द प्रचलित हुआ । यद्यपि सविस्तर मीमांसा 
या विवेचना ही इसका अर्थ हैं; फिर भी विषय-विशेषके संक्षित विचार-दर्शनके 
लिये भी “फ्रिल्यसफी? शब्द व्यवहत होता है | आजकछ तो दर्शनकी एक-एक 
शाखाके लिये भी फिल्ासफी! शब्दका प्रयोग होता हैं | कई आधुनिक पाशथ्रात्त् 
विद्वान विशेषकर कम्युनिस्ट) जीवनके दृष्टिकोणकों ही दर्शन मानते हैं। उसके 
मतमें “दर्शन! युगधाराका परिचायक होता है । युगसंबर्षसे ही उसका जन्म हुआ 
है । दर्शनका उसके निर्माताओंके जीवनकी घथ्नाओंसे भी सम्बन्ध होता है। 
अफछातून ( प्लेटो ) राजकुलमें शिक्षक था इसलियि उसके दशेनमें राजसम्बन्धका 
असाधारण प्रभाव है | हेराक्लिटिस दलितिवर्गमें पैदा हुआ, इसलिये उसका दर्शन 
परिवर्तनप्रवतेक हो गया। क्योंकि दलित करनेवाली दूसरी श्रेणीका परिवर्तन 
आवश्यक था । हेल्‌मूसियस मध्यम श्रेणीका प्रतिनिधि था और कारल्माकर्स उदीयमान 
श्रमिकोंका; इसलिये उन-उनके अनुसार उनके दर्शन भी बने | असाधारण विप्छव 
कालमे मार्क जम्म हुआ | फछतः उसका जीवन कऋ्ान्तिकारी रहा और वैसा 


हर दा कि डाओा ि है, 
हो छह्का दशन भी (2 
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: यह ठीक ६; तथापि यह खामाविक स्थिति हैं। ऐस विचारोका 
दर्शन? नाम नहीं दिया जा लकता; ब्योकि इनमें भावनाओंका ही प्राधान्य है | 
पर भावनाएं “दहन? नहीं होतीं | माँवनाके प्रावल्यसे तो, कभी विधुर-परिभावित 
कानताका भी साक्षात्कार हो जाता हैं । परिखतिका प्रभाव विचारोपर होनेसे 
उनकी यथार्थतामें संदेह होना स्वाभाविक ही है । स्पष्ट हैं कि वित्तरोगयुक्त 
रसनासे गुड़की मधुरताका ठीक अनुभव नहीं हो सकता । पित्तयुक्त नेत्रसे श्वेत 
शद्भु भी पीत प्रतीत होता है | सर्मदंष्ट व्यक्ति कठु निम्बको भी सिष्ट समझता हैं | 
नीले-पीले उपनेत्रों ( चच्मों ) से वस्तु नीछे-पीले रूपमें प्रतीत होती हैं । कामी संसारको 
कामिनीमय ओर शानी ब्रह्ममय देखता हैं। निम्बके कीठको मिश्रीकी मिश्ठताके 
अनुभव पर्योत्त कठिनाई होती हैं। नमकके परबेतपर रहनेवाली चींटी मिश्रीके 
पर्वतपर जाकर मिश्रीकी मिठासका तबतक अनुभव नहों कर सकती; जबतक कि 
अपने मुहसे नमकके कर्णोकी निकारू न दे । ठीक इसी तरह जबतक तपस्या; सदाचार: 
निःस्पृहता एवं योगाभ्यास आदिके सहारे राग-्वेष। सम्पक्ति-विपक्ति व्यक्तिगत 
परिस्थिति तथा वातावरणके ग्रभावसे ऊंचा नहीं उठा जाता; तबतक सूक्ष्म 
विषयोका वथार्थ ज्ञान कठिन ही नहीं; असम्भव भी है । 
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भारतीय इंड्ठेसे पवित्र विद्वार अर्थात्‌ पघर्म-बक्मादि पवित्र वस्तुसम्बन्ध 
कंब्याणकारी पवित्र बिवेचन मीमांता है--'माने जिज्ञासायाम! | और वस्तुतत््य 
परम सत्यका निदोंष प्रमात्मक अनुभव करानेवाल्य विचार “दर्शन! कहा जाता हैं--- 
हस्यते बस्तु वाथास्म्यं अनेन इंति दर्शनम! । दूसरे <ब्दोमें प्रमाणद्वारा आत्मा 
नात्माका ज्ञान जिससे होता हैं उसका नाम ८दर्शनशास्त्र! है। प्रमाण अज्ञातज्ञापक 
होता है; अक्षतकारक नहीं । ज्ञान कर्मके समान पुरुषके अधीन नहीं होता । कर्म 
करने) न करने; उलठा करनेमें पुरुष खमम्त्र है; किंतु ज्ञानके सम्बन्धर्म यह बात 
नहीं कही जा सकती | प्रमाण-प्रमेयके परस्पर सम्बन्ध हो जानेपर इच्छा न रहनेपर 
भी दुर्गन्‍्धादिका शान होता ही हैं | दशन प्रमाण-परतन्त्र होता है । प्रमाण 
अनुरोधक-विरोधक सभी प्रकारके होते हैं | उनमें प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम 
मुख्य हैं; प्रत्यक्षानुमानका भी आगमानुसरण आवश्यक हैं। इसके बिना कितने ही 
अनुमानामांस मी अनुमवरके रुपये सामने आते हैं | उदाहरणार्थ कोई नरशिरके 
कपालकी हड्डीको प्राप्यक्ष समझकर शह्डुत॒त्य पवित्र माव सकता है । पर यह 
अनुमानामास है | -अतएव पवित्र बुद्धिके मनुष्य परशिरःकपारं शुचिः 
प्राण्यड्रत्वात्‌ शह्ुवत्‌” इस अनुमानका तिरस्कारकर 'नारं स्पृष्ठास्थि सस्नेह 
सवासा जलमाविशेत्‌' इसं आगमानुसार जुगुप्तित नरशिर्की अस्थिका स्पर्श 
हो जानेपर स्चेल्स्तान कर अपनेको पुनः शुद्ध करते 


बिक 


5छ लेगोंका ऐसा भी मत है कि मैं कोच हूँ; कहोँसे आया हूं; वह 


पाश्चास्य-इशन है 


विश्व क्या हैः आदिका चिन्तन तथा विवेचन दहन! 
प्रकृति तथा उसके व्यातारका अध्ययन एवं उसके भीटर 
कहते है । पर वे आताग थी आदोक सलेशमार्न ह। संभो ददाते सती विंपनोम 
आदरणीय भी नहीं हो सकते | जसे अंबोने हाथीक -जितने अक्ग जिस डयमें 
अनुभव किये उसी ढंगसे उनका वर्णन किया | न इसे सम्पूर्ण मिथ्या ही कहा 
जा सकता हैं ओर न पूर्णतया सत्य ही | विशेषतया पाश्चात्त्य दर्शनोंके सम्बन्धमें 
तो अत्यन्त बेंरूप्य हैं। भारतीय दद्य नोमें यद्यपि इतना अधिक वैरूप्य नहीं हैं; 
क्योंकि उनके मूल अनादि-अपोस्पेय बंद, तदाधारित शात्र: योगज ऋतम्भरा 
प्रज्ञा तथा लोकिक ग्रत्यक्षानुमान हैं तथापि यहाँ सी सभी विपयोग॑ सभी 
क्रपियोंका समान आदर नहीं; अपितु जिस विषयर्म जिस ऋषिने धारणा, ध्यानः 
समाधि आदिद्वारा तच्चानुभूति प्रात्त की) उसी बिषयरम उसका सा्भोम आदर हैं । 
जैसे शब्दके सम्बन्ध पाणिनि। कात्यायन) पतज्ञकि आदिका एवं वाक्य- 
चार आदिम जेमिनि: व्यास आदिका | 


। 
यों 


हक 


पाश्चाच-उशनेंम॑ अधिकांशका, जन्म कुतूहल-बुद्धि एवं शौन- 
पियासा-शान्तिकों इश्टिस ही हुआ हैं। अनेक पाश्राल-दर्शनोंका प्राहुर्भा 
राजनेतिक उद्देश्यकी पूतिके लिये भी हुआ हैं; किंतु भारतीय दर्शनोंका अन्तिम 
उद्देश्य दुःख-निवृत्ति; मृत्यु-विजब तथा मोक्ष-प्राप्ति ही हैं; अवान्तर उद्देश्य अर्थ 
काम-धर्मोजन भी हैं | ह 


बेदान्तमतमें शानखरूप आत्मा निविकार है | मन. अन्तःकरण आत्मासे 
भिन्न प्राकृतिक हैं। चित्त, अहंकार आदिके समान ही पद्चशनेद्ियाँ, प्न- 
कमेद्धियाँ भी प्रकृतिके सूक्ष्म तच्वोंसे ही बनी हैं | स्थूछ देहसे भिन्न पञ्नप्राणसहित 
उक्त मनः बुद्धि, चित्त अहंकार एवं कर्म-शनेनख्रियोंकीं मिलाकर सूक्ष्म या लिड्ढ 
शरीर कहा जाता हैं। स्थूछ देहके नष्ट होनेपर भी यह सूक्ष्म देह नष्ट नहीं होता | 
सुश्सि लेकर प्रल्यकाल्तक यह सूक्ष्म देह रहता है । इसीके आधारपर व्यापक 
आत्माका गमनाणमनादि बनता है | इससे भिन्न एक रजस्तमोलेशानुविद्ध अतएब 
अविशुद्ध सत्वप्रधान अविद्यार्पी कारण शरीर भी मान्य हैं; जिसका तत्त्व 
साक्षास्कारसे ही बाघ होता है | इस तरह बह अनादि; सान्‍्त हैं। मूल प्रकृति भी 
अनादि #सान्‍त है। सम्पूर्ण प्रपश्य पदञ्चभूतात्मक हैं। उन सूतोंकी ग्राहक इन्द्रियाँ 
भी सूक्ष्म भूतोंका ही परिणाम हैं । भिन्न कारणोंमें खकार्यानुकूछ शक्ति होती है । 
इसी तरह ब्ह्ममें मी सर्वप्रंपश्चोत्यादिनी शक्ति होती हैं | इसीको मूल प्रकृति कहा 
जाता है । चेतन ईश्वर सर्वान्तर्यामी: स्बशक्तिमान्‌ एवं सबब्यापी होता है । 
कर्मेके अनुसार जन्म-सरणके समान ही संसारका खुष्टि-पलूंय होता हैं | संसार- 


माक्लबाद ओर रामराज्य॑ 


का कर्मके साथ असाधारण सम्बन्ध है | मोक्ष या मगवत्मात्ति संसारका चरम 
लक्ष्य हैं | बसस्‍्तुतः इन सभी विपयोका विवेचन “रन! में आ जाता हैं | 
युनानी-दरशन 

पाश्चात्य-दशन प्रावः मततक ही पहुँचतें हैं | आत्मवादी मी मन और 
आत्माका अमेद मानते हैं । इस खश्कि पहलेकी खश्योंका विचार भी उन छोगों 
ने नहीं किया | “मैटरः या भूतसमु॒दाय यद्यपि बहुत सक्ष्म माना जाता हैं; तथापि 
वह सांख्यीय प्रकृतिसे भिन्न है | यही कारण है कि आत्माका विचार उनके लिये 
बहुत दूरकी बात हो गयी हैं | यूनानके दर्शन अति प्राचीन समझे जाते हैं; पर 
वहाँके प्राचीन दाशनिकोने जड़-चेतनका भेद ही नहीं माना । किस प्रथम द्रव्य 
से संसारकी उत्पत्ति हुई, यही उनका विचारणीय विष्रथ था । अन्नसे मनुष्यादि 
प्राणियोंकी, मिद्टीसे अन्नकी; जल जमते-जमते मिट्टीकी ओर गर्मीसे जलकी उत्पत्ति 
उन्होंने मानी हैं । जीव-शक्ति भी उसीर्म मिली थी । फिर कुछ छोगेंने परमाणु: 
कुछने विद्यत्कण ओर कुछ छोगोंने वानबे तत्व माने | अन्तमें मेंठर या अव्यक्त 
एक द्रव्यसे संसारकी उत्तत्ति मानी | 


यूमानमें ईंसवी सनसे ६०० बष पूर्र थेलीज; एनेक्सीमेन्डर ओर एनेक्सि 
मैनीज़--ये तीन दाशनिक हुए. हैं । दिप्पों ओर डायोजिनीज़ भी इन्हींके अनुयायी 
थे। ये छोग चेतन-अचेतन-मिश्रित मूल कारण द्रव्य समझते थे । अतएव आत्मा 
या ईश्वर आदिके सम्बन्ध इन छोगेने कोई चर्चा नहीं की | यद्यपि सृश्कि 
पहले अतिसुक्ष्म दृश्य एवं हक दोनों अविकल्पित होकर एकरमेव-से थ-- 
'आसीज्ज्ञानमथो हाथ एकमेवाविकल्पितस्‌( श्रीमद्भा० ११५। २४ | ३) 


अथांत्‌ शान ओर अथ दोनों ही अविकल्पित होकर एक ही प्रतीत होते 
थे; तथापि यह अविकल्पकता, एकता। सृक्ष्मताके कारण प्रतीत होती है, 
अविवेकके कारण नहीं: किंतु येलीज्ञ आदि तो जीव-शक्ति-मिश्रित ही मूल 
कारण मानते थे । थेलीज्ञ जलसे, एनेक्सीमेन्डर किसी अनियत द्वव्यसे' और 
एनैक्सिमेनीज़ वायुसे ही विश्वकी सृष्टि मानता था | कहा जाता है कि यैलीज़ 
ज्योतिषी था | उसने ५८५ ई० में जो सूम-ग्रहण हुआ था, उसे पहले ही बतला 
रखा था | उसके मतानुसार जल ही इृढ़ता। द्रबता तथा वायुके रूपमें 
परिवर्तित होता हैं | जल्से वनस्पति तथा सभी जीवोंको जीवन मिला है 
किसी दृष्टिसे यह मान्यता भारतीयोंम भी थी | मनुने लिखा है कि परमेश्वरने 
पहले जल ही सवा ओर उसमें अपनी शक्तिका निक्षेप किया-- 


'अप एवं ससर्जादों तासु बीजमवासजत्‌ ? (१$।८) 


७ निवास रे काश 2 श्र हर न कहा ष्छे्‌ 
अलग नवासक कारण हाँ इखरको प्माशयणा कहा जाता हं | 


कु 
प्राश्ारयनज-ागा न हक 
अनेकात्मक प्रपश्चका मूछ एक वस्तु है: यह 
एन क्सिमेन्टर ब्योतिव एवं सृगोलका जिद्वान था | उसने एक आयरिच्छिन्न 


पारमाणवाल दव्व्यसे ही विश्वक्की उ्त्ति आर उसीम संगरक्ा लीन हाना माना 
| 


| यदि यह दव्य परिमित होता तो सष्टि हाते-होते समाप्त ,हो जाती । अतः यह 
ये अपरिमित अतएव अनश्वर है | इसकी गति भी शाश्ल्‍त है) यह खबं विशेष 
पदार्थ नहीं है; किंतु सब विशेष पदार्थ इसीसे निम्नछ्ते हैं। शीत-उप्णका भेद, 


प्रथ्वी, जछ; वायु आदि सब इसीसे निकले । यह खबं थेलीज़का सहवासी 
था ओर इसका शिष्य एनेक्सिमैनीज़ था | इसने ( एनेक्सिमैनीज़ ) प्रथम 
द्रव्य बायुकों माना है। वायुमें ही शीतलता तथा उष्णतासे घनीभाव और 
वशेथिल्य ये दो गुण प्रकट होते हैं | वायुके शेत्यसें जल एवं उष्णतासे अग्नि 
प्रकट होती है। जैसे प्राणके आधारपर प्राणीका देह होता है। वैसे ही वायुक्े 
आधारपर संसार स्थित है । हिप्पो थेलीज़का ही अनुगामी था | वह आद्रतासे 
अग्नि ओर अग्नि तथा जलके संघषसे संसारका होना मानता था। ईडियस एवं 
डीयोजेनीज़ञ वायुको ही मूल कारण मानते थे; परंतु एनेक्सिगोरस अनेक तत्त्वो- 
का अस्तित्व मानता था | साथ ही वह ईश्वरकी इच्छासे ही इन तच्वोंके द्वारा सृष्टि 
स्वीकार करता था। पीथागोरसने संख्याकों ही मूछ माना है | वह ईश्वरकों एक 
संख्या तथा अन्य अड्जोका उसीसे निकलना मानता था । एकसे बहुताको उत्पत्ति 
होती है | बहुत सम्भव है कि यह “एको5हं बहु स्थाम? ( एक मैं अनेक होकर 
व्यक्त हो जाऊँ ) इस श्रोतसिद्धान्तका ही रूपान्तर हो | 
एनेक्सिमैण्डर ( ई० पू० ६४० से ५५०० ) का कथन हैं कि “जो कुछ 
भी जाना जाता है वह मूल नहीं है। मूल तत्व तोकोई ओर ही है, जिससे प्रथ्वी 
जल; अग्नि, वायु ओर आकाश--इन एॉँच ठत्वोंका जन्म होता हैं और जिसे 
“असीम? नाम दिया जा सकता हैं । वही घन-विरछभावसे विश्वरूपमें परिणत 
ओर उपरत होता रहता है।? पीथागोरस ( ई० पू० ५७०-५०० ) तो मूल तत्वके 
सूक्ष्म रूपको ही सब कुछ मानता है। इसके अनुसार “रूपका एक प्रकार अनुपात 
| जैसे पित्त, कफ और वातके उचित अनुपातसे स्वास्थ्य और विपरीत होनेपर 
अस्वास्थ्य होता है; बसे ही अन्य विषयोमें भी । इसलिये विश्वका मूल वस्तु नहीं; पर 
वस्तुका रूप ही है ।! उघर परामेनीडीजके मतमें विश्व न कभी उत्तन्न हुआ। ने 


नष्ट ही होगा | 


भारतीय दर्शनोंके लिये यह सब कुछ नया नहीं है| मीमांसकोंने कहा है 
कि “न कदाचिदनीदर्श ज़गत्‌ |! अर्थात्‌ यह जगत्‌ कभी भी ऐसा नहीं रहा, जेसा 
आज नहीं है; अर्थात्‌ वह सदा ऐसा ही रह्य | सारी गतियाँ बाणकी गतिके समान 
अ्रमात्मिका ही हैं | वाण किन्हीं विशिष्ट स्थानोंपर 'सत्‌? होते हुए भी प्यसत्‌ः 


६ माक्संवाद और रामराज्य 


रहता हूं अर्थात्‌ रहते हुए भी नहीं रहता । बह उस स्थानविशेषले होकर 
हैं, अतः प्सत्‌? है परंतु श्षणमभर भी नहीं ठहरता, अतः “असत्‌? भी है । 
हेराक्लिटसने वस्तुओंका अनादिल; अनेकल् ओर श्षण-विपरिव्तित्व माना हैं ! 
प्राकृत घय्नाचक्र जितने भी हैं, वे लव सर्वज्ञकों वुद्धिद्वारा प्रवत्तित हैं ओर 
विश्वका मूल भी । अनाक्सागोरस ( ई० पू० ५००-४८८ ) और एम्पीड्रेल्कीज 
(६० पू० ४६०-३७० ) का कथन है कि “वस्तुओंकी अनेकविधताका पर्यवसान 
परमाणुओंकी अनन्तताम हो जाता है। सभी वस्तुओंक बीजभूत परमाणुआंक सुक्त 
होनेपर ही विश्व उ्मन्न होता है । असतसे कुछ उद्यन्न नहीं हो सकता; न सत्‌का 
बिनाश ही हो सकता है। अणुओंका संग्रोगवियोगात्मक ही परिवर्तन है। कोई भी 
वस्तु आकस्मिक” नहीं | सब बस्तुएँ काय्य-कारणसम्बद्ध हों हैं। अणु आर चूत 
इन दोके अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं। अणु अनन्त हैं ओर उनकी अवस्थाएँ 
मी अनन्त हैं। नये अणु निःसीम प्रदेशोर्म अनवरत गिरत रहते ह एव पारस्परिक 
श्रपेंसे ही भिन्न होते रहते हैं | उनके इन पारस्परिक संघर्पोंसे ही “पाश्वेश्नमि 
गतियाँ? ( चारों ओर मैँँवर जैसी गतियाँ ) उ्न्न होती हैं; जिनसे असंख्य 
विश्वोंकी उप्यलि और विनाशकी परम्परा ( श्डलुछा ) चलती रहती है |! इनके 
मतमें “अण॒ओमें आन्तरिक ( भीतरी ) गति नहीं होती । क्रान्ति और संघर्षोंने 
ही परस्पर क्रिया-प्रतिक्रिया होती है | सूक्ष्म अणुओंसे सारा शरीर व्यात्त है. और 
उन्हींते 'जीवन! और “आत्मा? कही जानेवाली वस्तुआंकी उ्त्ति होती है ।? 
डीमोक्रीट्स ( ई० पू० ४६०-३७५७ )के मतमें 'इच्द्रियोंसे ही ज्ञान उलन्न होता 
। जो एक जगह सत्य है; वह दसरी जगह असत्य भी हो सकता है |! इनके 
मतमें मानवानुभूतिका ही सर्वाधिक महत्व है; ऐसा सोफिस्टेका कहना हैं | 
भौतिकवादियोंके मतमें “वाभिक प्रचारोंसे दर्शनोंमें बड़ा प्रतिरोध उत्तन्न हुआ । 
चूँकि यहाँ मानव-बुद्धि सीमित ही हैं; अतः उससे तखज्ञान इुल्भ हैं है। मलक 
'नवके लिये दुर्भे् अन्धकार स्वमावसिद्ध है; इसील्यि प्रकृति मी रहस्यभूता ह्दी 
रह जाती है !? 
वस्तुतस्तु भौतिकवादी धार्मिक पक्षको बड़े विकृत रूपमें व्यक्त 
करते हैं | जो दगघा ( जलानेवाल्य ) है; वह दहन ( जलाये जाने ) का 
विषय नहीं हो सकता; उसी प्रकार जो ज्ञाता ( जाननेवाल्य ) कै वह ज्ञान 
( जानने ) का विषय नहीं हो सकता--यह सिद्धान्त सबंथा युक्तिसज्ञत ही है। ठीक 
वैसे ही; रूप जैसे श्रोचेन्द्रियके द्वारा नहीं जाना जा सकता ( कैब चक्षुराद््य्क 
द्वारा ही जाना जा सकता है » वेसे ही शब्दस्पर्शादिशुणपश्चकसे परेके पदाथ 
इन्द्रियागोचर हैं--इन्द्रियोद्वरा नहीं जाने जा सकते ( थात्‌ प्रत्यक्षके क्षेत्रके 
बाहर हैं; केवल अनुमान या शब्द-प्रमाणके द्वारा ही जाने जा सकते हैं )। यह 
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श 


पाश्चात्य-शन ७ 


5 आन कल पर ज | कल 2 जी शीश ते जे 5 मन लक न: 
प् भा ना ० प्र ्् कक 27: द्राजडी अं पार रा न टटयत अत शिधणान अथ अंक प्रक्दाचत मा रत 
सिद्धान्त भी दाक ही ६-इसम भा कद कई हल वचछ दाए नह इचचायादरता 
रह #०्छे कर 
है 


ते # रथ नल पक नयमः 
प्रामाणक अनुशासन | शात्र या आतवाकाय को भी वे साननार तकानवमस्थान! 


५ 


॥ १ 


दे 45 ग्य्य कक. ञ्य 2 0: त्र भला ४7228 कै  3 न भन कर आज 

टाप आअनिवाब्य होगा | अबथात तकक वस्तवाथाध्ययर अबछजद्त ने रहकर 
व्याक्तगत प्ि द्विप अचल कक मर्द गहनके हट श्ण बज ल्िप्िण पालना? न से के ८५ का 
व्याक्तरत द्ाद्धपर अवाम्बत रहनक कारण जब जस पश्षकता व्यक्त साधक 


बुद्धिमान्‌ होगा; तब उसीका मत मिद्धान्तस्य मान छेना पड़ेगा और कब किस 


स्थितिमें ज्ञान भी अस्थिर ही रहेगा-- हि 
“यत्नेनानुमितोउप्यथः कुशलर नुमातृभिः ६; 
अभियुक्ततरे सये न्यथेवोषपाशतते ॥? 


अर्थात्‌ कुशछ अनुमाता लोग बड़े प्रयकक्षसे जिस अर्थकों तकंसिद्ध 
करते हैं, उसी अर्थकों अन्य अनुमाता तार्किक अपने अनुमान--तकॉद्वारा 
अन्यथा ही सिद्ध कर देते हैं | इस तरह पूर्व अनुमित अर्थका खण्डन कर नवीन 
अर्थ प्रस्तुत और पुनः उसका खण्डन कर नवीन वात सिद्ध की जा सकती है। इसलिये 
तकमें अप्रतिष्ठितताका आरोप होता है| तथापि यह तकका अप्रतिष्ठितत्व दूषण नहीं 
भूषण ही है; क्योंकि तकोंके अप्रतिप्ठितवकी सिद्धि मी तकसे ही होगी । जैसे ःअय॑ 
तक; अप्रतिप्ठित: तकलात्‌ तर्कान्तरबत्‌? यह भी एक तक ही है और यदि यह तर्क 
भी अप्रतिष्ठित है तो इस अप्रतिष्ठित तकके द्वारा तकोका अग्रतिष्ठितत्व भी किस 
प्रकार सिद्ध होगा ? और यदि यद्द तक प्रतिष्ठित है; तो सब तक अप्रतिष्ठित हैं, 
ऐसा नहीं कहा जा सकता; क्योंकि यह भी तक है; जिसको प्रतिष्ठित मान लिया 
गया | अतः कदाचित्‌ तकोंका अप्रतिश्ठितत्व भूषण हैं; दूषण नहीं । अतः बड़ी 
सावधानीसे किसी तसख्के निर्णयक्रे लिये कुछ तकोंका प्रयोग किया जाना चाहिये। 

सुकरातका मत था कि “सदाचारके अनुवतनसे ही सम्बस्शान उत्तन्न होता 
है और वह ज्ञान प्रत्येक मनुष्यको उसन्न होनेवाले सामान्य झनसे भिन्न ही होता 
है | इष्ट घटनाओंद्वारा कार्य्यकारण-सम्बन्धसे सम्यगू शानकी उत्त्ति सम्भव है | 
सम्यग ज्ञान उत्कृष्ट गुण है । व्यापक विचारोंसे उसकी उलत्ति होती है |? कुछ 
लेगोंका यह जो मत है कि 'सारा-का-सारा ज्ञान संश्याक्रान्त ही होता है, कोई 
भी ज्ञान निश्चयात्मक नहीं होता! उसका निराकरण करते हुए उनका कहना है 
कि “देवता नहीं चाहते कि इस विषयकों लोग जानें । इसीलिये संशयाक्रान्ति 
होती है और सदाचार तथा देवानुग्रहसे सम्यग्शानकी उत्पत्ति भी सम्भव ही है, 
असम्भव नहीं ।? मौतिकवादियोंके मतमें सुकरातका दर्शन नीतिविषयक ही 
है | वैज्ञानिक अन्वेषणकी अपेक्षा उन्होंने आध्यात्मिक कल्पनाका ही अधिक आदर 
किया है। उनके मतमें केवल बाह्य इखियोंसे ही अनुभूति होती हो सो बात 
नहीं है; अपितु तस्वानुभूति तो अन्तरात्मासे ही उस्नन्न ( प्रत्यगुद्धृत ही ) होती 
है | न्याय, सदाचार और सुबुद्धि मनुष्योके आन्तरिक गुण हैं !! उनके मतमें 
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जो त्रिकालबाध्य हैं; एकरम है; वही सत्य है | उन्होंने अप्रामाणिकप्राव असम्बद्ध 
शानोसे उपप्छुत सस्िप्कको परिष्कृतकर उनमे सत्य ज्ञानके बीज बोये। उनका 
दर्शन शब्दार्थशानविपयक ही है | बाह्य श्ञनकी अपेक्षा आन्तरिक ज्ञानकी ही 
महता उन्होंने अत्यधिक प्रख्यापित की है | 

उनके शिष्य अछछातन विशिष्ट निक हुए। उन्हींके प्रभावसे अनेक 
विद्वान अपू्ण संसारते विरक्त हो गये ओर अनन्त सत्यमं अपना मन छगा दिया | 
भोतिकवादियोंकी इष्ठिले छोग “वस्तु! से अपना ध्यान हटाकर अमूर्त व्यापक 
सत्यके अन्येपणमं छग गये | इच्ट्रियघ्यापारोंने उपरत होकर उन्होंने विचारशक्तिसे 

त्वूर्ण सिद्धान्त सिर किये। उक्त विरोधाभासकों ही तत्व मानकर यह मान 

लेना कि «गति या परिवर्तन विरोधपूर्ण हैं; अतः उसकी व्याख्या नहीं हो सकती? 
मिथ्या ही है। इसलिये तत्व तो अपखितनीय ही रहा और वही सत्य मी है; 
वही नित्य भी है | परिवर्तन तो अममात्र है | 

भोतिकवादकी पद्धतिसे तो इस दर्शनमें अनुभव और प्रयोगकी उपेक्षा ही 
है । जो तत्व है; वह “इतबुद्धिप्राह्म! ही है अर्थात्‌ परमेश्वस्के अनुग्रहसे प्राप्त हुई 
किसी रहस्यमयी आत्मशक्तिद्वारा ही उसका ज्ञान ( ग्रहण ) हो सकता है। 
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अन्य यूनानियोका यह मा भी प्रादु्ूत हुआ कि ध्तर्कद्वारा भी तलान्वेषण 
हो सकता है |! अफल्वूनके मतसे *भोतिक बस्तुओंको सत्यपरिचायक समझना 
चाहिये | घटनाएँ असम्पूर्ण और भ्रामिका होती हैं। इसलिये घटनाओंके मूलमें 
कोई गम्भीर सत्य रहता है | वही “वैज्ञानिक नियम? कहलाता है। सारी सृष्टि 
उसीके अनुसार है। उन्हीं नियमोंसे घयनाओँकी व्याख्या भी होती है | साथ ही 
मूलभूत वेज्ञानिक नियम जाने भी जा सकते हैं !! अफछातूनक मतम विश्वका 
घटनाचक्र यन्त्र-सा नहीं हैं; अपितु जेसे वस्तुओंकी दृद्धिका मूल सूर्य है बसे 
ही सब घटठनाचकऋ किसी-न-किसी झुमके ही उद्देश्यसे प्रदत्त होता है | इसका 
विषयानुरूप विवरण यह हो सकता है कि जितने अंशसे इन्द्रय जगतू सम्बद्ध हैं; 
उतने अंशसे उसकी सत्ता न्‍्यून हैं| यदि कोई हिम ( बफ ) पर हाथ रखकर 
कवोष्ण जछ ( गुनगुने पानी ) में हवथ डाछे; तो उसे वह जछू अनुष्णक्रे समान छगता 
है और यदि अनुष्ण जल्में पहले हाथ डालकर गुनगुनेमें डाले) तो उसे वह शीतल- 
जैसा लगेगा; इस प्रकार वही जछ उष्ण भीहै और शीतल भी । हाथीकी दृष्टिसे चूहा 
“छघघु जन्तु'है? परंतु चींटीकी दश्सि वही “महान? अनुभूत होने छगता है। इस प्रकार 
वही मृषक लघु भी है; वही महान भी | इृश्सिदकी दृश्सि यही युक्ति अन्य भी अनेक 
स्थल्लेंपर प्रयुक्त हो सकती है । कोई भी इन्द्रियानुभूत वस्तु विपरीत गुणयुक्त विदित 
होने लग सकती है | अतः गुण निश्चित नहीं कहे जा सकते ओर जो अपरितेनीय 
गुणयुक्त नहीं है; वह सत्य नहीं है; ओर न वह ज्ञान ही प्रमात्मक है । कोई चित्र 
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का श्र गत थे रूपक आर सम क रा न २ गो 
का आमास होता हैं । रूपका ही सम्यग्शान हाता है | हपशब्दल यह 
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अरस्तूने बाह्य एवं आन्तर दोनोंकी व्याख्या की हैं। ख्यापक 
विचारोंसे ही तल्वज्ञान उत्नन्न होता है! बह तो उन्‍हें भी मान्य ही है । 
वे रूपोंकी वस्तुसे संश्लिष्ठ ही मानते हैं, अत्यन्त प्रथक नहीं | अकलावनकी 
रेखागणितमें अमिरुचि थी; इसल्यि काल्यनिक वस्तुकी ओर उनका 
स्वाभाविक झुकाव रहा । अरस्तूकी जीवविज्ञनमें रुचि थी, इसलिये 
प्रकृतिकि विकार: परिवर्द्धन आदि ऊंस्कारोंकी प्रबतके. कारण 


अपरिवतनीय बारणा आदि सम्बस्थमें इनकी रुचि रही । उनके मतसे 


आकारमण्डित ही वस्तु विशिष्ट रूप ग्रहण करती है । विभिन्न वस्तुओंका 
वस्तु-तत्व. और रूप प्रथक-प्रथक होता है । जैसे मूर्तिका वस्तुतत्व पाषाण 

ओर शिल्पिकृत रूप ही रूप है। वनस्पति) पशु, मनुष्य आदिका शरीर 
संघटन वस्तुतत््व है । रूप है; पचन-क्रिया: इखच्ियानुभूति और बोब । रूपके 
बिना वस्तु कुछ नहीं है। क्योंकि धरणी; जल, अनछ, अनिछ आदि भी 
किसी मूल वस्तुके अवख्ाविशेष ही हैं| विश्वका गतिदाबक परमेश्वर हें: 
जो स्वयं गतिहीन हैं| उसकी सत्तामात्रसे विश्व प्रणताकी ओर अभिमुख 
होकर विकासोन्मुखी है । 


रे 


ेल्‍ जिस बस्तुर्में जितने अधिक रूप हैं, उसका उतना ही अधिक महत्त्व 
हैं | आम्रका वस्तुभूत वृक्ष है और बृक्षका रूप आम्रफल है, परंतु वृक्ष भी 
वनका रूप है । उसकी इश्सि वन वस्तु है | यहाँ एक ही पदार्थ 
किसीकी दृश्सि रूप है और किसीकी दृशष्टिसे वस्तु | 

अरस्तूकी इश्सि मी सभी वस्तुएं बीजरूपसे ख्थित है ही । साराका 
सारा वटद्क्ष बीजमें अवस्थित है । उपयुक्त सामग्रीसे उसके आवरणका 
अपनयन होनेपर उसकी अभिव्यक्ति हो जाती हैं । विकासोन्सुख वस्तुओंमें 
विकासानुगुण ( विकासोचित या विकासोपयुक्त ) शक्तियोंकी कल्पना कर लेनी 
चाहिये | ब्ृद्धिशील वस्तुओंकी प्रवृत्ति किसी उद्देश्यसे ही होती है। विश्व 
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७ शिक कक, 


कहँसे ओर क्यों दृश्टिगोचर होता हैं इस प्रसनका उत्तर वम्त- रू 
एवं वान्तखेकता इन चार बातोंने होता है| बीज द्रक्षका मोतिक देन है | 
है नियम, जिससे आम्रवृश्षसे आम्रहीका वृक्ष होता हैं; पनम ( कब्हछ 
का नहीं । तीसरा--कर्ता, जिसकी य्रेरणासे क्रिया नि 
बिकता चौथा देत हैं; जिसके उद्देश्यसें बीजकी प्रद्नत्ति होती 
प्लेत्रम यह आम्रकछ हैं। चित्रकारके क्षेत्रम सम्पूर्ण चित्र है | यह सारा 
यूनानी भाषामें लिओलोजी! सिद्धान्त कहलाता है। यान्त्रिक हेतु इससे 
मिन्र - है । वह काव्यंका पूर्वव्ती तथा भावी ( कांब्य ) का निर्णायक 
होता है । सामग्री सम्यू्ण रहे तो कार्योलत्ति निःसंदिग्ध है । जैसे छोटे- 
छोटे यन्त्र महान बन्त्रके चलानेवाे होते हैं । “्टेलिओलोजी? सिद्धान्त 
बतराता है कि “इस बातपर भी ध्यान देना चाहिये कि कारण न हो तो 
वस्तु क्या हो जाय और किस उद्देश्यसे उसकी प्रश्नत्ति होने छंगे | सत्र 
सुकव्यित; सुसंघदित व्यवस्था ही ईश्वस्के अस्तिलकों भी सिद्ध करती है 
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'अचेतन मांगा प्रकृति ही अन्य सभी चेतनोंका मूल है? यह भी 
उनका मत है--कि “अन्तर्निद्ितशक्तिवाले भूत ही जीव, जन्तु, वनस्पति आदि 
रूपों परिणत हो जाते हैं | जिस प्रकार जी॑-शीण 'क्रा्ट, सड़ेगले गोबर 
तथा गीले बालेंसे कीड़े) बिच्छू तथा यूँ आदि उत्नन्न हो जाते हैं |? पर वास्तपमें 
ऐसी बात नहीं है । यद्यपि इत मतकी विस्तृत समालोचना आगे चलकर 
साक्सदर्शनकी समीक्षाके अवसरपर की जायगी। तथापि यहाँ इतना कह देना 
आवश्यक है कि गोबर: काठ छोम; केशादिकसे विच्छू आदिके जड कलेवरकी 
ही उलत्ति होती है। ने कि उनके चेतन आत्माकी | वह तो सदाके अनुसार 
अन्यत्रते ही आता है) वहाँ उसकी अमिव्यज्ञनामात्र होती है। जेसे लोहा-लकड़; 
कोयला) पानी आदिपर खतः विद्यमान अमिकी ही अभिव्यक्ति होती है; वेसे ही 
विद्यमान वेतनकी ही तत्तत्‌ शरीरोंमें अभिव्यक्ति होती है | 


आधुनिकोमें बहुतोंका मत यंह है कि पहले वस्तुओंको देखनेके साधन यन्त्र 

ऐसे नहीं थे; इसलिये समष्टि इृष्टिसे विचास्परम्परा चछ पड़ी । धमानसिक 
विचारोंसे ही तत्वबोध हो सकता है; इस घारणाका भी मूछ कारण यही है । 
अरस्तूने शानरश्मियुक्त आत्माओंके जन्मान्तर माने हूँ। भोतिकवादियोंका कहना 
कि यह उनका श्रम ही था। क्योंकि जीवविशानशाल्रका निश्चित मत है कि 
संस्कार एवं अन्तर्वोध इन्द्रियजन्य अनुमवका ही परिणाम है | अरस्तृके मतसे 
पदार्थरमिं जीवनके बीजाणु सबेदा ही रहते हैं । संसारमें विशिष्ट श्रेणियाँ विशिष्टगुणयुक्त 
होती हैं | यह विश्ञनकी विशिष्ट उन्नति हैं। संसारका ख़रूप बुद्धिप्रसूत हैं; 
नियन्त्रित है | इसलिये सभी वस्तु नियमानुवत्ती ( नियमबद्ध ) ही हैं । 
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हा नी 


का न कक जक ५ 7५ १०5 ही आन झठा “ही & वस्न आकी प् न्‍>लन ये ला अल टलनफक 
पररमायावज्ञनस जाता अछू आव्रत्सक्ष रुदथा वस्दुआका निमाक्ताओआफध्या 
जज जीत पल : या: >> नम दंपिस लय निकल वश टन ४2 
का जा सकता हू |! दाखाक्याका दृशिस खरमसून आन पहलका सा» 

नि :. कक हम हक हि जि मर्ज अर द््य स्थ च्ा हा. कक लि 8 जा 2 ट। स्पा स्नान 3] के कम 
दाशानकाका अपना उत्कृष्ट व्यवस्थाएं नधवारत का हू | अन्य दाग उचन ना कुछ 
कमी देखते हैं | वे कहते हैं कि वल्ल्॒ेकि गण निर्धारित मान ठेनेपर उनक 
कमी देखते हैं | वें कहते हैं कि वस्तुआक गुण निधारित सान लेसेपर उनका 
८5 25 ' याकि 43० 8 पः रूयाह रकम पृ स्व हक 
बिकास उपपन्न नहीं होगा; | क्याक्र ) किसा एक रूपका रुपान्तरम परस्ात्नत 


हो जाना ही तो विकास है | स्टोइक: स्केप्रक, एविकुरस आदि नीतिके प्रयश्नमे 
पड़े | एपिकुरसके विपवर्मे रोनके सहाकवि व्युक्रेटियल केरलने कहा है कि “जब 
धर्मने मनुष्योपर आसमानसे अपना खूँख्वार फोंछादी पञ्ञा क्रेंलाबा ओर मनुष्येने 
धर्मके भारी हमलेके सामने घुट्मे ठेके दिवे। तब बूनानके एक 
महापुरुपनें उसका उठकर सामना किया) जिसे देवताओंका क्रोध म्ली विनृस् न 
कर सका |? 

सर्वाम्युदय-निःश्रेयसहितुभुत मगवांत् धर्मके परम सुग्बकर स्वरूपको भी 
अ्रमवद्यात्‌ इन छोगेंने उलग ही समझा। ईश्वर ही संसारका मूल है । धर्म ही 
उसका तथा संसारके मूल परमपुरुपार्थका एकमात्र साधन है। अम्युदव-निःश्रेयसार्थ 
बुद्धिमान जन उसका सेवन करते हैं | अतः अरस्तू इत्वादिकोंका दर्शन बहुत 
कुछ भारतीय आम्तिक दद्यनोंसे मिलता है । 


कि 


उनके दशनका लक्ष्य सुखप्राप्तके मार्गका शान ही है । सुख ही जीवनका 
लक्ष्य है | विश्वनियमोंकोी जान लेनेसे वह सुलूम हो जाता है और उनके न जाननेसे 
ही मनुष्य 'रहस्यभूत कारण” की कल्पना कर उससे डरता हैं । विमुक्ति 
ही मुख है, मृत्युसें अनुभवशक्ति नष्ट होती है; अतः बह उद्देशका कारण नहीं । 
जब मृत्युसे अपनी या आत्माकी सत्ता ही उपछप्त हो जाती हैं; तव उसके 


लिये चिन्ताका अवकाश ही कहाँ रह जाता है ! 


ज्ञनसे प्रसूत होनेके कारण सुख अच्छा है । अज्ञानसे उत्पन्न होनेके कारण 
दुःख बुरा है । स्टोइकोके मतसे गुण ही सुख हैं । एपिकुरसके मतसे सुखके लिये 
गुणकी आवश्यकता होती है। स्टोइकोके मतसे गुणका उपयोग गुणहीके लिये 
है | गुणवृत्तिसे दुःख भी सम्भव है; फिर भी गुणबूत्ति ही सुख है । एपिकुरसके 
मतसे गण सुखका साधनमात्र हैं | यदि वह सुखका साधन न हो तो गुण ही 
कैसा १ ( यदि सुख साधनत्व न हो तो गुणत्व ही न रहे )। मनुष्य तबतक सुखी 
नहीं होता, जबतक महत्तः बुद्धि, न्यायशीलता आदि गुण उसमें नहीं आते । 
परंतु बुद्धिमच्च आदि गुण शाश्वत नहीं हैं, अपितु आपेक्षिक एवं परिवर्तनशील हैं | 


डीमोक्रीय्सको प्रकृति-परमाण्वादि-सिद्धान्त भी ख्वीकृत है। डीमोक्रीटसके मता- 
नुसार परमाणु शून्यमें गिरते हैं। ? इस पक्षमें “उन ( परमाणुओं )के समान गतियोंसे ही 


१२ माक्संवाद रामराज्य 


गिरनेसे जटिल गतियोंकी उयत्ति नहीं होती; अतः विश्वस्तष्टि हुलम ही हो जायगी? 
अतः एपिकुरसने उनका वक्रशतिसे पतन माना है; जिससे विश्वस॒श्टि उत्नन्न हो 
जाय | इस प्रकार वह सिद्ध करता है कि मनुष्य खतन्त्र इच्छावाला है किसी 
अन्यके द्वारा प्रयोज्य नहीं | शूल्यसे शून्यकी ही उत्पत्ति हो सकती है। और किसी- 
की नहीं | अन्यथा किसीसे भी कुछ मी उत्तन्न हो जाय । जो है वह पिण्ड है; 
जो नहीं है वह झूत्य है ( अथवा जिसकी सत्ता है वह पिण्ड है; जिसकी सत्ता नहीं 
है, वह शून्य है )। अणु अविभक्त हैं, अपरिबतनीय हैं एवं गतिमान्‌ हैं । परस्पर 
अभिमुख होनेसे उनका संयोग होता है | गतियाँ अनादि हैं | परिमाण और 
आकारके अतिरिक्त उनका कोई गुण नहीं है । उनके मतमें आत्मा 
भी अणुविशेष ही है । वस्तुओंसे प्रथक जीवन-क्रियाको प्रदर्शित करनेके 
लिये ही आत्माकी सृष्टि हुईं ( या की गयी) है। धर्मका बन्धन छुड़ाकर प्रकृतिका 
अध्ययन करना ही मुख्य “दर्शन! है-ऐसा उन ( डीमोक्रीट्स ) के मतानुयायियोका 
कथन है; परंतु ऐसा है नहीं | अणु परिमाण उसे कहना चाहिये जिससे अन्य 
कोई अपकृष्ट परिमाण न हो-“यतः अपकष्टपरिमाणं नास्ति ततू अणुपरेसाणम' । 
सूक्ष्मताकी कव्पना करते-करते वाचस्पतिकी मति भी जहाँ परिश्रान्त हो जाय, उस 
अविशाज्य निरतिशय सूक्ष्म अवयवकों परमाणु कहते हैं | खतन्त्र जड़ परमाणुओं- 
में प्रपश्चारम्म या विनाशानुकूछ व्यापार खतः सम्भव नहीं। क्योंकि चेतनानविष्ठित 
जड पदार्थों विलक्षण व्यवस्ित अभीश्कायकरारित्व सम्भव नहीं | अतण्व खतस्त् 
रूपसे वक्र गति या सीधी गतिसे भी थुष्टि निर्माण सम्भव नहीं) अपितु अहृष्ट 


किक 


और ईश्वरसापेक्ष ही परमाणुओँसे कदाचित्‌ सृष्टि और कदाचित्‌ विनाश होता है । 


मिखके “अलेग्मैण्डरिया नगरमें बहुत-से दाशनिकोंका आविर्भाव हुआ । 
पाश्चात्य एवं पौरस्य दार्शनिक वहाँ एकत्र हुआ करते थे । वहाँ प्छाटिनिसके 
प्रभावसे घम और दर्शनका सम्मिश्रण हुआ | वें मानते थे कि “अनस्तप्रजारूतिणी 
रहस्पपूर्ण सत्तासे ही सब वस्तुओंकी उसचि हुईं है और वह सत्ता दुश्य है । 
उसकी प्रपश्ञोल्ादिनी शक्तिको ही ईश्वर मानकर व्यवहार चलाया जा उकता है 
गैर वह अपने भीतर ही संकल्वसे विश्वात्माकी सश्टि करता है। विश्वात्मा ही 
समश्जिगत्‌ एवं व्यक्तियोंकी आत्मा है। पार्थिव संम्बन्धते अवनति होती है ओर 
उसके विच्छेदद्वारा पूर्ण सत्ताप्रापि ही उत्थान है ।! 


क्रासिस्कन, जान स्टोक्टस) एस्गिना ( ई० ८१०--८७० » रोजिलिनस 
( १०५१-११२१ ) इत्यादि दा्शनिक अफलतूनके सिद्धान्तसे प्रभावित रहे और 
टोपिनिकन) एलबर्ट स आदि अरस्तूके | एक्विनसकी दृश्िसे निर्मुण पदार्थस्वरूप 
ही वस्त॒एँ: हैं । उन्हींसे प्रपश्षकी उपत्ति होती है। उपलब्ध वसतुएँ रूप ही हैं । 
जिन हपोंसे वस्तुओंका ज्ञान होता कै; उन्हींसे मूर्ति मूर्ति हो पाती है, अन्यथा 


पाश्चार्य-दर्शन 8] 


निराकार पिण्ड ही रहे। वस्तुहके समान रूप भी सत्य है । बस्तुस भी उच्चतर 
सत्य रुप हैं| मूर्तिका रूप कृत्रिम नहीं है न वाह्याकृति हैं; अपितु वस्तुका ततस् 
भी वही है, ओर बाह्य और आन्तर भी वहीं हैं। वस्तुका रूपान्तरण ही 
विकासवादका सिद्धान्त है | मनुष्य पश्च॒का रुपान्तरण है और पशु अचेतन पदार्थ- 
का रूपान्तर | एक ही मूल बस्तुसे अनेक सत्योका संघटन सम्भव है । जीवित: 
चिम्तनशील) अनुभवपूर्ण मनुष्य भी वेसा ही सत्य हैं |! ऐक्विनासके सतसे 
पवस्तुतत्वका अनुभव तो बाह्य इन्द्रियोंसे होता है; परंतु रूपका बुद्धिसे ही होताहै।' 


क्र. 

न्र्ण 

८ 
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स्कीट्स एरिजिनाके मतमें अ्रकृतिमें विवेक तो पहलेहीसे था| यथासमय 
शासनशक्ति भी उत्पन्न हो जाती है तथा समय प्रकृतिके साथ उद्यन्न होनेवाल्य 
है। तथापि प्रारम्भकालमें शासनशक्ति नहीं थी | विवेकसें ही शासनशक्ति उत्न्न 
होती है, न कि शासनशक्तिसे विवेक | विवकहीन शासनशक्ति दुर्बुल ही रहती है । 
विवेक तो शासनशक्तिसे निरपेक्ष भी अपने गुणोंसे ही सुरक्षित हे |? 


अन्य पाश्ात्त्य-द्शन 


राजेनिब्स आदि दाशंनिक धर्मविरोधी थे | रोजर वेकन इत्यादिन विचार- 
खातन्ध्यमें घमंकों कुछ नहीं गिना । धर्मके विपयमें यूरोपमं उस समय सुधारकी 
भावना उद्भुत हुईं | तथापि वे सुधारक भी संकुचित बृत्तिके थे । कैलविनने 
मुधारक होते हुए भी “रक्तसंचालन'के तथ्यके आविष्कारमें छगे हुए. सर्विव्सको 
जीवित हो जलवा दिया था | 

बेकनका कहना है कि ध्सवन्न श्रेष्ठ उपाय खोजना चाहिये । वस्तुके सभी 
अंशॉका यथायोग्य अध्ययन करना चाहिये | जिसका प्रथम खान हो; उसका अध्ययन 
प्रारम्भमें तथा दुरूहसे पहले सरलका अध्ययन कर लेना चाहिये | यह सब प्रयोगके 
बिना सम्भव नहीं हो सकता | आप्तवाक्य; विवेक ओर प्रयोग--शानके ये तीन मार्ग 
हैं | कारणरहित आप्तवाक्य अकिंचित्कर है; कारणके बिना आप्तवाक्यका कोई अर्थ 
नहीं । आप्तवाक्यपर विचारकर प्रयोगसे प्रमाणित कर विवेकसे शान एवं प्रदर्शनका 
भेद जानना चाहिये। उसके मतमे पहले प्राइतिक शानसे ही विज्ञानकी उद्नति 
सम्भव है | इच्ध्रियाँ पहले प्रमाण हैं; मन बादमें | 

असलमें ऐसे खलमें प्रत्यक्षानुमान-मूलक जो आतवाक्य हैं, उनका 
प्रत्यक्षानुमानसे भिन्न शब्दप्रमाणसे व्यवहार नहीं किया जा सकता । ये वाक्य भी 
प्रत्यक्षानुमानमूलक होनेसे प्रत्यक्षानमानके अन्तर्गत ही समझे जाते हैं । जैसे 
नैयायिकोंका प्रत्यक्षवण्ड, अनुमानखण्ड या बोडोंके आगमग्रन्थ होनेपर भी थे 
प्र्यक्षानमानके अन्तगंत ही समझे जाते हैं। आप्वाक्य था शाघ्नप्रमाणछे रुपमें 
उनकी ग्ाम्यता नहीं होती | इसी तरह यहाँ वेक्मका “आसवाक्य! भी है। जिस 
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बह प्रयोग और विवेककी कसोटीपर कसता है; पर वह शब्दप्रमाणमें मान्य नहीं 
हो सकता । ः 

यों प्रत्यक्षानुमानकी शिक्षाक्रे लिये अपेक्षित शिक्षकका जो मूल्य है; वहीं 
इनके मतानुसार आप्तोपदेशका मूल्य है| कुछ आधुनिक वेद्प्रामाण्यवादी वेदोंका 
प्रामाष्य इसलिये मानते हैं कि वेदोक्त अर्थ प्रयोग और बविवेककी कसौटीपर खरे 
उतरे हैं । परंतु वास्तविक वेदप्रामाण्यवादियोंका कहना हैं कि जिस प्रयोग और 
विवेकके आधारपर वेदोक्त अथंका सोडव एवं सत्यता सिद्ध की जाती है, उसी 
आधारपर वेदोक्त अर्थका परिज्ञान भी सम्पादित किया जा सकता है । फिर उसके 
लिये बेदप्रामाण्यकी कोई आवश्यकता नहीं ठहरती | जैसे नेत्रसे अवगतरूपके लिये 
दूसरे प्रमाणकी आवश्यकता नहीं होती। अशज्ातज्ञापकता ही प्रमाणोंका मुख्य 
प्रामाण्य होता है। प्रयोग ओर विवेकसे जो वस्तु ज्ञात हो; उसका ज्ञापक वेदवाक्य 
शातशञापक होनेसे अनुवाद ही ठहरता हैं। 

देकातेने भी बेकनका अनुवर्तन करते हुए ध्यमंबन्धनसे विभिमुक्तः हीं 
दुशनका प्रवर्तन किया | उसके मतसे “ईश्वर भी बुद्धिसि अतीत [ परे ] नहीं है ।! 
विश्वस॒श्कि लिये उसने यान्त्रक सिद्धान्त स्वीकृत किया हैं | प्रथ्वीकी गतिके 
हृष्टान्तसे वस्तुओं एवं उनकी गतियोंसे ही विश्वकी सृष्टि उसने सिद्ध की है | 
उसके मतमें “विस्तार पदार्थोका मुख्य गुण है; इसलिये जहाँ विस्तार हो; वहाँ भी 
पदार्थका अस्तित्व मान लेना चाहिये । इसलिये रिक्त स्थान है ही नहीं । जो स्थान 
रिक्त समझा जाता है; वह कोणमुक्त कर्णोसे भरा हुआ ही है और सभी गतिमान्‌ 
पदार्थ पारस्परिक संघर्षते ध्कोणत्व” के मिठ जानेपर बृत्ताकार ओर सूक्ष्म हो जाते 
हैं। उन्हींसे सूर्य तथा अन्य प्रकाशवान्‌ बस्तुएँ होती हैं | कुछ विल्क्षण 
प्रकारके उन्हीं कोणत्वह्ीन पदार्थोसे आकाशकी भी उत्पत्ति होती हैं । तीसरे 


पे प 


प्रकारके उन्हीं पदायोति। जो ख्थिरप्राय होते हैं, धरथ्वी उत्पन्न होती हैं) जिसमें 
प्रकाशकी किरणोंका प्रवेश नहीं हो पाता | इनकी गतियों ब्त्ताकार आवतं-जैसी 
होती हैं | बड़ी वस्तुएँ मूँवरके बीचमें रहती हैं, छोटी उनके चार्रों ओर । 
भैंबरकी इस गतिसे ही नश्नत्र सूयके चारों ओर चक्कर काठते रहते हैं।? 

पर चेतनानधिष्ठित किसी भी प्रकारके पदार्थोेसि व्यवस्थित खष्टिका होना 
असंगत है; क्योंकि कुछाछादिस अधिष्ठित म्त्तिकादिसें ही घठादिकी उत्तत्ति होती 
है । सारथिसे अधिष्ठित रथादिकी व्यवस्थित प्रवृत्ति होती है । इसलिये ईश्वर 
आवश्यक है। देकातेकों भी यह मानना पड़ा । वह ईश्वर बुद्धबतीत होते हुए, भी 
बुद्धिगम्य हो सकता है। सश्टिकर्टृत्वादिसि उसका अनुमान होता ही हैं | जहाँतक 
आकांशकी उतत्तिकी बात है; वहाँ आकाश यदि अवकाशात्मक, आवरणात्मक 
है; तो उसकी कव्पना मिस्थेक है | क्योंकि मिश्वयव परदार्शकी उत्पस्तिमें कोई 
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प्रमाण नहीं हें | मतरायिकारण आकाश निखयब ए.॑ व्यापक्क ह | इसलियि 
नेयायिकों तथा वशेषिकोंके मतानुतार आकाशकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । वेदान्त- 
मतानुसार यद्यपि आकाशकी उद्चन्ति होती है। तथापि वह आकांशसे 
भी सूक्ष्म एवं अमूर्त अहंत्वका ही परिणाम है । परमाणु) अन्य भूतों था 
किन्हीं कर्णोतते आकाशकी उत्पत्ति तो सर्बथा असंगत एबं निराधार है। 


ज्ञान कहाँसे प्राप्त होता हैं ओर किस प्रकारका होता है? यह दार्शनिकोंका मुख्य 
प्रश्न है। प्मनमें कुछ निश्चित सिद्धान्त सुख्यिर रहते ही हैं; बुद्धि उन्हींका अनुगमन 
करती है ओर पदार्थोके सत्य-ज्ञानके विषयमें सत्य-ज्ञान उत्तन्न होते हैं--यही देकातें- 
का प्रज्ञावाद? है। “जिस प्रकार गणितका सारा प्रपश्च कुछ निश्चित सिद्धान्तोंके आधार- 
पर चलता हैं; उसी प्रकार सारा-का-सार दाशनिक प्रपञ्च बुद्धिके आधारपर चलता 
है, यह कहा जा सकता है |? दूसरे पक्षका कहना है कि ध्यदि विश्वक्री सारी 
समस्या गणितकी ही जैसी हो तो ऐसा कहा जा सकता है। परंतु ऐसा है नहीं | 
निश्चित घटनाओंके सम्बन्धमें गणितके समान कहां जा सकता है) परंतु इनके साथ 
बिविध प्रकारकी अनिश्चित घणमाएँ भी सम्मिलित हैं ) अतः मानना होगा कि 
गणितस भिन्न भी अंश हं। कुछ घटनाएँ ऐसी होती हैं; जो अनिवायरूपसे किसी 
धटनाकी फलभूत नहीं होतीं । जले किसी पदार्थका पीतवर्णविशिष्ट गुरुत्व होनेपर 
भी अनुभवके बिना केबल बुद्धिसे नहीं जाना जा सकता |इसलिये विश्वके ज्ञानके 
लिये विश्वका अनुभव आवश्यक है !! प्यग्नाके अनुभवसे ही सत्य ज्ञान प्राप्त होता 
है।” ऐसा कहनेवाले अनुभववादी दाशनिक हैं | यद्यपि अंशत: यह सत्यहै; तथापि 
इससे दर्शनका उद्देश्य पूरा नहीं होता । ध्मनुष्य अरने उद्दिष्ट कार्योमें स्वतन्त्र हैं 
अथवा संसार ही किसी उद्देश्यकी पूर्तिके लिये प्रव्नत्त होता है; इस विषयमें 
अनुभववादी संदेहमं ही हैं| संसार आध्यात्मिक भी है; उसका ईश्वर भी है-- 
यह अनुभवका विषय नहीं है । इच्द्रियोंसे जिनका अनुभव नहीं होता; उनपर 
उन्हें विश्वास नहीं। ये आदशवादी नहीं; व्यवहारवादी हैं | 


देकातेक दर्शनमं प्संसार आध्यात्मिक ओर सेश्वर हैं ) इन्द्रियजन्य अनुभव 
तो मायामात्र ही हैँ | कुछ सहज ( स्वाभाविक ) ग्रत्यय होते हैं; उन्हींसे विश्व- 
की बस्तुएँ जानी जाती हैं |! अन्य लोग सहज ग्रत्ययोंकों मी मानमेको तैयार नहीं | 
उनका कहना है कि «दो ओर दो मिलकर चार होते हैं, यह सही है? पर 
यह मी कुछ बार अनुभव करके ही जाना जाता है |शञानइश्िकी अभिव्यक्तिके 
लिये भी दो-तीन अनुभवोंकी आवश्यकता है | यद्यपि सर्वत्र सहज प्रत्ययोंकी सिद्धि 
इतनी सरल नहीं; तथापि सहज प्रत्यय मान लेनेका यह तातपये होगा कि अनेक 
इस्तुए ऐसी हैं; जो सहज प्रत्ययोसे ही जानी जाती हैं; परत प्रम्ाणोद्वारा नहीं 
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बे केवल बुड्धिसे ग्रहण कर छी जाती हैं ओर वे मनुष्योकीं खतःसिद्ध हैं, अतः 
प्रमाण-निरपेक्ष देकर भी सत्य हैं 

बस्तुतः सत्यताका निर्णायक प्रमाण ही होता हे क्योंकि प्रमाके 
कारणको प्रमाण कहते हैं ओर अज्ञात अबाबित असंदिग्धविषयक ज्ञान 
ही प्रमा शब्दसे कहा जाता है । उस प्रमाके कारणको ही प्रमाण कहा जाता हैं | 
सहज प्रत्यय भी तो चक्षुरादि प्रमाणोंसे ही उत्पन्न होंगे | इसीलिये सहज प्रत्ययों- 
में श्रम) प्रमा आदि विभाग होंगे | देकात्तेके मतमें जिस वस्तुका बुद्धिमें स्पष्ट 
अवभासन हो; उसीका सत्य ज्ञान होता है, परंतु यहाँ यह विचारणीय है कि 
किसीकी बुद्धि था मनमें जो मासित होगा वह दूसरेकी भी बुद्धि या मनमें भासित 
हो यह अनिवाय्य नहीं । यदि प्रत्येककी बुद्धिमें जो भासित हो उसीको सत्य मान 
लें; तो भिन्न-भिन्न बुद्धियोंम भिन्न मान होनेके कारण वस्तुका रूप ही विक्ृत हो 
जायगा । फिर भी अन्य सभी बस्तुओंमें संदेह करमेवाछा भी अपनेम कोई संदेह 
नहीं करता । “संदेह करनेवाला कोई मनन करनेवाला हैं? यह तो असंदिग्ध ही 
है । यहाँ भी संदेह आदिका भासक कोई हैं; यह तो मानना ही पड़ेगा 
और वह अपखिरतनगथीछ ही हो सकता हैं, अतः चेतनावान्‌ पुरुषकों भी 
देकातेन माना हैं। 

ह्यमका कहना है कि थकाम) संकृल्य+ रूज्ञा3 भय इत्याद मानसिक भावोंकी 
जिस प्रकार अनुभूति होती हैं; उस प्रकार उसके भासक पुरुषकी अनुभूति नहीं 
होती । याद एसी कदमना का जाय किय सान[सक् भाव साणतुल्य हैँ आर आत्मा 
रुपी सूत्रम निबद्ध है; तब भी मणिखानीय भावोंके समान सूतज्रस्थानीय आत्माकी 
भी उपलब्धि तो आवश्यक ही रहती है ओर यह सूज्रख्थानीय आत्मा उपरूब्ध होता 
नहीं; अतः उसका अस्तित्व ही नहीं है |! साथ ही इस पक्षमें बाह्य वस्तुकी ओपक्षा 
मनके मननकर्तृत्वसे खवात्मश्षान ही अधिक है । इस प्रकार संसारके मानसिक 
कल्यनामय होनेसे वस्तुत्वकी ही सिद्धि न होगी। तब फिर मनको पूर्णरूपेण शरीरसे 
भी प्रथक्‌ मानना पड़ेगा | ऐसी श्रान्ति बहुतोंको हुई है । बस्तुतः स्बभासक 
साक्षी उपलब्धि अथबा भानखरूप होनेसे भानान्तरनिरपेक्ष ही सिद्ध है । वस्तुका 
प्रकाश दो प्रकारसे होता हैं | एक प्रकाशस्वरूप होनेसे और वूसरा प्रकाशसे संसर्ग 

नेसे । जैसे घणादिमे “ध्यकाशके संसगगसे प्रकाशित होता है; ऐसा व्यवहार होता हैं और 

प्रकाशमें संसर्गोन्तर बिना ही “स्वतः ही प्रकाशित होता है?ऐसा व्यवहार होता है | इसी 
तरहसे प्रकाशान्तर या बोधान्तरका विषय न होनेपर प्रकाशख़रूप होनेसे “प्रकाशित 
होता है?। ऐसा व्यवहार संगत हैँ ओर मणियोंके बीच सूत्रोपलब्धिके समान 
जविध बोझ वृत्तियोंकी संधियोंमें निविकलप बोधस्वरूप स्वतः भासमान रहता ही है। 

गतिविशानवादियोंकी इृष्टिम यन्नादिकी अपेक्षा गति ही पहलेसे निद्धारितद | शरीर 


हु 


क बस्तुकण- निर्मित होनेके काशण उसकी भी गति चेथे ही पूवनिधोरित ही है । मन भी 
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यदि शरीरसे अभिन्न बस्तु हो; तो उसकी भी बसी ही गति सिद्ध हो जाय | 
पृथकत्ववाडियोंके सतमे मन शर्रर-प्रभावस असंस्पृष्ट ही रहता है । 


का सके सतसे पमम ओर वल्लु दोनों ही इश्वरनिपित हैँ। चिम्तम मनकी 
विशेषता है ओर विकास वस्तुकी । ये दोनों परस्पर भिन्न होनेके कारण एक दूसरेसे 


अम्यन्त अप्रभावित रहते हैं। जिस प्रकार दो घटिकायन्त्र ख़तन्त्रखूपसे माद करते हैं; 
अतः एक साथ नाद करनेपर भी उनका सम्बन्ध नहीं माना जा सकता) उसी 
प्रकार मन एवं शरीरकी घटनाएँ यद्यपि एक बूसरेके अनुख्य होती हैं, 
तथापि उनका कोई पारस्परिक सम्बन्ध नहीं हैं। परने बरकी झतासे ही मन ओर 
शरीर दोनोंकी क्रियाओंगें सामझल्यसे जीवन चलता हैं।! इस प्रकार मौतिकवाद 
तथा आदर्शवाद--ये उस [ देकातें ] के दर्शनकी दो थाराएँ हैं । 

स्पिनोजा [ १६३२-१६७७६० | भोतिकवादका प्रवत्तेंक हुआ ओर छाइबनिट्र 
[ १६४६ ई० | आइडवबादका | स्िनोजाके सतसे धात्रा ही सबसे उत्क है। 
उसीके द्वारा बमग्रन्यके विगिवोकी भी परीक्षा को जानी चाहिये। प्रशासे बस्तुओंके 
सम्बन्धोंका अन्यवण करना चाहिये । प्राकृतिक बठसाओंक आन्तरेंक सम्बन्धके 
बतलनेम अप्राकृतिक शब्कका हस्तक्षेप अनु.चत हैं । इसने मतसा आध्यात्मिक) 
मानसिक एवं भौतिक ऐश्व्य भादि सभी भाव प्रकृतेमं ही अन्तमृत हो जाते 
हैँ ओर इस प्रकार ईश्वर अथवा प्रकृति एक ही हं। समूर्ण ही इंश्वर हें 
देवर ही सम्पूर्ण हैं । बथ्नाओंका ऐक्य केवल उनके अख्तिखमात्रका हैं। 
जो नियमानुबर्ती हैं । भूतों तथा आत्या्ोका पूरा साभ्य है| उनमें इथवरकी सत्ता 
हैं; अतः बूत आत्ममय ही हुए | सीमित बस्तुएँ एवं बनाएँ अपने अतिरिक्त 
असंख्य वस्तुओं एबं घठनाओंसे सम्बद्ध हैं | इनके समूहका शान अलन्त दुष्कर 
है, अतः किसी न किसी खात्मनिर्भरकी सत्ता मानना आवश्यक है | इस प्रकार 
मूल पदार्थका वेविध्य नहीं रह जाता | साथ ही इस पक्षम शूत्यकारणतावादका 
परिहार बड़ी सरब्तासे हो जाता हैं | पूर्ण अनन्त ईश्वर अथवा पूर्ण अनन्त 
प्रकृतिसे बहि मूत अन्य कुछ नहीं रह जातता-नचाइच्र हा क्षम्पणं हू | स्सय सन्तर 
इतना ही है कि कार्य कारणसे अमिन्न अर्थात्‌ अनन्य हा सकता हैं। परंतु कारण 
कार्यसे अभिन्न नहीं होता । जैसे द्वाव्क ( सोना ) से मिन्न कठक; मुकुट, कुण्डलादि नहीं 
हैं; पर कटक) मुकुट आदिके बिना भी हाव्क रहता है | अतः हाटकको उनसे अभिन्न 
नहीं कहा जा सकता । इसी तरहसे सम्पूर्ण जगत्‌ परमेश्वर्से अभिन्न है | पर जगतके 
बिना भी वह परसेश्वर रहता है | अतः वह जगतसे अभिन्न नहीं कह 
आ सकता आर प्रकृति तथा इश्वरम इतना भेद ह कि खतन्त्र ओर चेतन ईश्वर 
किंतु अचेतन चेतनाधिष्ठित प्रकृति है | श्चिक्रत बाहर कोई अप्राक्षत वस्तु नहीं 
ओर प्रकृतिका स्वभाव खद्धल है | मभी दाक्तियाँ उमीय विलीम रहती हैं | सारी-क॑ 
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सारी शक्तियाँ परमेश्रकी अड्डमूता हैं | व्यापकता तथा सननशक्ति इन 
दोका अनुभव छोगोंकों होता है। भौतिक पदार्थ तथा घथ्नाएँ व्यापकताशक्तिमें 
एवं सन तथा उसकी अनुयूतियाँ मननशक्तिमें अन्तभूृत हो जाती हैं | एक ही 
अन्तिम सत्ताके विश्ेन्न रूप होनेके कारण तथा समानकालिक होनेके कारण 
मन तथा शरीर परलसर क्रिया-प्रतिक्रियावान्‌ हैं । पदार्थगतिके अनुरूप हीं 
मनोगति होती है | वाह्य नियमबन्धनका प्रतिबिम्बमात्र ही आन्तरिक-नियमबन्धन 
हि ल्‍५ चि हो्त हट भी 3 
है | चुद्धिमें जिसकी धारणा होती है; बाहर भी उसकी सत्ता होती हैं | 
साथ ही। कार्यकारणभाव सर्वत्र है | जेसे लछोहका कूट ( निहाई ) 
आदिके द्वारा ताइनादि होता है; वैसे ही कूटादिका मी अन्य साधनोंसे ही निर्माण 
होता है| वैसे ही उन साधनोंका भी निर्माण साधनान्तरोंसे ही होता है--यों 
कार्य-कारणभावकी कहीं समाप्ति नहीं | समान गुण हुए. बिना दो वस्तुएँ परस्पर 
प्रभावोद्यादक नहीं हो सकतीं । इसलिये आत्मा एवं भूतोंके पारस्परेक प्रभावो- 
व्पादनके लिये उनका समानगुणत्व मानना होगा । यों मूलतः दोनों एक ही हैं । 

आन्तर कारणके सम्बन्ध स्पिनोजाओी दृष्टिसे /किसी प्रयोजनके बिना 
मन्द व्यक्ति भी किसी कार्यमें प्रवृत्त नहीं होता, अतः प्रब्नत्ति सोहेश्य होनी चाहिये । 
जैसे नेत्र देखनेके लिये बनाये गये हैं; दाँत चबानेके लिये; सूर्य प्रकाशके लिये; 
ऐसे ही सभी बस्थुएँ मानवीय उपयोगके लिये हीं बनी हैं | उपयोग करने योग्य 
बखुएँ अपने प्रयत्नके बिना ही मिल गयीं; इसलिये यह कब्पना की जाती है कि 
वे किसीके द्वारा बनायी गयी होंगी | निर्माताके बिना ही खतः उत्पन्न हो गयी 
होंगी ऐसा विश्वास जल्दी नहीं होता; क्योंकि बेसा देखा नहीं जाता | जेंसे हमलोग 
अपने उद्योगक्रे लिये बस्तुओंका निर्माण करते हैं, बेसे ही प्रकृतिके अधीश्वरने 
हमलोगोंपर अनुग्रह कर बस्तुआंका निर्माण कर दिया-“ऐसे निरूद संस्कारसे 
ईश्वर सिद्ध हो जाता है | 

इसपर भोतिकवादियोंका यह कहना है कि “सब बस्लुएँ परमेश्वरके अनुग्रहसे 
उसन्न हुई हैं? यह इसलिये नहीं कद सकते कि बहुत-सी ऐसी भी वस्तुएँ मिलती 
हैं, जो उपयोगाह नहीं हैं; प्रत्युत विधातक हैं । यथा--विष्र। भूकम्प) व्याधि 
आदि | यदि कहा जाय कि थ्ये वस्तुएं परमेश्वर्के कोपमूलक हैं? तो बह भी ठीक 
नहीं; क्योंकि बेसा माननेपर घार्मिकों एवं ईश्वरमक्तोंपर इनका कोई प्रभाव न 
पड़ना चाहिये था। पर देखा यह जाता है कि धार्मिक ओर अधार्मिक सब उपद्रव- 
ग्रस्त होते हैं | दूसरा मार्ग खोजनेकी अपेक्षा अन्धकारमें पड़े रहना ही सुखकर है 
ऐसा सोचकर आदरशवादी वहीं पड़े हैं ।?? 

यह भोतिकवादियोंका प्रक्प हैं । वास्तवर्म सुख-दुःख धर्माधर्ममूलक हैं 
( शुखका धूछ धर्म और दुःखका युल अचर्म है )। व्यड्ठिके पापोस व्यष्टिके हुःख . 
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ओर समष्ठि पातकोंते समशिदु:खज्ननक उपद्रवोंकी उ्तत्ति होती हैं; यह सबंधा 
नेदाष सिद्धान्त हैं। इस खितिमें घामिक होनेपर भी दुःख आनेपर कालान्तरीय 
पातकोंकी कब्पना की है, जो फल्वलकल्प्य हैं। इस प्रकार कोई दोष 
नहीं रह जाता । ऐसे प्रपोंका समाधान बहुत पूषसे होता आ रहा हैं। मनुने 
पायी पुरुषोंको .सुखी ओर कदाचित्‌ धर्मात्माओँके हुखी होनेकी शझ्डापर 
बतलाया है कि ऐसी वात देखकर मी अधमसे बचना चाहिये | क्योंकि पहले अधर्मसे 
कभी-कभी वृद्धि देखी जाती है; पर उसका कारण व्यक्तिके प्राक्तन सुक्ृत हैं । 
उनका फल समाप्त होते ही उसका समूछ विनाश हो जाता है-- 
अधर्मेंगेघते. तावद ततो.. भद्गाणि पश्यति । 
लततः सपलब्याज्ञयति समूछस्तु विनश्यति ॥ 
नाधर्मश्वरितों. लछोके सद्या फरति गौरिव । 
शनेरावतमानस्तु कठुस ठानि क्ृन्तति ॥ 
न सीदज्ञपि. धर्मेण मनौडघर्म॑ निवेशयेत्‌ । 
अधामिका्णा पापानां शीघत्ष पश्यन्‌ विपययमस्‌ ॥ 
( मनु० ४ । १७४, १७३; १७१ ) 
पापीके बड़े-बड़े पृथ्योका फल तनिक सुखमें समाप्त हो जाता है। इसी प्रकार 
पुण्यात्माके बड़े-बड़े पाप साधारण कष्टमोगोंसे समाप्त हो जाते हैं | पापीकों जहाँ 
साम्नाज्यप्राप्तिकी बात थी; वहाँ उसे पाप करते एक अशर्फी मिलकर रह जाती है। 
यो ही पुण्यात्माको जहाँ मरण-जेसा भयड्डर कष्ट आना होता हैं; वहाँ पुण्य करते 
काटा चुभकर रह जाता है 
प्रशा (बुद्धि ) में भी भ्रम आदि दोष देख पड़ते हैं; अतः उसका भी. 
प्रामाण्य ऐकान्तिक नहीं है । अनुभवके अतिरिक्त भी कोई विचारमार्ग है या नहीं! 
इस प्रश्नके उत्तरमें अध्यात्मवादी कहते हैं 'है?, भोतिकवादी कहते हैं 'नहीं हैः 
हाब्सने सब बस्तुआओंकी व्यवस्था यान्त्रिक सिद्धान्तानुसार बतछायी | उसके 
मतानुसार “केवल वस्तुएँ ओर गतियाँ ही सत्यभूत हैं ओर सब इन्होंका विकार- 
समुदाय है | शञान भी उसीमें अन्तभूत हो जाता है । इच्द्रियानुभूति ही ज्ञान 
| बस्तुओंके द्वारा इन्द्रियाक्रान्ति ही अनुभूति है| यह भी गतिविशेष ही है । 
मन भी भोतिक ही है। सभी वस्तुओंका यह मूठभूत गुण है कि वे अपनी वर्तमान 
अवस्थामें रहती हैं | वह अवस्था गतिरहित हो या गतिमती हो यह दूसरी बात है |? 
हाब्सके मतमें “मानव कव्पनाशक्तिके सीमित ही होनेके कारण किसी भी वस्तुकी 
असीम धारणा संभव नहीं है | इसलिये सीमारहित शक्ति या सीमारहित समय 
नहीं है । कहीं-कहीं असीम शब्दका जो प्रयोग होता है; उसका यही तालय होता 
है कि हमें उसकी सीमाका ज्ञान नहों है। इच्द्रियानुभूतिका विषय न हो ऐसा 
कोई भी धारणाका विषय ( संभव ) नहीं हो सकता |! 
छाइवनिट्सने भोतिकवादका खण्डन करनेके लिये संशोधित हूपसे परमाणु 
बांदकी प्रतिष्ठापना की | निर्जीव भूतोंसे सष्टि नहीं हो सकती; वह सिद्ध करनेके लिये. 
उसने ध्मोनाड' नामके अनुभवशक्तियुक्त आध्यात्मिक अंणुओंकों ही सुश्िका कारण 
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माना । यास्त्रिक नियमोका अनुकत्तन करनेवाले इन अरुख्य ओर असमान 
णुआओका अन्यीन्य प्रभाव न हनेपर भी परमेख्रकी महिमासे परस्पर सम्बन्ध 


[ऋ 


] 


अवभासित हाता हैँ | जिप प्रकार अनेक घरटीयन्‍्त्र ( पड्ियाँ) समान रूपसे 

कालनिदेशन करते ६, बसे ही इन अनन्त असंसुद् अणुओक विपयर्म 

चांहिये | काय-कारणकी परम्परा इश्वर्म जाकर समाप्त हो जाती है; क्योंकि 
कह 


सप्झना 


“35 


०. 


मूलका मूल नहीं हुआ करता ।-इसलिये जो सबका मूछ है उसे स्वयं अमूछ 


( मूलरहित ) ही होना चाहिये । कार्य-कारणररम्पराके नियमानुवर्त्ती होनेके कारण 
शक्तियोद्रारा जीव, अजीबः) पश्चु मनुष्य आदिके रूपम॑ विकसित होते हैं | 
'मोनाडः मन ओर शरीर तथा पश्चु और मनुप्यके भेदको दर कर देता है।ब 
बस्‍्तुएँ प्रत्यक्ष अनुभूतिके बिपय हैं; अतः उनका सनसे प्रथक् रुपमें अस्तित्व है 
ओर उससे मन प्रभावत होता ६ । उसीसे वाद्य बस्तुओंका प्रत्यक्षीकऋरण होता 
है| परतु ऐसा माननेतर «एक मोनाड दुसरे मोनाडसे प्रभावत नहीं होता! या 
सिद्धान्त खण्ट्ित हो जाता हैं | इस.छये बह प्रक्रिया ठीक नहों । घड़ीक समान 
परस्पर सम्बन्ध न रह॒मे+२ भी सम्मान क्रिया है। सकती ह--यह उपपत्ति तो दी ही 
जा चुकी द | इसलिये आत्मनिठ्ठ ब्थ्नाका ही अनुभत्र होता ह। बाह्यानुभूति ता 
माया ही है। काम; संक्रप आदिफ समान बाह्य वस्तु भी मानस ( मानसिक ) 
ही है | मनुष्य-दारीर असंझ्य मोमाझसे संघ्रथ्त है । इसका नियामक मन या 
आत्मा एक ही मंनाइसे बता हैं | विश्वके सम्बन्ध सोनाट्रोका बिचार समानरूप- 
से स्पष्ट नहीं होता | 


अग्नेसे दो हाथकी दूरीयर स्थित व्यक्तिको उष्णताकी अनुभूति होनेपर 
प्रतीत होता है कि औष्ण्य अग्निका गुण हैं | उससे भी अधिक निकथ जानेपर 
ओष्ण्यकी अभिवृ:्ध है जानिपर देहम पीड़ा भी होने लगती हैं। बह संनिधान या 
नंकय्यका ही गुण हो सकता दे; अग्निका नहीं। पीड़ा तो उप्णताका ही उत्कृष्ट 
रुप है | अतः ओष्ण्य अनुभूतिविशेष ही हुआ; अग्निक्रा शुण नहीं । कुछ 
कीयणुओंकी यँगें इतनी सूक्ष्मतम द्वोती हूँ कि दे सूक्ष्मवीक्षण-यन्त्रसे ही देखी 
जा सकती हैं परंतु इससे यह नहीं कहा जा सकता कि उन | कीटाणुओं | को 
भी अपनी थोंगें सक्ष्मवीक्षणयन्त्रसे ही ज्ञात होती है । इसलिये द्रशके मनके शुर्णो- 
के अनुसार ही सूक्ष्ता या दीघ॑ता प्रतीत होती है | इसीलिये कीयणुके मनके 
हिये दृश्य कुछ और है; हमारे मनके लिये दृश्य कुछ और है । किंतु इतने मांत्र- 
स उस टाँगकी रूम्बाई दो प्रकारकी नहीं हो जाती । परंतु सिद्ध यह होता हैँ कि 
परिमाण दृष्ठिका शुण हैं; दृश्य बल्तुका शुण नहीं | कारण: वह द्रष्के समसे सापेक्ष 
हैं । जो आपाततः शुण प्रतीत होते हैं; विचार करनेपर वे सनकी अनुमति 
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पर भी यहीं निश्चय होता ह । जैसे--अस्तुओंकी आलोद 


न्च्जै 


णे स्नायुओक 
सूक्ष्म दृष्टिस्तरोॉपर पड़ती हैं | उससे स्नायुऑऔर्म गति उत्पन्न होती हैं | उससे 
मस्तिष्कगत कर्णोम स्पन्दन उत्तन्न होता है | उसीसे किसी प्रकार चेतना उत्यन्न 
हो जाती है। यही वस्त॒ुद्शन कहलाती हैँ | इसी प्रकार शब्दका। जो 
वायुमण्डलीय स्पन्दनविशेष है, कर्णशप्कुलियोंसे सम्बन्ध होता है; जिससे मस्तिष्क 
प्रभावित होता है | उससे मस्तिष्कश्थित स्लायु-क्रणम गतिसमृह उत्पन्न होता है, 
उससे चेतना । इसीको “अवण' कहते हैं । मस्तिष्क गहरे तमसे आच्छन्न कपरे 
सरीखा है | उममें एक सुदीत पट है, जिसका दीवन करनेवाली चेतना है । 
अनुभूयमान बाह्य विपव इन्द्रियोंकों उत्तेजित करते हैं ओर बे मस्तिप्कगत ख्ायुओं- 
को उत्तेजित बरती हैं | उससे उठन्न चेतनाके द्वारा उद्दीत हुए पटपर वस्तुकी 
प्रतिकृतियाँ अभिव्यक्त हो जाती हैं| धस्तुओंका ज्ञान धराप्त किया जाता है; इसका 
अथे यह है कि वस्तुअंकि चित्र--प्रतिकृतियाँ--मस्तिष्कस्थ प्रदीत पठ्पर व्यक्त 
उजऊ 


होती हैं । चेतनाक्रे द्वारा लित पथ्पर प्रतिफलित वस्त॒ुकी प्रतिक्ृति ही 
ज्ञान है | 


सांख्य योग तथा वेदान्तके मतानुसार इद्धियोद्वारा प्रद्युपस्थापित 
शब्दादि-विषयाकाराकारित वृत्तिसे युक्त अन्तःकरणमें प्रतिबिम्बित असजक्ल पुरुषका 
अपने प्रतिबिम्बके साथ तादात्म्याभिमानके द्वारा विषयोपरागाभिमान उत्तन्न होता 
है । जैसे जपाकुसुमसे उपरक्त हुआ स्फटिक स्वनिष्ठ प्रतिबिम्बमें अपना आकार 
समर्पित कर देता है | तथा च वृत्तियुक्त अन्तःकरणमें सित विषयाकारताका 
प्रतिबरिम्बम मान होता है | इसलिये प्रतिबिम्ध भी रक्त हो जाता है और उसके 
तादात््याभिमानसे बिम्ब भी अपने आपको रक्त मानता हैं | दर्पणगत मालिन्यके 
कारण दर्यणान्तर्गत प्रतिबिम्बमं भी मलिनता प्रतीत होती है | प्रतिबिम्बके साथ 
तादात्माभिमानवान्‌ होनेके कारण भमेरा मुख मलिन है? यह समझकर बिम्ब भी 
चिन्तित होता है | उसी प्रकार विषयोपरक्त अनन्‍्तःकरणमें पुरुषका पग्रतिविम्ब है 
अतः उस प्रतिबिम्बके साथ तादात्म्याध्यास ( अभेदाभ्यास ) के कारण बिम्बमें 
भी विपयोपरागका अभिमान होता है । इस तरह असक्ुः स्वप्रकाश चेतनसे 
विययोपरागद्वारा विषयका प्रकाश होता है। 


ज्ञाताका मन प्रथम पदार्थ है; बाह्य वस्तु द्वितीय तथा चेतनोज्ज्वलितपट- 
प्रतिविम्बित चित्र या प्रतिकृति तृतीय । मन प्रतिकृतिको तो जानता है; पर बाह्य 
वस्तुकों नहीं; क्योंकि प्रथम एवं तृतीय द्वितीयके बाधकके रूपमें उपस्थित हैं | ऐसी 
दशामें प्रदन उठता है कि फिर द्वितीयका अस्तित्व माना जाय या नहीं । यदि द्वितीय 
जाना ही नहीं जा सकता तो फिर उसीसे तृतीय उत्नन्न केसे हो जाता है; यह 
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वाचोयुक्ति भी संगत माद्म होती है| अन्य छोगोंका कहना है कि बाह्य वस्त 
अनुभूतिके कारणके रूपमें मान लेना चाहिये, क्योंकि उसके बिना अनुभृतियोंमें 
वैचिश्य उपपन्न नहीं होता | ओरोंका कहना है कि वासनाओंके वैचित्यसे ही उन 
अनुभूतियोंके वेचित्यकी उपपत्ति दी जा सकती है | कुछ छोगोंका कहना 
है कि यद्यपि विज्ञानके अतिरिक्त ओर कुछ अनुभवका विपय नहीं होता, तथापि 
विज्ञनके बचित्र्यकी उपपत्तिके लिये जब उसे मान लेना पड़ता है, तब स्वातन्त्येण 
भी उसकी कहीं सत्ता होगी ऐसा मान लेना चाहिये । बोद्धोंम कोई क्षणिक बाह्य 
और आन्तर दोनों पदार्थ मानते हैं | कुछ लोग आन्तरको प्रत्यक्ष और बाह्मको 
अनुमेय कहते हुए आन्तर विज्ञानमें विचित्रताकी उपपत्तिके लिये अनुमेय बाह्न 
पदार्थ मानते हैं| कुछ छोग वासना-वैचिब्यते ज्ञान-वैचित्य मानते हैं। इसलिये 
बाह्य पदार्थका अखित्व नहीं स्वीकार करते | 


बर्कलेका (१६८०-१७५३ ) मत है कि “ओण्ण्य (उप्णता)के समान ही रूप; 
संस्थानःगुरुत्व आदि मी प्मानसः भाव ही हैं; इसलिये उनमे मी औषप्ण्यसे कुछ वेशिष्य्य 
न होनेके कारण कोई भेद नहीं । इसी प्रकार वस्तु गुणात्मक ही है । गुणोंके न रह जाने- 
पर वस्तु रह ही नहीं जाती ओर गण विज्ञानके अतिरिक्त कुछ नहीं है ।! मारतीय 
बेदान्तानुसार भी वस्तुस्थिति ऐसी ही है | शब्द, स्पश; रूप, रस) गन्ध आदि 
गुणोके अमावप्ते प्रथ्वीतत्व कुछ मनोमात्र ही तो रह जाता है | परमेश शानमय 
होनेके कारण व्यवहारमें सब वस्तुआँका यथायोग्य उपयोग हो जाता है; परंतु 
विचारसे उनका बाधथ हो जाता है। अतः अविचारितर्मणीयता भी है । 
ईश्वरकी कब्पनाके विष्रय पदार्थ ध्यावधरिक' और “धारणाविपय” कहे जाते हैं 


घ्े 


और हमलोगेंके कल्यित पदार्थ ध्रातिभामिक' ओर “कव्प'नामात्र) | यही भेद है । 
ब्रग्से भिन्न सब कुछ दश्खिशिमात्र है | 

भोतिकवादी न तोपरमेश्वरको ही मानते हैं; न वेतनकी ही स्वतन्त्र मानते हैं। 
अतः उनके मतमें तो यह सारा ही दर्शन बाघित हो जाता है। उनके मतमें विज्ञान- 
सिद्ध पदार्थका भी अस्तित्व है ही । मन अथवा चेतना पदार्थ के गुण ही हैं । 

काण्ट ( ई० १७२४-१८०४ ) दाशनिक तथा गणितज्ञ था | उसकी 
प्रकृतिका साधारण इतिवृत्तः और “ऊर्ध्योक-सिद्धान्तः नामकी पुस्तकें प्रसिद्ध हैं । 
उसने ह्यमके अज्ञेयवादसे विज्ञानका उद्धार किया ओर घमकी भी रक्षाकी । उसके 
मतमें सभी वस्तुएँ दो प्रकारकी होती हैं--पारमाथिक तथा प्रातिभासिक । 
इसलिये मामान्य व्यक्तिको वस्तुका यथावत्‌ ज्ञान नहीं होता | उसके मतमं “मनसे 
संल्म कुछ कारण होते हैं; जिनसे युक्त मनके द्वारा वस्तुएं कुछ दूसरे ही प्रकारकी 
जानी जाती हैं | जैसे सहज नीले उपनेत्रसे युक्त चक्षुके द्वारा सब बस्तुएँ नील 
ही प्रतीत होती हैं; वेसे ही कुछ हेतुओंसे युक्त मनके द्वारा देश-काल्‍्में व्याप्त ही 
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वस्तुएँ प्रतीत होती हैं। अनुभूतिम जिनकी प्रतीति होती हैं? उससे पहले रूपा- 
दिहदीन बस्तुएँ ही प्रतीत होती हैं !! सहज नीछे उपनेत्र छगा लेनेक्रे समान 
स्त्रतःसिद्ध ज्ञानर्पी सॉचेसे वस्तुएं जब मस्तिष्कम जाती हैं; तब देश-कालादिसे 
सम्बद्ध ही प्रतीत होती हैं--यह हम कह आये हैं | प्यहाँ?, “वहाँ? अथवा ध्स्वेत्रः 
किंवा इस समय? “उस समग्र! अथवा «“सर्वदाः--इस प्रकार सभी वस्तुओंका 
अवबोध देश-काल्से आबद्ध ही होता हैं | काण्ठके अनुसार मनमें यही स्वतः- 
ग्राप्त ज्ञाकका रूप है |? ऐसे ही मनःसंख्य सहज उपनेत्रके समान अन्य कारणोंसे 
तान होनेका उस ( काण्ट ) का सिद्धान्त भी समझ लेना चाहिये, जिससे गुण, 
परिमाण; पदार्थ, काय ओर कारणके सम्बन्धोंका मान होता है । “जो भी वस्तुएँ: 
जानी जाती हैं, उनमेंसे प्रत्येक पदार्थ परिमाणयुक्त है | उनमें कुछ गुणयुक्तोंकी 
दृष्टिसे काय हैं; कुछकी अयेक्षासे कोई कारण हैं। शानसिद्धान्तानुसार अनुभूयमान 
वस्तुओंमें मनके साथ मानसिक भाव भी संयुक्त हो जाते हैं | अतः ज्ञात वस्तु 
सम्मिश्रित ही होती है शुद्ध नहीं। सहजप्रत्ययरूप रूपहीन पदार्थ ज्ञानासेद्धान्तसे 
संस्पृष्ठ होकर विज्ञात होता है ओर प्यह मनुष्य है? ध्यह पश्ु है? इत्यादि रूपसे 
प्र्यभिज्ञात होता ( पहचाना जाता ) है । इसीसे अनुभव विज्ञन बनता है | उसके 
मतमें प्रतीयमान जगत॒का नाम 'फेनोमेना? हैं और वस्तुभृत जगतका ्नूमेना? 
प्रथम वकलेके सिद्धान्तमे सम्मत है; द्वितीय उससे भिन्न | 


समस्त व्यवहार संकल्पमूलक ही हैं। तर्क गणित आदिके नियम भी 
संकव्यात्मक ही हैं | जैसे दो और तीन मिलकर पाँच होते हैं--यह गणितका 
नियम है | कार्य सदा सकारण होता है । आम्र ख्रयं भी और स्वयंसे मिन्न भी--- 
यह सम्भव नहीं; यह तक भी उसी ढंगका हैं | ये भाव सानस ही हैं क्योंकि 
जिनके मनका संबटन भिन्न प्रकारका होगा; उनके इस विपयमें विचार भी भिन्न 
प्रकारके हो सकते हैं | इसलिये हमारी धारणाके अनुसार ही हमारा जगत्‌ है। 
परंतु हमारे विचारोंसे बस्त॒व्यवहार भी प्रभावित होता है; इस विश्वासका कोई 
कारण नहीं है | तक॑ और अनुभवके मध्यसे विज्ञान प्रव्त्त होता है । गणितके 
समान विज्ञानमें भी तर्कका खान है । भेद इतना ही है कि विशान अनुभवसे तकेकी 
परीक्षा करता है और गणितका परिणाम अपरीक्षणीय ही रहता है; क्योंकि उसकी 
सत्यता छिपी नहीं रहती । इन्द्रियानुभूतिमं भी वैसी जटिल्ता नहीं है; किंतु तब 
गणितके तकोंका अनुभूतिके क्षेत्रोंमें प्रयोग कैसे हो; यह समस्या तो है ही । 
वैज्ञानिकी प्रक्रिया तो यह है | उसमें तर्कसिद्ध ज्ञान वस्तुव्यवहारमें प्रयुक्त 
होता है | जैसे मध्याकर्षण-नियमके आविष्कारसे वस्तुव्यवहारके सम्बन्धमें 
भविष्यवाणी की जाती है और वैसा ही घथित भी होता है । तकसिद्ध वस्तु प्रयोगमें 
भी केसे सत्य होती हैं | यह समस्या है | जिन वस्तुओंका इन्द्रियानुभूतियोंसे ग्रहण 


| 
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किया जाता है तथा जिनका बुद्धिसे ग्रहण किया जाता है, उनमें अन्तर रुण है | 
कुछ वसतुओंकी दो-दो जोड़ियाँ बालकके द्वारा गिनी जानेवाली वुद्धिसे दो-दो च 
होते हैं, यह व्यापक सत्य है| व्यापकथारणा विशिष्ट इन्द्रियानुभूतियोंते मिन्न एथक्‌ 
ही हैं; कारण वह रूप) प्रयोग आदिसे मिन्न हैं । यहाँ प्रज्ञाबादी तो इन्द्रियानुभूतिके 
विषयका ही अपलाय कर देते हैं | कार्यकारण-सम्बन्धमें बँघे होनेके कारण एक 
वसतुके विज्ञानसे ही सव विज्ञान हो जाता हैं; क्योंकि वहीं अवध्यंभावी परिणाम 
| उनके मतमें कोई भी वम्तु ऐसी नहीं है जिसका अस्तित्व घटमामात्र हो |? 
ढार्विनका ( १८०९-१८८२ ) मत है कि “इन्द्रियोंसे प्रथक्‌ विचारशक्ति है ही 
नहीं; इसलिये इल्डियानुभूतिके अतिरिक विचार कुछ है ही नहीं ।? उसके मतमें 
“उन सूक्ष्म तन्तुओका संकृचन।गतितिशेष अथत्रा रूपान्तरसे परिवत्तनविशेष हो ज्ञान 
जिनसे इन्द्रियोंका निर्माण होता है |? विचारका ही दूसरा पर्याय इन्द्रिय गतिविज्ञान 
है | स्मृतिशक्ति, कह्यना यदि जीवगति नहीं तो ओर क्या हो सकती हैं ? यदि 
उसे वस्तुओंका चित्र या प्रतिकृृति कहा जाय तो वह कहाँ है, जहाँसभी वम्तुओंका 
संग्रह दक्य हो ? सामास्यतया इनच्द्रियानुभूति-विश्वासियोंके मतमें कोई आत्मा हैं; 
जिसके द्वारा वाह्य वम्तुएँ प्रतिक्मतिके रुपमें ग्रहण की जाती हैं । 


डार्विन। हमले प्रथ्ृति वेज्ञानिकोंने आत्मबादका खण्डन कर यह 
करनेका प्रयत्न किया कि “उस्तुओंके इन्द्रिय-संनिकर्षते ल्लायुआँद्वारा शरीरमें जो 
क्रियाविशेष उत्पन्न होती है; उसीसे विचारका जन्म होता है।? इन्द्रियाँ ओर 
उनका विषयोक्ते साथ संनिकप एवं मगशिप्क-खायुओपर तजन्य प्रभाव सभी 
अचित्‌ ( जड ) होनेसे वे स्वयं अगना ही प्रकाश नहीं कर सकते, तो फिर दूसरों- 
की तो बात ही क्या ? अचेननगे चेतनक्नी उलसि होती है, यह मिद्धान्त भी 
अमिद्ध है, जगा के पहले दिखाया जा चुका 


कावानी ( १८५०२-१९३५० ) का कहना हैकि ध्सानवेच्द्रियोंमें बाह्य वस्तुओं- 
की क्रिया-प्रतिक्रिया आदिके द्वारा जो प्रभावोतरादन होता हे; वही ज्ञान है। 
अनुभव ही जीवन है | घटनावलियोंकी अद्भुत श्रद्धछाओंसे उसका अस्तित्व 
है। सभी बृत्तियोंक्रे द्वार अपने विकाससे किसी आवच्यकताकी पूत्ति ही की जाती 
है और परस्परक्े अनुसार अभ्यास बढ़ानेबालेके प्रयोजनोंकी निव्वत्ति भी हो जाती 
है। वाह्य वस्तुओंके घात-प्रतिब्रातका परिणाम ही मानत्रजीवनका अस्तित्व है | 

हल्वांशगे “प्रकृति-प्रथा! नामक पुस्तकें फ्रांसीसी भोतिकबाद प्रकाशित 
किया है | उसमें दीदेरों, बफो, दकेसी, हेलवेशियस इत्यादिका मत संग्रहीत 
| उसके अनुसार :हुःखका मूल प्रकृतिका अन्यथाज्ञान ही है | रुढ़िपाशमें बंधे 
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हुए प्रकृतिके अध्ययनसे विमुख छोगोंका प्रेत-पिशाचादियें अन्धविश्वास ही दुःख- 
रे | 
का मूल है | प्रकृतिके अध्ययनसे उसका उच्छेद ( कर डालना ) आवश्यक है | 


पाश्चात््य-दशन ० 


सत्य एक ही हैं ओर वह सुखरूप हूं। श्रमबशात ही उदत्रत पुरोहितों 
तथा राष्ट्रीने जातियोंका बन्चन बताबया और भसीयण मूस-तृष्णाम घर्मोकि 
शिकार बने | अन्यथा-शानासे ही ठोग घ्रणा तथा क्रर दमनके मांगी बनते है | 
इसलिये अन्धविश्वासका अपनयन ओर वस्तुतत्वज्ञान नितान्‍न्त आवश्यक हे | 
जीव ओर उस्मे' प्रभावित करनेवाले पूर्ण प्रकृतिके अंश हैं | अप्राकृत पुरुष कब्पना- 
प्रसूत ही है । मानव भीतिक ही हैं | विशिष्ट-सब्बटमक्ा परिणाम होनेके कारण 
उसकी विशेषता है। वस्तु तथा उसकी गतिके अतिसेक्त ओर कुछ नहीं हें | 
कार्यकारण-सम्बन्धकी अनन्त शड्जछा ही संसार है | बस्तुओँमे परस्पर क्रिया 
तिक्रियाकी परम्परा चलती ही रहती हैं| विलचिेत्र ग॒र्णों एवं संगोगेंसि बस्तुविशेप- 
की अभिव्यक्ति होती है |? 


2 


सुकरात, अफलातूनः अरस्तू: काण्ठ आदिके दर्शन ही इस पतश्षका खण्डन 
हैं | सुख अवध्य पुरुपाथ हैं; परंतु क्षणभज्गलर नहों। अपेतु अनन्त एवं शाइव्त भी 
है और वही पुरुषार्थ है | प्रकृति और प्राकृत प्रयश्चका जो भाग हैं। जिसके 
अनुग्रहसे प्रकृति और प्राक्ृत प्रपश्च प्रस्कुरित होता है, उम्को प्रकृतिपार या प्रकृतिसे 
अतीत कहना भनिवाय॑ है | चक्षुका द्रश चझ्जुसे भरतीत है; बद निर्विवाद है। महान 
उद्देश्यकी प्राप्तिके लिये सूक्ष् आवश्यक नियम अपरिहाय॑ होते हैं| अतएव वे 
नियम उद्बुत राजाओं और पुरोहितोंद्वारा निर्मित नहीं हुए अपितु अब्मक्ष: 
वायुभक्ष, कन्द-मूल-फ़लाशी, वद्कलछ-वंसनघारी। अरण्य-बासी; शान्तः ऋतम्भरा 
प्रशावाले, महातवा महियोंद्वारा आविष्कृत हुए हैं ! 


बकले ( १६८०-१७५३ ) भोतिकवादियोंके विरुद्ध है। उसके मत प्सब 
कुछ संकल्पमात्र ही है भौतिक नहीं | इसकी अनुभूतिका मूल ईश्वर है, कारण उसी- 
की अनुभूतिमं सबकी अनुभूतिका अन्तर्मात्र हो जाता संकरव्पोंके परस्पर 


सम्बन्धका नियामक ईश्वर ही हैं| उसीसे वस्तुओंके भी सम्बन्धका नियम प्रतीत होता 
है। जिह्से दन्तस्पर्श होते समय “मैं दन्तस्पर्शवान्‌ हूँ? यह प्रतीति होती है | प्रतीतिके 
अतिरिक्त दाँतोंका अस्तित्व नहीं ही हैं। किसी काष्ठका अंगुलियोंसे स्पर्श करनेपर 
काठिन्य, चिक्कणता ओर शैत्यका अनुभव होता है। यहाँ अनुभूतिसे भिन्न बाह्य 
वस्तु कुछ भी नहीं है | जेसे सुबणका पीत रूप ओर विशिष्ट गुरुत्व होता है और 
दोनोंका सहज साहचर्य भी होता हैं; परंतु उनका कार्यकारण-सम्बन्ध नहीं है | 
इस प्रकार वे छोग घटनामात्रका अपलाप कर देते हैं ।! 

र््रियानुभूतिवादियोंका कहना है कि “वुड्धिसे किसी भी विषयका अखित्व 
नहीं जाना जाता । वास्तविकताके प्रत्यक्षीकरणसें ही अस्तित्वावगम होता है ।? जेसे 
प्रशावादियोंके मतमें प्रत्यक्षानुभूतिका स्थान नहीं है; बसे ही पत्यक्षानुभूति- 
वादियोंके मतमें व्यापक सिद्धान्तोंका भी स्थान नहीं है, जिन व्यापक सिद्धान्तौके 
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लिये दृश्य वसरतुओंका एकत्रीकरण, उनका पारस्परिक सम्बन्ध-स्थापन तथा 
तुलनात्मक आलोचना होती हैं| इसलिये इन्द्रियानुभूतिकों सत्य माननेपर बुद्धिप्राप्त 
ज्ञान ही असम्मत्र है| यदि प्रशावाद सत्य हो; तो इनका ज्ञान असम्भव है | 


शानका विषय कुछ है । परंतु यह भी सत्य है कि अनुभूतियोंमें बुद्धि 
प्रयुक्त होती है । उसके परिणामका भी अपने जगतमें प्रयोग होता है | परंतु 
उभयवादियोंक्रे सामज्प्यकी समस्या तो वैसी ही रह जाती है। इस विषयमें 
काण्य्का कहना हें कि “अनुभूतिका विषय अकृत्रिम नहीं है। इसलिये वस्तुतत्त 
अनुभवसे गरहीत नहीं होता, किन्तु ज्ञानप्राप्तिकी क्रियासे परिष्कृत देशकाछादि 
सम्बद्ध ही बस्तुका ग्रहण होता है | इससे यह तो सम्भव है कि वस्तु उन नियमीका 


पालन करे; जिन निय्मोंसे वस्तु बुद्धिसे मण्डित होती है 


यदि भौतिकवादके अनुसार प्रकृतिको क्रियाशीलक और ज्ञानको अक्रिय 
माना जाता है तो ज्ञानमें व्यवस्थापकल्य केसे बन सकता है ! काण्ट आदिके 
ज्ञानका रचनात्मक कार्यकर्तेच इस इश्सि होता है कि मनस या सवमनस ही 
जान है। भारतीय वेदान्तकी दृष्टिसि मन खयं ही भीतिक कार्य है। उसकी 
उत्पत्ति होती हे और बह व्यापारान होता है; सक्रिय तो हैं ही। इंगलिश-क्रेच 
भौतिकवादियोंका यह मत भी ठीक नहीं कि वस्तुका अस्तित्व विचार कतके 
अस्तिववसे पहले है, विचारकतों इसकी अनुभूति प्राप्त कर सकता है । यदि आत्मा 
भूतका ही परिणाम है तब तो सुतरों कार्य भूत आत्माके पहले कारणरूप मूतका रहना 
ठीक ही है | परंतु जडभूतोंके किसी परिणामर्म चेतनता या विचारकतता किसी 
भी प्रमाणसे नहीं सिद्ध हो सकती; हाब्सके विचार भी इस सम्बन्ध्मं भोतिकवादी 
ही हैं । मोतिकवादी भूतपरिणामकों ही ज्ञान मानते हैं। अतएवब ज्ञानका 
उद्गमश्ान उनकी दृष्टि से इन्द्रियग्राह्म रूपोंके मूलभूत ही हैं | किंतु अध्यात्मत्रादी 
जडमभूतों के अतिरिक्त आत्माकों ही ज्ञानका उदगमस्थान मानते हैं। वह आत्मा 
नैयायिक) वेशेषिक आदिके अनुसार ज्ञान-गुणवाला हैः कुछके मतानुसार शान- 
सखरूप होकर ज्ञानधर्मक है ओर कुछके मतानुसार अखण्ड नित्य बोधस्वरूप है | 
उससे ही सबंभूतों एवं भूतप्रकृतिकी उपत्ति होती है; उससे मोतिक अन्तःकरण 
मन आदि उत्न्न होता है, उसीसे साभास वृत्तिरूप अनित्य ज्ञान उत्पन्न होते हैं । 
परंतु इन सबसे प्रथक्‌ अखण्ड खवतः सिद्ध नित्यबोध है। जिससे अनित्य ज्ञानोंकी 
उत्पत्ति; स्थिति एबं प्रढय आदिका बोध होता है । 


हेगेल-दशन 


हेगेलने ( १७७०-१८३१ ) काण्टकी वस्तुस्वरूप धारणाका खण्डन किया ओर 
बतलाया कि “वस्वुको उसके आवेष्टन गुणों और अवस्थाओंसे अलग करके देखना 
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ही वस्तु खरूपकी धारणा है | परंतु ऐसा सम्मव नहीं | अतः वह ज्ञानमे परे है ।? 
हेगेलके जगतका भी खश मन ही है; काण्टके असल जगत्‌ एवं दृष्यमान जगतके 
द्विववका भी इसने खण्डन किया है | स्पिनोजआाके समान हेगेल भी आत्मा-मन और 
भूतकों अभिन्‍न ही मानता है | अर्थात्‌ आत्मासे अभिन्‍न मन एवं मनसे अभिन्‍न भूत 
हैं । उसके अनुसार ध्ूर्णतत्व ही सब कुछ है। दृश्यमान जगत्‌ उसीका अज्ज है । 
किसी वस्तुको समझनेके लिये दूसरी वस्तुओंसे तुलना आवश्यक | जैसे एक 
मुर्गीका अण्डा गेंदसे कम गोल है, चमड़ेसे अधिक दूटनेवाला है; गोरैयाके अग्डेसे 
बड़ा है | इस तरह सभी घटनाओंकों मिव्यकर ही वस्तुविधशेष बनती है । 
अतः दूसरी वस्तुआंसे इसके सम्बन्ध इसकी प्रकृतिको बताते हैं | साथ ही 
दुनियाकी सभी वस्तुओंसे भी इस अण्डेका सम्बन्ध है | भले ही यह सम्बन्ध 
समतासे हो या विषमतासे | इसलिये एक अण्डेको पूर्णरूपसें जाननेके लिये 
हर विद्यमान वस्तुका ज्ञान होना चाहिये जो कि अव्पज्ञ प्राणीके छिये अमम्मव 
ही हैं। अतः भेद असत्य है; एक ही महान्‌ वस्तुके सब अक्ञोपाइ़ हैं | यही बात 
विचारोंके सम्बन्धमं भी है। किसी सत्यके अखिल्वके प्रकाशके साथ-साथ उसके 
विपरीत असत्यके अस्तित्वका मी प्रकाश होता है | शह्ढलु ख्वेत है; इस प्रकारकी 
धटनाके विवरणके लिये ही यह सत्य नहीं किंतु सिद्धान्तोंके विचारके लिये भी 
यही सत्य है | जेसे खतन्त्र इच्छाके ही सिद्धान्तकों देखें; अपनी इच्छाके 
अनुसार काम करनेकी स्वतन्त्रता हमें नहीं है। हमारा कार्य पूर्वनिर्धारित है । 
घटनावश उस कार्यकरों करनेके छिये हम बाध्य हैं | इसे ही ध्यूव॑निधोरणका 
सिद्धान्त! कहा जाता है | इन सिद्धन्तोंके विपरीत सिद्धान्तके अस्तिका अर्थ 
ही यही है कि कोई भी सिद्धान्त स्वतन्त्ररूपसे पूर्ण सत्य नहीं है । इसलिये 
वह कहता है कि “कोई उपाय ऐसा अवश्य होना चाहिये जिससे एक 
सत्य एवं उसके विपरीत सत्यकों मिल्यकर व्यापक सत्यकी प्रतिष्ठा हो, जिसमें 
दोनों आंशिक सत्य मिले हों ।! इन आंशिक सत्योंका परस्पर विरोध रहता है; अतः 
इनके अधूरेपनमें मनका टिकना सम्भव नहीं। इसीलिये मन व्यापक सत्यकी 
खोजमें बढ़ता रहता है | यद्यपि कारणरूपी सत्यमें विरोधी कार्योका समन्वय हो 
जाता है, जेसे मृत्तिकामें घट-शराबादि विविध कार्य अन्तर्गत होते हैं; तथापि 
मृत्तिका भी स्वयं कार्य है, अतः अन्तिम ( अधिष्ठान ) सत्यपर जबतक मन 
नहीं पहुँचता; जहाँ किसी भी आंशिक सत्यका विरोध विलीन हो जाता है 
तबतक आंशिक सत्योको मिलाकर एक व्यापक सत्यमें परिणत करनेकी क्रिया 
जारी रहती है | यह अन्तिम सत्य ही सब कुछ है और बह सत्य आन्तर अखण्ड 
बोधस्वरूप ही है। मन एवं मनद्वारा ज्ञात विषय एवं उनकी विभिन्नताएँ इसके 
अंदर ही हैं। मन इसी पूर्णका अंशमात्र है | इसीलिये यह विश्वकों भी गलत- 
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रूपर्म देख सकता है ओर अछूग वस्तुओंके परश्ञेक रूपमें देखता है | आप 
तास्पर समझा जाता हू के सत्यता सम्मति या रायका एक गण है | कोई सम्मति 
सत्य ह यह एक ही बललुप्र निर्भर है | हेगेड सिवा पूर्ण ओर किसीको सत्य 
नहीं मानता । जो कुछ पूर्णसे कम है वह सत्य घटना नहीं वह दसरी घटनाओँसे 
सम्बन्धित हैं| जिनसे विच्छिन्न करके इसको नहीं समझा जा सकता | इसीछिये 
विचार एवं विचारका विप्य मिथ्या है, परम सत्य अधिष्ठानखरूप नित्य 
बोध ही रहता है | 

हेगेटका प्खबंग-तेविवततंनवादः का विचार बड़े मह्यक्ा माना जाता है । 
अरस्तू एवं उसके अनुयायेयोक्रे मतानुमार "कोई नयी चीज हो ही नहीं सकती; 
क्योंकि वह एक आनुप्तानिक्र प्राथमिक उस्तुसे ही सारे संसारका सूत्र जोड़ लेती है | 
अरस्तूके अनुसार एक वस्तु एवं तदनुरूप विचार एक ही वस्तु है दो नहीं |? 
इससे भिन्‍न हेगेझने कहा कि अध्रत्येक बस्तुमं एक अन्तर्विरोध है जो उसको 
गतिदान करता है और इस खबं विकासकी क्रियामें वह दूसरी वस्तुके रुपमें 
परिचतित हो जाती है |? हेगेछ बस्नुकी अपेक्षा विचारकों ही तात्विक मामता 
है| संसारका क्रमविवर्तेन उसके मतानसार विचारका ही क्रमविवतेन है | 

उसके अनुसार प्रथम पविचारका नाम बाद है; इसके साथ ही विपरीत विचार 
भी बतंगान रहता है; उसका नाम प्रतिवाद है। इन दोनोंके संघर्पषने जो नया 
विचार उत्न्‍न्‍न होता है; उसका नाम समन्तयवाद है। इस समस्वसवादमें पुनः अन्त- 
विरोधकी खड्टे होती है और एक नये संब्र्पके परिणामखरूप गति उलम्न होती है 
जो एक नये और बृहलर समन्चयवादमें लीन होती है। विश्व-ीला इसी विचार- 
संघ्रषकी ही क्रिया है। अन्ततः यह लग होती है पर्णमे | 

हेगेलके विचार वेदान्तके अद्वेतदशनमे मिलने जुछते हैं | वेदान्तका ब्रह्म 
अमग्वण्डब्ोधस्वरूप है; उसीका जित्र्त विश्व हैँ, विश्वके पहले भी मन बनता है | 

स॒ आत्मा सब्ंगो राम नित्योदितवपुमहान । 
समनाठढः मननीशक्ति चत्ते तनमन उच्यते ॥(पद्धदशी १३ ।२०) 

वह स्वग्रकाश ब्रह्मात्पमा किंचितू मननी शक्तिकों धारण कर मन हो 
जाता है | यह भी वेदान्तका ही सिद्धान्त है कि हर एक वस्तु व्यावृत्तरूपसे ही 
उपलब्ध होती हूं । अथात्‌ अपनेसे भिन्न समस्त बस्तुनिरूपित भेदसे युक्त ही 
वस्तुका बोध होता है । किसी अव्यज्षक्ों सम्पूर्ण पदार्थोंका बोध हो नहीं सकता; 
अतः तन्निरुपित भेदका भी ज्ञान अमम्भत्न है; फिर खेतर सर्व वस्तु भिन्‍नरूपसे 
क्रिमी भी पदा्थका जानना सम्भव नहीं । इसीलिये बटशानमें व्याव्ृत्तरूपले घटका 
भान होता हैं परंतु व्याबति एवं उसके निरूपक घणातिरिक्त सकल पदा्थोंका 
बोध है नहीं; अतः अततमें तदबुद्धि होनेके कारण व्यावृत्ताकारेण घट-बोध ही भ्रम है, 
सुतरां डसमें भासित होनेवालछा घट भी अ्रम-सिद्ध ही है। विचार या ज्ञानसे भिन्‍न 
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3! 5 की ज्फिल्प्गा। जज 25 हे के हा जन व व 
बंस्न संत | चबचर था शान अखएडइ बाव त्रहञ्ञप्त मन्न नहीं हैं; इस हाठसे व्म्नु 


)॥./ 


हेगेलका बझन्तविरोध या इनम्दरमानका अभिप्राय क्रमेक जित्रः का 
(बेचन है । मृछ वस्तु अखण्डबोध आन्तरिक वस्तु है। मन विचार आदि 
उसके अति संनिदित हैं। अतः उनमें हछवऊ होनेसे ही विचारान्तर या बसूचन्तर 
उत्पन्न होते हैं । विचार-संघ्रपसे विरोधी विचारेंसे सबवाध होनेके अनन्तर 
बरायाधिष्ठान परमार्थ बस्तुका बोध होता है | वहीं सब विरोधों), सब संयषका 
अन्त हो जाता है। सुन्दोपसुन्दन्यायस सत्कायवाद-असत्कायवाद दोनेकि ही सांख्यों 
एवं नेयायिक द्वारा खण्डित द जानेपर अनिषबचनीयता एवं विबतेकी सिद्धि होती 
हैं। इसी तरह जैसे बीजमें अन्तर्विरोधद्वारा उसका विध्यंस होता हूँ तब 
अड्भरकी उलत्ति होती दें; बेसे ही हर एक कारणम अन्तर्विरोध हनेके बाद 
विध्यंस या विकृृति आनेपर ही कार्यान्तरका ब्रिकास होता हैं | अव्यक्तका महान: 
महानका अहं) अहका आकाश; आकाशका वायु आदेख्यसे बिबते था विकास 


बे 


इसी क्रमसे होता हैं | सत्च-रजञ-तम तीनों ही गुण्णोके विमद-व/चत्यस ही स॒ष्टि होती 
| बिमदई भी संघ ही है । निर्विरोध झाम्त सम गुर्णेसि साठ नहीं होती। विस. 
वेब्म्थग ही तचखान्तरका विकास दोता #&। उस तस्यान्तरका कारणको 


अपेक्षा अनिबचनीय कहा जाता हैँ | इन्टी बस्तुओंकी हेगेलन अयनी भाषामं बाद; 
प्रतितराद, समन्वय; दन्द्रमान: था अभ्तविरेध आदि दाब्दो।म कहां हू | 


बचाशेके बाद प्रतिवाद एबं. संवादके अनुसार उत्तरोत्र सत्य बस्तुपर 
उपनीत होनेके कारण कारणातीत परमार्थ सत्य ब्रह्मकी ओर पहुँच सकते हैं | 
वलुगत अन्तबिरोध, संबर्धबाद, प्रतिबाद एवं संबादसे उत्तरोत्तर कार्यसश्की 
ओर अग्रतर हो सकते हैं | फिर भी यह विवेचनकी एक शेल्ीमात्र है। इसका 
सदुपयोग-दुरुपयोग दोनों ही हो सकता है । इसीलिये अन्तिम पृण 
ब्रह्मलिणयरूप संबादकों भी इतर संवादोंके समान बाद बनानेका प्रयल भी हो सकता 
ह६। इसी तरह अन्तिम कार्यके भी अन्तविरोधके ऋरमसे पुनः व्यापक कार्यान्तरमें 
लमनन्‍्वबका प्रयल्ल हो सकता है | यह सब अनवस्था-दोप-ुए होनेसे वैसे ही 
अनादरणीय है, जेसे अन्तिम मूलको भी मूल होनेसें ही समूल माननेका आग्रह । परंतु 
सिद्धान्ततः अनवस्था-दोषके कारण अन्तिम मूल अमूल ही माना जाता है | 
बस्तुतः हर एक तककी अवधि आशा होती है । आशइ्यकी अवधि व्याधात 
ही होता है । जैसे “धूमो यदि वहिव्यभिचारी स्थात्‌ तहिं कि स्थात्‌! धूम यदि 
वहिव्यमिचारी हो तो क्या होगा ! इस शझ्का समाधान होता है. भध्तहि 
थूमो वढ्िजन्यों न स्थात्‌! यदि धूंम बहिव्यमिचारी हो तो उसे वहिजन्य नहीं 
होगा चाहिये | यदि कोई इसपर थी तक करें सो उसके सामने व्यावातदोप 
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उपस्थित होता हैं। अर्थात्‌ कार्य-कारणभाव तो प्रत्यक्ष दृष्ट ही है । हृष्ट व्याघात 
इस शड्ाकी अवधि है | 
“वयाधातावधिराशइ्रा शझ्ठा तकॉवधिमंतः ।! 

इस तरह अन्तिम परम सत्य परम संवादको बाद बनाना तथा अन्तिम 
कायरूप संवादको भी वाद बनाकर कार्यान्‍्तरकी कब्पमा करना मी अनवस्था 
एवं इृष्ट व्याधात-दोषसे दुष्ट हैं । यो. तो हेगेलके दन्द्रवादकों भी बाद बनाकर 
उसका भी ऐकात्म्यवादमें छय हो जानेकी कब्यना की ही जाती है | जब इन्द्रवादके 
आधारपर अधिनायकवाद, समष्टिबाद,, भूतवाद ओर चेतनवाद-जैसे परस्पर 
विरुद्ध मत सिद्ध हो सकते हैं तब उसके बलपर तो किसी “इदमित्थम! 
सिद्धान्तका निर्णय असम्भत्रप्राय ही है । हेगेलके मतानुसार राज्य मानवकी 
सामाजिक प्रगतिकी चरम सीमा है |! इसका अर्थ है कि “वह संवाद आगे बाद 
नहीं बनेगा |? परंतु माक्सने उसे भी बाद बनाया ही । वह मजदूर-नायकत्व 
या समशिवादकी चरम संवाद कहता है। परंतु रामराज्यवादी जड-चेतन दोनोंको 
आध्यात्मिक सम्बन्धसे समम्बित करता हैं तथा राजतन्त्र-प्रजातन्‍्त्र, व्यष्टि-समष्टि 
वित्तविभाग एवं श्रमविभागकों समन्बित करता हैं । इस तरह अध्यात्मवादपर 
आध्ृत घर्म-नेयन्त्रित ध्मंसापेक्ष पक्षपातविहीन शासन-तन्त्र शज्यकों ही अन्तिम 
संबाद एबं सामाजिक प्रगतिकी चरम सीमा मानता है | इस पक्षमें निश्चित 
पत्यक्षानुमान) अपोस्षेष आगम आर्षशास्त्र एवं परम्परा सभी अनुकूल है । 
भारतीय अध्याक्मबादमें समष्ठि अनन्तकोटि ब्रह्माण्छात्मा कार्य-कारणातीत ब्रह्मका 
स्‍्थूछ रूप है । उसके भीतर समष्टि छिल्लात्मा हिरण्यगर्भ सूक्ष्मरूप हैँ | उसमें भी 
आन्तरसमश्किरणात्मा महाकारण ईश्वर है ओर सर्वान्तर सूक्ष्तम कार्ये- 
कारणातीत शुद्ध ब्रह्म हैं| महाविराटकी अपेक्षा भी हेगेलका विश्वात्मा बहुत 
स्थूछ एवं संकीर्ण है | न 

माक्स दशन | 

कालमाक्सने ( १८१८-८३ ) हेगेलके इन्द्रमानकों मोतिकवांदस जोड़ लिया, 
परंतु मार्क्स मानस या बोधको स्वयंविकास या विवर्त मानता हैं। इस प्रक्रियाका प्रथम 
अंश हैं एक अविभाजित इकाई । यह इकाई दो विरोधी अंशोमें विभाजित हो जाती 
है। पुनः इन विरोधोंका समन्वय होकर एक नयी सम्बन्धित इकाईका जन्म होता 
है | इसी प्रकार सश्कि विकास होता रहता है । इन बातोंको ब्रह्मवादमें भी जोड़ा 
जा सकता है। अविभाजित ब्रक्कका भी हृक-हश्य, शान-शेयरूपमें विभाजन 
हुआ । पुनः दोनोंके समस्वयसे ही महदादि प्रपश्चकी सष्टि होती है । इसी तरह 
उत्तरोत्तर कारणका विभाजन विध्वंस था समन्बयसे उत्तरोत्तर सृष्टि होती है। 
एक बीजमें घरणि। अनिल, जलके सम्पर्कसे उच्छूनावथथा ( अछ्ुरोलत्तिके पहले 
बीजकी फूलनेकी अवस्था ) होती है | फिर अन्तर्विरोधसे . बीजका विष्वंस या. 
बिभाजन होता है; पुन; समय होकर अद्भूर उस्न्न होता. है। गाकसे. इसी 
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उन्तविरोाधकों इन्द्रमाव मानकर कहता हैं ध्यह् क्रिया भूतकी ही है मनकी नहीं; मने- 
गी ही क्रिया प्रतिविम्बित होती है |? 

पर॑तु वेदान्त-मतानुसार विनाश या विध्यंसकों अद्भुरका कारण नहीं माना 
जाता; किंतु वीजके अवयब ही अड्भूरके रूपमें परिणत या विवर्तित होते हैं क्योंकि 
कायम बीजके अवधवोंका ही अन्बय दिखायी देता है । अतः विनाश था विध्यंस 
विकासका कारण नहीं, इसके अतिरिक्त कारण ब्रह्म कायरूपर्म परिणत होनेपर भी 
अविकृत मृक्तोपसृप्य ब्रह्म बना ही रहता है । आकाश, बायु आदि भी उन-उन 
कार्योके रूपमें परिणत होनेपर भी समाप्त नहीं हो जाते | उनका भी प्रथक्‌ 
अस्तित्व बना ही रहता है। इसके अतिरिक्त हेगेंलके यहाँ इस संघर्ष-क्रियाकी सीमा 
है। हर कार्यमें अन्त्विरोध या संघर्षसे उत्तम वस्तुका विकास नहीं होता: 
इसीलिये कोई कार्योंके बिनाशसे कोई भी अच्छी चीज उद्यन्न नहीं होती | तभी 
लोग कार्यध्यंससे उद्विम्म होते हैं | बस्तुतः माक्सने हेगेलके इन्द्रमानका गलत 
अभिप्राय समझकर दुरुपयोग किया है| किसी कार्यमें भावरूप उसका डपादान 
कारण एवं रजके हल्चलके साथ तमका अवष्टम्भ तथा सच्चका प्रकाश भी 
अपेक्षित होता हैं; इस तरह क्रार्योद््तिमें आंशिक संघर्षसे अधिक प्रकाश एबं 
अवष्म्मका महत्वपूर्ण हाथ रहता हैं | 


्थ 


हु न्‍॒ 


हंल्वांश एवं हवेलवेशियस अठारहबीं शताब्दीके भोतिकबादियोंक प्रतीक 
समझे जाते थे | हलवांशकी पुस्तक “्पक्नति-विन्यास! हैं | उत्तका कहना है कि ध्यदि 
सत्ताका अर्थ है सच्चा खरूप तो हमें वस्तुकी सत्ताका कोई ज्ञान नहीं | प्रस्यक्षावलो- 
कनसे तथा तजनित स्पन्दन ओर विचारोंसे हमें भूतका शान प्राप्त हैं । इच्द्रियोंके 
अनुसार विषमेच्छा--अच्छी या बुरी राय कायम करते हैं । उसकी प्रतिक्रियाके 
अनुसार उसके कुछ गुणोंका परिचय यद्यपि हमें मिलता है; फिर भी भूतकी सत्ता या 
सच्चे खरूपका ज्ञान नहीं होता । मनुष्य भूतोंका ही बना है। अतः भूतोंके 
तिरिक्त उसका ओर कोई विचार नहीं है | अतः भृत ही विचारशक्ति-सम्पन्न 
। अथवा भूतका परिणाम ही मनन शक्ति हैं । 


पथ्वीके सम्बन्ध उसका अनुमान हैँ कि सम्भव हैं कि यह एक भूतपिण्ड 
हैं; जो किसी नक्षत्रसे विच्छिन्न हो गया होगा । अथवा सूर्यस्थित काले बिन्दुओंके 
विस्तारका ही परिणाम है अथवा बूझी हुई धूमकेतु होगी ।! ऐसे ही वह मनुष्य- 
को भी प्रकृतिकी आकस्मिक उपज होनेकी कव्पना करता है। इस समयके दाशनिक 
धर्के विरोधी थे और बुद्धि एवं अनुभवपर प्रतिष्ठित नीतिके साथ धर्मके 
सम्बन्धनो भयंकर समझते थे; क्योंकि धर्मकों वे बुद्धिविरुद्ध एवं नेतिक 
शिक्षाकों क्रमजओओर बनानेवाला मानते थे | हल्यांश बासनाकों ही वासना-यूत्तिकी 
ओदध समझता था | वह बासनाओंका दमन अनावश्यक समझता था । उसका. 
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कहना ह ध्मनुष्पमात्र सुख चाहता हैं | दुःखसे घबराता है। इसीलिये सुख-साधम 
भले तथा हःख-साथन दुरे हैं | कोई सरकार ऐलसा कष्ट नहीं उठाती जिससे उसकी 
!। ३ 


अन्यायी दोषी बननेके लिये प्रेरित किया ज्ञाता है | प्रकृतिमे 
बनाया । सामाजिक व्यवस्था ही इसके लिये जिम्मेदार है |? 


बास्टेयरके मतानुसार “समाज न्याय-अन्यायकी घारणा बिना नहीं रह सकता | 
किंतु हल्वांश इसमे इईश्वककी आवश्यकता नहीं समझता । स्याय) संयम) उपकार 
जीवनके डिये छाभदायक हूँ; यह सभी समझ सकते हैं |? रूसो कहता हैं; भफिर भी 
अपने सुखके लिये कोई मोतका सामना क्यों करेगा ? अतः ऐसे स्थछोका स्वार्थ 
सामाजिक खार्ध ही समझा जाना चाहिये; व्यक्तिगत नहीं |” १८ वीं शर्तीके 
भोतिकवादी समझते थे कि मूलसे ही मनुष्यको दःख होता हैं; यदि ममुष्य अपने 
खभावपर कायम रहेगा तो सदा सुखी रहेगा ।? सियरवेलके शह्बावाद लड्डू; कनडिल्यक् 
बके आदिके इब्दियानुमृतियादस भोतिकवादकों बड़ा बल मिला, हल्वेशिय्सने भी 
बताया कि स्मनुष्यकी बुद्धिम प्रकृतिगत समानता; विचारशक्तिे तथा उद्योगकी 
जन्नतिर्म एकता तथा पाछ्न-पोपणकी मह्यान्‌ शक्ति खाभावेक गुण ढँं ।? इस 
पबसे समाजत्रादकी बल मिला | सेंट माइमन छूड़े तथा राबट एडचई लासाल 
आदिन समाजवादकी रूररेखा व्यक्त को | यद्यपि थ सभी ईश्वर एवं धर्ममं विश्वास 
रखने थे | 
गाक्स यद्याप दाशनिक विचारोग हेगेलका शिष्य था तो भी उसका ऋद्मा 
था कि हेंगेल सिरके बल खड़ा था | आज मैं उसे पेरके बल खड़ा कर रहा हूँ।? 
हेगेल एवं मारक्मके बीच फायरवाखका दर्शन है| इसके कई अंशोंको माक्स- 
न ग्रहण किया। कईका खण्डन किया । बीठेने लिखा है-इश्वर मेरा पहला विचार हैं 
शान दूसरा तथा मनुष्य तीतरा ओर अन्तिम |? इसपर फायरबाखने कहां हैं; 
"आदर्शवाद एवं भीतिकवादके झगड़ेका केन्द्र है मनुप्थका मस्तिष्क । मस्तिष्क किस 
ऋारकी वस्तुस बना है; यह मालूम हो जाय तब अन्य बस्तुओंके सम्बन्धर्म विचार 
स्पष्ट होते हैं)! उसका यह भी कहना है कि “अलित्व कता है आर विचार क्रिया 
हैं | बिचार अस्तित्वका काय हैं कारण नहीं। अस्तित्व खयं मूल हैँ |? बह 
कहता हैं, पआदर्शवादी दशनका आरम्म ही गलत है। सच्चे दर्शनका आरम्भ 
केवछ मैंसे न होकर मैं और तुमसे होना चाहिये। यहाँसे विचार एबं पदार्थ तथा 
कर्ता एवं कर्मके सम्बन्धती ठीक रूपमें समझ सकते हैं ! में स्वयं अपने लिये में 
हूँ) परंतु दुसरोंके छिये तुम । में एक साथ कर्ता हूँ एवं कर्म भीः में अमू् 
पत्ता नहीं | मेरा वास्तविक अस्तित्व हूं मेरा शरीर ही । अपन समप्ररुपमं मेरी 
ध्मावक कला हद । जो विचार करता! है बह अपृत्ते महीं, थातिक अध्निल्‍्य ही कत। 
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है; विवार उपको क्रिय विनार एवं विरोध के असतित्वकी समस्याका यही हल है| 

कृति या भूतोंकों दबाकर या मिथ्या कहकर समस्याका हल नहीं हा सकता 
फायरबाखका कहना है. कि ध्यदि स्पिनोजाके सिद्धान्तसे धर्म विद्याका जंजाछ 
निकाल दिया जाब तो मूलतः यह बहुत सही है ।! कहते हैं; आदर्शबादसे नाता 
तोड़नेके बाद पहले-पहलछ माक्स एवं एंजिल्सने इसी दर्नकों अपनाया था। 
फायरवाखका कहना था कि “बाहरी वस्तुकी क्रियाका विषयमात्र बनकर सनुष्य उन 
वस्तुओआंको पहचानता है? परंतु माक्सका कहना है कि ध्यह्तुके ऊपर अपनी प्रति- 
क्रियाद्वारा हम उसकी पहचान करते हैं । 


उपर्युक्त विद्वानोंक विचार भारतीय दर्शनोंकी इऑ्टिसे बहुत स्थूछ हैं । 
विषयेन्द्रियतंयोगजन्य सुख ही वास्तविक सुख नहीं हैं। अनश्वर सुख आत्मस्वरूप 
ही है | या तो दादके खुजछानेमें भी सुखकी प्रतीति होती हैं, पर क्‍या डसे कोई 
बुद्धिमान सुख मान सकता हैं! इसी तरह सूक्ष्म विवेचन बिना अखित्वयुक्त 
पदार्थकों ही अस्तित्य मानकर उसके कर्ता एवं विचारकों कर्म मान छिया गया | 
अस्तित्व तो वह सूक्ष्म वस्तु है जो विचारमें भी अनुस्यूत है; जिस अस्तित्वके बिना 
दृह एवं देहान्तगंत उपको समंग्रताके पूरक सभी असत्‌ हो जाते हैं | सब विशेषणरहित 
अस्तित्व ही सत्र समानझूपसे अनुस्यूत होनेके कारण सर्वबरीज है) विचारकी 
सुक्ष्मता उससे अधिक संनिकट है| उसमें ही में और तुम सबका अन्तर्माव हो 
जाता है | अवश्य ही बहिरख प्राणीकों “मैं? की अपेक्षा प्तुम” अधिक स्पष्ट है | 
इसीलिये तो भाष्यकार शंकराचार्यने ध्युष्मदस्मस्पत्यवगोचरयो:? इत्यादि रुपसे 
तुमसे ही विचार प्रारम्भ किया था | भोतिकवादियोंके मैं ओर तुम सभी शंकरके 
युष्मत्प्रत्ययगोचर ही ठहसते हैं, क्योंकि दृश्य अनात्ममात्र युध्मत्पत्यवगोचर होता 
है। निध्श्यहक्‌ आत्मा ही अस्मव्मत्ययगोचर भाष्यकारको मान्य है | 


माक्सने फायरवाखके दर्शनपर टिप्पणी करते हुए लिखा है--५्डस 
भोतिक सिद्धा न्तमें जिसके अनुसार मनुष्य परिस्थितियों एवं शिक्षाकी उपज कहा जाता 
है, इस बातकों भुला दिया जाता है कि मनुष्य परिखितियोंमें परिवतंन कर सकता 
ओर करता है ओर शिक्षकको स्वयं शिक्षित होनेकी आवश्यकता रहती है । ज्यों 
ही इस समस्याका समाधान होता है; इतिहासकी भोतिक धारणाका रहस्य खुल 
जाता है !! फायरवाख विचारप्रणाल्योंके विकासका आधार मानवसत्ताके 
विक्रासकों ही कहता है | 'मानवसत्ता क्या है! इसका उत्तर देते हुए, बह कहता 
है कि 'सानवसत्ता मनुष्यके साथ मनुष्यके ऐक्यमें उनके परस्पर संयोगमें मिलती है।* 

माक्स कहता है (सामाजिक सम्बन्धी समग्रता ही सानवसत्ता है।? पहलेसे 
इसमें स्पष्ठटता अधिक है | फायरवाखने पहले घोषणा की कि भूत मानस ( ज्ञान 3 
की उपज पहीं है; झानस ही भूठतकी स्वोत्कृष्ट उपज है !? उसने हेगेलके दन्द्॒वादका 


श[० श० है -+- 
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भी खण्डन किया था; पर माकसेने उसे अरहण कर ही अपना इन्द्वात्मक भौतिकवाद 
बनाया | चह जगत॒का असछो रूप भूतकोी हो मानता है। जगतके विचित्र एबं 
विभिन्न रूप एवं व्यापारभूतकी ही गतिके विभिन्न रूप हैं| इन व्यापारोंक आपसी 
सम्बन्ध गतिशील मूतके विकासके नियम हैं। इन्हीं नियमोके अनुसार जगत्‌का 
विकास होता है, इसे किसी विकासकर्ताकी आवश्यकता नहीं है । भूतप्रकृति जीवका 
अस्तित्व भी भूतके अंदर है ।,प्रथम भूत ही है। मन द्वितीय है; 
क्योंकि यह भूतसे ही उत्पन्न होता है। उसके अनुसार मनन या चिन्तन-क्रिया 
भूतकी ही उपज है ओर भूत ही मस्तिष्कका रूप प्राप्त कर चुका है | 


एंजिव्सके शब्दोंमें 'भोतिक अस्तित्। मनन; प्रकृति और जीवात्माके 
अस्तित्वका प्रश्न ही दशनशास्त्रका मुख्य प्रश्न हैं। आदशबादी जीवात्माकों पहले 
मानते हैं, भोतिकवादी प्रकृतिको | माक्स कहता हैं-“- “जो भूत चिन्तन करता है 
डस भूतसे चिन्तनकों प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता । जो ज्ञान प्रयोग एवं 
अनुभवद्वारा व्याप्त है वही वास्तविक ज्ञान है| इसको बाह्य जगतसे मिलाकर 
जाँचा जा सकता है। जगतमें कोई अशेय वस्तु नहीं है। जगत्‌ ओर उसके 
नियम पूर्णरूपसे जाने जा सकते हैं | यह बात अछग है कि अभी हम पूर्ण- 
रूपसे नहीं जानते !? 

उपयुक्त बातोंपर विचार करनेसे मादूम होता हं कि यह भी अनुमान हैकि मनुष्य 
सब संसार एवं उसके तियमोंकों जान सकेगा क्योंकि अमीतक सम्पूर्ण जगत्‌की तो 
बात ही क्या; एक सूरयके ही अंदर कितने तस्व हैं, इसीका पूरा अम्वेषण नहीं 
हुआ । एक कोयछा या मिट्टीके तेलमेंया एक परमाणुमें कितनी शक्तियाँ हैं; इसका 
भी परिज्ञान पूरा नहीं हुआ । विज्ञानके बलसे आज वैज्ञानिक एक बस्तुको 
जाननेका दावा करता है; कुछ दिन बाद उसे अपनी भूल भी मालूम पड़ती है | 
क्िती चीजको आज किसी रोगपर छामदायक समझा जाता है, कालान्तरमें ही 
उसे ही हानिकारक मान लिया जाता है | फिर स्वेतरसकलबस्तुप्रतियोगी 
प्रटको ही आजतक कोन जान सका है ? ओर आगे भी जाननेकी आशा कोन 
बुद्धिमान कर सकता है ! किसी भी प्रयोग या यन्त्रसे कोई भी सम्पूर्ण प्रपश्च 
एवं तहत विचितन्रताकों केसे जान सकता है ? जेसे ए.क उदुम्बरके भीतर ही 
रहनेवाा नगण्य कीट बाहरकी वार्ताको नहीं जानता, उसी तरह एक क्षुद्र 
भूखण्ड तथा ब्रह्माण्डगोलकके भीतरका जन्तु सर्वेश होनेका दावा करें) यह 
साहसमात्र है | एक तीक्ष्म संखियाके खांदका वैशिष्टय समझ लेनेके लिये छाखों 
जीवन समाप्त हो जाना भी पर्याप्त नहीं है; फिर उसके अन्य रस, बीय॑, गुण; 
विकारादिफों समझना) चौंटीदू:रा आकाश-परिवेषनकी कल्पना-जैसी बात है | 


एजिल्सका यह कहना भी सही नहीं कि यदि हुए अपनी किसों कव्पनाक! 


पाश्चात््य दशन इज 


मत्यताका प्रमाण उस वस्तुकों खबं बनाकर दे सकें; उसको अपनी अवस्थाओंके 
बाहर उत्पन्न कर उसको अपने व्यवह्ारोपयोगी बना सकें) तो काण्टके बस्तुखरूप- 
का अन्त हो जाता है | कारण, इससे भी उपडक्त तकका समाधान नहीं होता । 
मनुष्य अपने नेन्नों। श्रोत्रों एवं तत्सहायक भोतिक साधनोंसे बहुत कुछ जान 
सकता है सही, परंतु इतनेसे ही वह सब वसच्तुओंको जान लेगा--यह नहीं 
सिद्ध होता; क्योंकि इच्धियों ओर तत्सहयक साधनोंकी भी एक सीमा है । 
योगज अतिशयता भी उसे लछ्ठन करनेमें असमर्थ होती है। अतएब 
चक्षुसे रूपकी अनुभूति होती है; स्पर्शकी नहीं । ओज्से गन्धकी उपलब्धि 
नहीं हो सकेगी, भले ही वेशानिक सहस्तों साधनोंका प्रयोग कर ले । 
किसी यन्त्रद्वारा सूक्ष्म चक्षु-इन्द्रिवको देख सकना भी दुष्कर है। व्यापक नियम 
है कि द्रष्टासे इश्यका दर्शन होता है; किंतु इृश्यद्वारा द्रश्का दर्शन नहीं होता । 
चक्षुद्वारा रूप दिखायी देता है, किंतु रूप या चक्षुद्वारा चक्षुका दर्शन नहीं होता 
मनसे चक्षुके व्यापारोंकी मन्दता-पठुता आदिका तो बोध होता है, किंतु 
चक्षुसे मनके व्यापारोंका बोध नहीं होता | मनसे तो मनका पता छग सकता है, 
परंतु मन एवं अहं सबका भान जिससे होता है उसका बोध--मांस्यभूत मन 
या अहंसे केसे हो सकता है ? सर्वविज्ञाताकों किससे जाना जा सकता है-- 
'विज्ञातारमरे केन विज्ञानीयात्‌ ।! ( बृहदा० उप० ) 

आगेनिक केमिस्ट्रीके बछपर अवश्य कई सूक्ष्म रसायनोंका बोध हो सकता 
है, किंतु इसीसे निहृ॑श्य इकका भी बोध हो जायगाः यह निरा भ्रम है। हृदय या 
मस्तिष्कके जिन तन्तुओंकों ज्ञानचक्षु कहनेका प्रयत्न किया जाता है; वह भी 
ज्ञानव्यज्ञक अग्तःकरण चृत्तिके ही व्यज्ञक हैं। ठंडे एवं गम तारोंके संयोगसे प्रकाश 
शक्ति बिद्युत्‌ व्यक्त होती है; परंतु 'दोनों तार या उनका संयोग ही विद्युत्‌ है? 
यह नहीं कहा जा सकता | 

एंजिल्सका यह कहना भी ठीक नहीं हे कि कोपर्निकसकी सूथमण्डलीका तथ्य 
एक अनुमान था; परंतु जैसे छारियरने गणनाओंसे उसके अख्तित्वका पता छगाया; 
गालेने खोज निकाछा, वेसे ही सर्वशानका अनुमान भी सही निकलेगा; क्योंकि 
इृच्यद्वारा द्रष्ठेके शानका समर्थन इस उदाइरणसे भी नहीं होता। इतना ही 
क्यों ! ऋषियोंका शान आजसे कहीं बढ़ा हुआ था; उनके संनिक्ृष्ट-विप्रकृष्ट, छोक- 
परछोक, अख्-शस्त्र, विमान आदिके विज्ञानतक अभी भी भोतिकवादी वेजशञानिक 
नहीं पहुँचे हैं । वे ऋषि भी ध्वेज्ञ होनेका दावा नहीं करते । ब्रिटेनके प्रसिद्ध 
वैज्ञानिक प्रोफेसर छोका कहना है कि “मेरी रायमें इस युगकी सबसे बड़ी खोज यह 
है कि हम किसी वस्तुके सम्बन्धमें कुछ भी नहीं जानते | प्रसिद्ध वैज्ञानिक मिस्टर 
क्ैल्डरने भी ब्रिट्शि-वैज्ञानिक-विकास-संघके अधिवेशनमें रूुपान्तरसे इसी बातकों 
प्रकट किया है | सुकरातका भी ऐसा ही मत था । मतृहरिका भी कहना है-+ 
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यदाकिविक्ज्ञो5३ह हिप. हुव सदाह्ध: समय 
तदा सर्वज्ञोड्स्मीस्यभबंदवक्िप्त॑ सम सनः | 
क्रिंचितू किंचिदु बुधजनलकाशादवगर्त 
तदा मू्खोस्मीति ज्वर इव सदों में व्यपगतः ॥ 
(लीतिशतक ८ ) 
अर्थात्‌ जब में अत्यन्त नासमझ था तब हाथीके समान मदान्ध होकर 
अपनेको सर्नज्ञ मानता था; किंतु अब बुधजनोंके अनुग्रहसे कुछ समझने लगा; 
तब मुझे मालूम पड़ा कि मैं तो निरा मूर्ख ही हूँ ओर तब ज्वरके समान मेरा 
सर्वेज्ञत॒का मद भी उतर गया। 
अध्यात्मबादियोंकी आज भी चुनोती है | सब्र वस्तुका ज्ञान तो दूर रहा; एक 
घटका भी सम्यक्‌ ज्ञान कोई सिद्ध कर दे । वस्तुतः सत्तकी शुद्धतासे ज्ञानमें 
विशेषता आती है| उपासना एबं योगसे जितनी सच्तकी शुद्धता बढ़ती है, उतना ही 
ज्ञान बढ़ता है | सर्वातिशायी सच्च-शुद्धि ईश्वरकी है; अतः पूर्ण सर्वज्ञ वही हैं । 
अन्योमें सर्वश्ताकी कब्पना होती है, वस्तुतः सबंझता नहीं होती । इसी प्रकार भूत 
और मानसकी प्राथमिकताकी बात भी भोतिकबादियोंकी भ्रमपूर्ण है। वस्दुतः 
भूतसे प्रथम अत्यन्ताबाध्य खप्रकाश-सत्‌का अखित्व ही बेदान्त-सिद्धान्त है । 
उसे भीतिकवादी अ्मसे मानस कहते हैं | मनका तो अद्वेतवादी वेदान्ती भी 
भोतिक ही मानते हैं । प्रमाणाधीन प्रमेयकी सिद्धि होती हैं | बोधाधीन बोध्य 
लथा उसके व्यवहारकी सिद्धि होती है | सत्ता एवं बोध बिना सब वस्तुएँ ही अस्तित्वहीन 
होनेसे असत्‌ ठहरेंगी। फिर तत्खरूप बोध पहले कि भूत पहले ! मृत्तिका बिना 
बट रहता ही नहीं | घटके बाहर-मौतर झृत्तिका ही है। फिर मझुत्तिका पहले या घट 
पहले ? इसका क्या उत्तर है! घट न रहनेपर भी मत्तिका उदंचनमें हे ही । बेसे 
ही अस्तित्व एक बस्तुमें न सही दूसरी वध्तुमें बना ही रहता है । घटबुद्धि 
यद्यपि घटान्तरमें हो सकती है, तथापि पथ्में घटबुद्धि नहीं होती; परंत 
सदबुद्धि सबमें ही अनुब्बत्त होती दे । भूत परस्पर ब्याज्त्त हैं, परंतु सत्‌ सर्वत्र 
अव्यावृत्त है । अतः जसे व्यावृत्त पुष्पोंसे अनुब्नत्तसून्नकी पहले ही मानना पड़ेगा 
उसी तरह व्यावृत्त भूतोंसे पहले ही सबमें अनुषृत्त सत्‌ तथा तत्खरूप बोधर्क 
मानना अनिवार्य होगा। कोई प्रयोग, प्रयोक्ता एवं प्रयोगफल भी खप्रकाश सतके 
बिना सिद्ध नहीं हो सकते । फिर बोधके प्रथम भूतको मानना सबेथा ही निराधार 
है। वस्तुतः जैसे घटानुस्यूत सत्तिका सामान्य ही घटविशेष रूपसे उपलब्ध होत 
' है; कटक; मुकुट आदिमें अनुस्यूत सुबर्ण सामान्य ही कटकादि सुवर्णविशे७ 
रुपमें व्यक्त होता है; वेसे ही सर्वप्रपंश्वानुस्यूत सत्सामान्य ही सदृविशेष प्रपश्चवे 
सप्में उपलू होता है। अतः वही सवप्रथम है ! 


3 फिकस्‍मेर) रण 
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द्वितीय परिच्छेद 
९ 6. 
पश्चेत्ि रजनात 
गूनानका राज्यदर्शन 
पाश्चाच्य राजनीतिपर विचार करते समय सर््रप्रथम उसके प्राचीन 
यूनानी राज्यदशनपर विचारना पड़ता है । वहाँकी सबसे प्राचीन 
रचनाएँ. होमरकृत महाकाव्य “इलियड?ः तथा ्झोडेसी!ः हैं । इनका 
महाभारतके साथ इतना साम्य है कि सिकन्दरके सेनिकोकों श्रम हो गया 
कि “कहीं महाभारत होमरकी रचनाओंका मारतीय संस्करण तो नहीं है |? 
उक्त महाकाव्योंमें प्राप्त जीवनदर्शनके अनुसार राजाका खरूप सामने आता है । 
राजा न्यायकर्तता था; किंतु तभी जब कोई समस्या सार्वजनिक हितके लिये उठती 
अथवा कोई प्रपीड़ित व्यक्ति फरियाद लेकर राजद्वारपर आता | अन्यथा नरवधके 
मामछे भी कुलूपतियोंद्वारा सुलझा दिये जाते थे । राजा सेन्यशक्तिका प्रधान 
था । राजाकी स्थिति यद्यपि जनस्वीकृतिपर आधारित थी; फिर भी राजाका 
व्यक्तित्व उसके अधिकारप्रयोगमें अधिक महत्व रखता था । 
हेसियड अपने वर्तमानको निकृष्ट तथा अतीतको खर्ण-युग मानता था। 
उसका विश्वास था कि मानव-इतिहासका उषःकाल अत्यन्त सुखमय था | क्रमशः 
दुःखकी वृद्धि मानववर्गमें होती गयी; जिससे खर्णके बाद रौप्य (चाँदी) युग आया । 
इसके बाद ताम्रयुग तथा अन्तमें लोहयुग आया | अपने समयको वह छोहयुग मानता था | 
प्लूडा्कने अपोलोके सात संतोंका उल्लेख किया है; किंतु अर्नस्ट वाकेरके 
अनुसार इनमें केबछ सोलन नामक संत ही ऐतिहासिक है । सोलनने सामाजिक 
तथा राजनैतिक जीवनमें महत्वपूर्ण परिवर्तन किये | उसका प्रमुख आधार न्याय 
एवं दण्ड था। वह एक ही साथ निधनोंका मित्र तथा घनवानोंका रक्षक था | 
उसका थुग शोषणका युग था | उसके लिये उसने केवल वेधानिक राज्यकी ह्वी 
स्थापना नहीं की; अपितु कार्यकारिणीकी अपेक्षा न्‍्यायकी उच्चता एवं राजसत्ताका 
आधार जनसत्तामें स्थापित किया | तथापि उसका जनतन्त्र न्यायकी सीमाके अंदर 
ही था। सीधे-सीधे राज्यकी नीति तथा संचालनमें जनताको कोई अधिकार नहीं 
था । जनता इस बातका ध्यान रख सकती थी कि ध्खीकृत नियमों तथा 
परम्पराके अनुसार ही वह शासित हो रही है ।! 
साफिस्टोंके पूर्व, उपयुक्त दाशनिकोंके अतिरिक्त, आयोनियाके भौतिक- 
वादी दाश्शनिकोंका भी महत््वपूण स्थान हैं | वस्तुतः यूनान विषमताओंका 
पुज्ञ था। एक ओर गणतन्त्रीय राज्यसंघ तथा दूसरी ओर मेसेडोनियाका विशाल 
साम्राज्य | एक ओर हेराक्लीट्सका पदार्थ-परिवतेतवाद और दूसरी ओर 
परमेनाईडीजके द्वारा उसका खण्डन | ये सब विरोधी भाव साथ ही चल रहे थे | 
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इसी प्रकार यूतानमें जिस समय डायनीशसका परिष्कृतरूप आरफ्यूसवाद बनकर 
जनप्रिय हो रहा था; उसी समय आयोनियामें उसका विरोधी पक्ष भी उपसित 
हो गया था | 

यह नवीन विचारधारा अपने उद्गम आयोनियासे पेरिकिल्सके समयमें 
अनेक्सागोरसद्वारा एथ्रेन्स छायी गयी थी | इस दार्शनिक विचारकी उत्पत्तिका 
कारण वार्करके अनुसार थ्पूवंका प्रमाव” है | हेराक्लीटसका सर्वव्यापक तत्त्व 
अग्नि; जल थे | जिस प्रकार उप्के दश्शनमें अग्नि, जछू तथा उष्ण एवं शीतकी 
धारणाएँ थीं; उसी प्रकार समाजके क्षेत्र वह ऊंच-नीचका विचार मानता था। वह 
शुष्क एवं अग्निप्रधान व्यक्तिको श्रेष्ठ; गीले एवं जलप्रधान व्यक्तिको नीच मानता था। 

आयोनियाके अन्य दाशेनिकोंकी भाँति पिथागोरस भी अनेक रूपात्मक 
जगत में एक तत््वकी व्यापकता मानता था। किंतु उसका एक तत्व अग्नि तथा 
जल आदिसे अधिक सूक्ष्म ध्संख्याः था। ५ध्संख्याः के अस्तिलवमें स्थान 
( अवकाश ) भी सम्मिलित है | इस प्रकार संसारकी प्रत्येक वस्तुका सार संख्या ही 
है | पिथागोरसके मतसे समस्त प्राणियोंकी आत्मा समान है तथा “जन्मचक्र? में 
एक मनुष्यकी आत्मा अगले या पिछले जन्ममें कुत्ते; हाथी या किसी जन्तुके देहमें 
भी हो सक्रती है । “जन्म-चक्र' से मुक्ति पानेके लिये साधना और संस्कार 
अपेक्षित हैं| साथ ही ज्ञानकी महत्ता सर्वाधिक है |! 

प्लेटो ( अफलातून ) 

प्लेगेके दर्शनमें दो पक्ष हैं--आदद तथा वास्तविक | अपने समयके 
खरूप अध्ययन करनेके बाद वह इस निष्कषपर पहुँचा कि 'छोग पतनशील हैं ।? 
उसने एक आदरो राज्यका चित्रण “रिपब्लिक' नामक अ्रन्थमें किया, किंतु 
वह अमानबीय हो गया । इसके अनुसार इस आदशके निकट जितना ही पहुँचा 
जायगा उतना ही कब्याण होगा | इस प्रकार वह आदशवादका जन्मदाता 
माना जाता है। कहा जाता है कि साम्यवाद तथा फासीवादका मूल प्लेटोके 
दर्शनमें ही था | 

बह कहता है “अच्छे राज्य ओर अच्छे नागरिकका तात्पर्य एक ही है; 
क्योंकि आदरश राज्यके बिना आदर्श व्यक्ति सम्भव नहीं। इसी प्रकार आदश 
राज्य भी आदर्श व्यक्तिके बिना सम्भव नहीं । आदशे नागरिकका विस्तृत 
प्रतिबिम्ब आदर्श राज्य है | वह अपने गुरु सुकरातके वाक्य “सदुण ज्ञान 
है? का कायछ था । अतः राब्यमें वह सदुणका प्राघान्य मानता था । उसके 
युगमं तीन वर्ग थे--संरक्षकः सहायक-संरक्षक तथा कृषक-वर्ग | उनको 
वह ज्ञान ( खर्ण ) मान ( चाँदी ) तथा वासना ( छोह्य ) मानता था। 
इन्हींको वह शरीरकी तीन विशेषताएँ भी मानता था | 
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सदुणी जीवनकी स्थापनाके लिये वह साम्यवादको स्थापना करना चाहता था। 
साम्यवादी राज्यमें वह सामान्य सम्पत्तिका पक्षपाती था | प्लेटो जब वास्तविक 
स्वरूपपर आता है, तब वैयक्तिक सम्पत्ति; परिवार-नियम-प्राधान्य कुछ अंशम मानने 
लगता है | उसके अनुसार स््री-पुरुषके स्थायी ( जीवनपयेन्‍त ) समागमसे लोलपता 
बढती है । बालकोंकी देख-रेखका उत्तरदायित्व राज्यपर माना गया, क्योंकि 
आदर्श राज्यमें ही आदर्श नागरिककी स्थापना हो सकेगी | वह ख्तरियोंकों घरकी 
सीमासे बाहर नागरिक जीवनतक ले आया । उसने उनके समानाधिकारको 
स्थापना की | 


उसने आदश स्थितिके लिये आदर्श शिक्षाकी आवश्यकता बतछाबी | उसके 
मतानुसार ५१८ वर्षतक शिक्षा; व्यायाम आवश्यक है; क्यों कि इससे घेयें; सहनशीलता 
तथा मनपर प्रभाव पड़ता है ।इसी बीच संगीतका भी अध्ययन होना चाहिये; क्‍योंकि 
इनके द्वारा मनपर प्रत्यक्ष प्रभाव पड़ता तथा आत्मसंयम बढ़ता है। १८ से 
२० वर्षतक सेनिकशिक्षा3 २० से ३० वषतक बुद्धिगम्य विषय ( गणित) तक; 
ज्योतिष )) ३०--३५ वर्षतक दर्शन, ३५-५० वर्षतक समाज-सेवा तथा ५० वर्षके 
बाद सत्यप्राप्तिके लिये संन्यास, यही उसकी शिक्षाका क्रम था । ऐसी शिक्षासे ही 
व्यक्ति सदगुणी बन सकता है । 


उसकी राजनीतिका सार तत्त्व है--१-आदर्श राज्य, २-ज्ञानका प्राधान्य; 
३-सदगुणी राज्य, ४-सदृगुणी नागरिक, ५-शिक्षा और ६-साम्यवाद । 
वह “सामाजिक तथा आथिक! न्याय मानता था | उसके अनुसार ध्व्यक्ति 
योग्यतानुसार कार्य करे और वह वस्तु ले जिसे वह लेनेके योग्य हो । डसे 
अन्य कामोंमें हस्तक्षेप नहीं करता चाहिये। न्याय जीवनका क्रम है | न्यायकी 
विशाल धघारामें समस्त जीवन ही आ जाता हैं ।? ' 


अरस्तू 


यह यथारथत्रादी दाशनिक था। अपने युगक्के छममग १५० संविधानोंका 
अध्ययन करके इसने “पालिटिक्स? नामक ग्रन्थ लिखा था । इसने प्लेटोंकी आगमन- 
पद्धतिके स्थानपर निगमन-पद्धतिको खीकार किया । इसके अनुसार अध्ययनके 
बाद आदरंकी स्थापना करनी चाहिये | उसने राजनीतिक तथा आशिक दो 
पक्षोसे अध्ययन कर राज्योकों छः भागोंमें बॉँदा । राजतन्त्र। उच्चजनतन्त्रः 
छोकहिताय जनवादको वह प्राकृतरूपमं मानता था | अत्याचार, सामन्ततन्त्र तथा 
जनवाद (डेमोक्रेसी) को उनका विकृतरूप मानता था। इस प्रकार नियमनिर्धारण तथा 
संविधा्नोंका वर्गीकरण-ये दो देने उसकी हुईं | तौसरी देन उसकी “शक्ति- 
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प्रथक्की करणहे | इसके अनुसार व्यवस्थापन) शासन तथा न्याय--इन तीनोंको उसने 
अछा किया | ४-प्लेटोने विवेककी प्रधान माना था | यद्यपि आगे चलकर 
उसने भी नियमपर जोर दिया; किंतु अरस्तूने नियमका ही प्राधान्य माना है, 
जिनमें परम्परागत तथा नेसर्गिक नियम मुख्य है | सत्ताधारीकों इनके 
अधीन होना चाहिये। ५-आदरश राज्य वह है, जिसमें मध्यम मार्गीय व्यवस्था 
हो--न ज्यादा गरीब न ज्यादा अमीर | प्छेटोने ५०४० व्यक्तियोंके राज्यको 
आदरशो राज्य माना था; किंतु अरस्तूने माना कि आदर्श राज्यमें गुणात्मक तथा 
मात्रात्मक दोनों का संतुलन होना चाहिये | ६-राजनीति शास्त्रको इसने घ्मसे 
खतमन्त्र किया; जब कि प्लेटोने आचार-शाखपर आधारित राजनीतिको ही श्रेष्ठ 
तथा उपयुक्त माना था | उसके अनुसार सदूगुणी नागरिकके लिये सदगुणी 
शासन आवश्यक था । अरस्तूने राजनीतिकी प्रधानता दी; यद्यपि उसका भी 
लक्ष्य आदर्श नागरिक-निर्माण ही था । वह राजनीतिको शास्त्र ही नहीं, 
का भी मानता था । उसके अनुसार राजनीति शाम्त्रः उसे कहते हैं 
“जो राजनीतिक बन्चनके आधारका विश्लेषण करे | 


वेंबक्तिक सम्पत्ति--अरस्तू बेयक्तिक सम्पत्तिकों मानता था । उसका कहना 
था कि "मेरी सम्पत्ति वह दर्पण हैं, जिसमें में अपना प्रतिबिम्ब देखता हूँ। मुझे 
अपना परिचय उसीमें मिलता है; जिसपर मेशा अधिकार है ।” दासताको 
प्राकृतिक, नेतिक एवं आवश्यकता--इन तीन दृष्टिकोणोंसे वह डचित 
मानता था । कुछ लोग शारीरिक तथा बौद्धिक इृश्सि निर्बेल होते हैं, 
यह प्राकृतिक अन्तर है | कुछ लोग उत्कृष्ट तथा निहृष्ट होते हैं; यह नेतिक अन्तर 
है। सामाजिक दृष्टिसे भी दास आवश्यक हैं; क्योंकि कृषि, उद्योग तथा पुलिस 
दासोंद्वार अच्छी तरह संचाछित दो सकते हैं । कार्यविभाजनवी दृष्टिसे भी 
वह दासताकों आवश्यक मानता था | 


वह प्रेम तथा सामान्य हितकी भावनासे परिवारकी आवश्यक मानता था | 
उसके अनुसार “्मैतिकताकी दृश्सि परिवार एक सर्वोत्कृष्ट पाठशाला है । पतिजली 
पिता-पुत्रका सम्बन्ध प्राकृतिक है। व्यक्तित्व-विकाशकी दृष्टिसे परिवार एक स्तर 
है। आधुनिक राज्यक्रो कल्पना यहींसे है |? शिक्षा्में सावयवका धिद्धान्त वह भी 
मानता था । 


अफछातून ओर अरस्तूकी विचार-परम्परा इतनी दूरतक जाती है कि 
कुछ विद्वानतों यहाँतक कह डालते हैं कि अत्येक मनुष्य या तो अफछातूनका अनुयायी 
होता है या अरस्तूका ।? यदि हम इस व्यापक बातको अधिक महत्त्व न दें तो 
उनके कुछ विशिष्ट विचारोंसे यूनानी राज्यद्शनका निष्कर्ष सामने आता है | 
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अफलातून ओर अरस्तू दोनोंने इस बातपर जोर दिया था कि राज्य और 
व्यक्तिमं किसी प्रकारकी विभिन्‍नतता न थी) दोनों एक ही थे । कुछ तार्किकोम 
इसपर जोर दिया था कि 'राज्य ओर व्यष्टिके खार्थोमें विभिन्‍तता थी? और कुछने 
इस बातपर कि *राज्यकी उत्पत्ति समझोता द्वारा हुईं थी ।! अफलातूनने प्रथम पश्चके 
तार्किकोंकों यह उत्तर दिया था कि राज्य व्यक्तिका बृहत्तम रूप था ओर व्यक्ति 
राज्यका सूक्ष्मरूप । इस प्रकार दोनोंके खाथ्थोंमें किसीका विरोध न था। अरस्तूने 
दूसरे बर्गके तार्किकोंको यह उत्तर दिया कि “राज्य एक प्राकृतिक संस्था है, जिसका 
सावयवीकी भाँति क्रमशः विकास हुआ है |? दोनों विचारक राज्यकी आवश्यकताको 
स्वीकार करते ये | अरस्तृके मतानुकूछ यदि कोई व्यक्ति राज्यके बिना रह सकता 
था; तो वह या तो देवता था या दानव। अफ़लातूनके विचारोंमें नीतिशास्त्रोंकी 
प्रधानता थी | अरस्तू अफलातूनकी भाँति क्रान्तकारी नहीं था। उसके राज्यमें 
राजनीति; नीतिशास्त्र ओर अ्थंशात्र--तीनोंका समन्वय इस प्रकार किया गया था 
कि मनुष्य सुखमय जीवनको प्राप्त कर सके । 


यूनानी विचारकोंने मच्यवर्ती मार्गका प्रतिपादन बड़े प्रभावशाली ढंगसे 
किया था | इसका आरम्म डेल्फीकी देववाणियोंसे हुआ और सोलनके सुधारोंमे यह 
कार्यरूपमें परिणत किया गया । अरस्तू ओर अफलावूनने भी इस सिद्धान्तका 
अनुसरण किया | अफलातून और अरस्तू दोनों अपने सम्रयके राज्योंसे संतुष्ट न 
थे। अतः उन्होंने ऐसे राज्योंका चित्रण किया; जिनके अनुरूप वे वास्तविक 
राज्योंको परिवर्तित करना चाइते थे । संरक्षकोंको निःखाथ सेवामें रत रखनेके लिये 
अफलावूनने आर्थिक ओर सामाजिक साम्यवादके सिद्धान्तका प्रतिपादन किया था | 
अरस्तू इसका विरोधी था। उसके मतसे “मानसिक विकार; मानसिक ओषधियों- 
द्वारा दी दूर किये जा सकते हैं |? दोनों ही शिक्षाको राज्यके अधीन मानते थे। इस्टोइक 
दार्शनिकोने समस्त मनुष्योंकी समानताके सिद्धान्तका प्रतिपादन किया था। यूनानी 
विचारक मनुष्यकी स्वतन्त्रताके समर्थक थे । 


राजनीतिक विचारोंमें रोमकी प्रमुख देन कानून है । उसका प्रभाव आज 
भी समस्त यूरोपपर छाया हुआ है | यूनानियोंका राजनीतिक आदर्श व्यक्ति और 
राष्ट्रकी स्वतन्त्रताका आदर्श था। रोमन छोगोंने स्वतन्त्रताके स्थानपर व्यवस्थाके 
आदशंको अपनाया । यूनानी छोग नगर-राज्योंकी ही सरकारोंसे परिचित थे । 
उनमें शासकों ओर शासितोंका सम्पक था। इसके विपरीत रोमने एक विशाल 
साम्राज्यका निर्मोण करके वहींसे उसका शासन-संचालन किया। यूनानियोंका 
दृष्टिकोण नगर-राज्योंकी सीमासे परिमित होनेके कारण संकुचित था। रोमन लोगोंने 
संसारके एक बड़े भागकी राजनीतिक एकता. स्थापित करके छोगोंके हृदयमें यह 
धारणा उत्पन्न कर दी थी कि समस्त संसारको एक ही सूजमें बाधा जा सकता है। 
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भव्य युग 


रोमन साम्राज्यके पश्चात्‌ यूरोपीय इतिहासका मध्य-कालू आरम्भ होता है। 
इसके दो भाग किये जाते हैं, पूर्वार्ध ( अंधकार-युग ) और उत्तराध । पूर्वाधधमें 
रोमन लोगोंद्वारा निर्मित सड़कोंकी इतिश्री हो गयी थी। यूनानी ओर रोमन 
सभ्यताका अन्त-सा हो गया था | छोगोंमें आतड़ छाया था | क्रमबद्ध राजनीतिक 
विचार न४्ट-से हो गये थे | संध्कृति ओर घम्मकरा भ्रष्ट स्तररूप सामने प्रत्तुत किया जा 
रहा था। ईसाइयोंका एक सम्प्रदाय बन चुका था। सारी उन्नति, आदर तथा सोहार्द 
सम्प्रदायतक ही सीमित था | परिणामस्वरूप धर्मसत्ता ओर राजसत्ताका संघष प्रारम्भ 
हो गया | धर्म ओर सं श्कृतिका वास्तविक स्वरूप न होनेसे राजसत्ता निरडुश होकर 
आगे बढ़ी । 

तेरहवीं शताब्दीमें धार्मिक सत्ता पराकाष्ठाको पहुँच गयी थी । चौदहवीं 
शताब्दीके आरम्ममे उसके विरुद्ध प्रतिक्रिया प्रारम्भ हुई । राज्याधिकारियेने पीपकी 
प्रधानताको अमनस्कतासे स्वीकार किया था। पोपोंने आत्मबलके अभावमें अपना 
नाश स्वयं किया | सम्पत्तिके कारण तथा संयमके अमावमें उनमें विद्यसिताका 
प्रादुर्माव हुआ । अरस्तूका बढ़ता हुआ प्रभाव भी धामिकताकी प्रधानताके विरुद्ध 
था । विवेक; बुद्धि तथा आत्मप्रेरणाकी उत्तत्तिसे घामिक विश्वास नष्ट हुए. । राष्ट्रिय 
भावनाके उदयका प्रभाव भी घार्मिक सत्ताकी प्रधानताके प्रतिकूल तथा राजकीय 
सत्ताकी प्रधानताके अनुकूल था | फ्रांतके धर्माधिकारियोंतकने घार्मिक भावनाकी 
अपेक्षा राष्ट्रिय भावनाको उच्चतर समझा ओर पोपके आदेशोंकी अवशा करके 
राज़ाका साथ देने छगे | स्वयं ईसाईसंघम कुछ ऐसे छोग थे जो पोपके अनियन्त्रित 
सत्ताके विरोधी हो गये थे। परिणाम यह हुआ कि राजनीतिपरसे घर्मका अद्भुश 
समाप्त हो गया और घर्मविहीन छोकिक राजनीतिका उदय हुआ | इस छोकिक 
राजनीतिका स्वरूप-निर्धारण मेकियाविली जेसे कूटनीतिशके हा्थेसे हुआ। मेकिया- 
विलीके युगमें विद्याका पुनर्जन्म तथा धार्मिक सुधारोंका प्रचार था | उसने पहले ही 
पक्षकों अह्वण किया । पुनर्जागरणके भी दो पक्ष होते हैं-एक स्वार्थवादी, जिसमें ईर्ष्यो, 
स्पर्धा, स्वार्थ इत्यादिका प्राघन्य रहता है और दूसरा मानवताबादी) जिसमें सहिष्णुता: 
प्रेम और सहयोगका प्राधान्य रहता है । मेकियाविलीने इसके भी प्रथम पक्षको ही ग्रहण 
किया; क्योंकि उतके अनुसार "मनुष्य स्वमावतः क्तब्न) सनकी, धोखेबाज) भीरु और 
लारूची होता है। वह स्वार्थमयी इच्छाओंकी पूर्तिके लिये सतत प्रयत्नशील रहता 
है। उसे उसकी पूर्तिमें घमं। अधर्म, नीति; अनीति किसीका विचार नहीं रहता। 
प्रेमका बन्धन तमीतक स्थिर रहता है; जबतक उससे स्वाथकी पूर्ति होती है |? अरस्तूके 
विपरीत उसका कहना था कि “मनुष्य सामाजिक जीवनमें नीच प्रक्ृतिका होता है । अपने 
स्वार्थोंकी पूर्तिके लिये ही वह सामाजिक समझीतोंका प्रयोग करता है।! 
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मध्ययुगम राजनीति ओर घधर्ममें एकता थी। मेकियाविलीने इन दोनोंको 
अलग किया। घममके विषयर्मे उसका कहना था-हमारे घर्मके अनुसार परमानन्द 
विनम्नता, तुच्छता ओर सांसारिक विरक्ततासे मिलती है। उनके स्थानपर रोमनचर्चने 
आत्माकी शान-शोकत, शरीरकी शक्ति और उन बातोंपर अधिक जोर दिया है; 
जो कि मनुष्यको दुबंल बना देती हैं।? उसके अनुसार (राज्यको घमंकी आवश्यकता 
थी, किंतु इसी रूपमें कि वह राज्यके उद्देश्यकी पूर्ति करता रहे,।? उसका कहना था 
कि “राजनीति और धर्मका प्रथक्करण मनुष्यके स्वाभाविक जीवनके अनुकूल है |? 
उसके अनुसार “समाज ओर तन्निर्भर राजाकी उत्पत्ति स्वरार्थके साधनार्थ हुई 
है |? उसका कहना था-- “वह राज्य जो स्थायित्वके आधारपर संगठित होता है; 
पतनोन्मुख हुए! बिना नहीं रह सकता ।? राजाको उसने सलाह दी कि “वह पुरुषाथर्मे 
शेर ओर चालाकीमें लोमड्ीकी तरह व्यवहार करे |? यद्यपि मेकियाविलीकी निन्‍्दा 
उस समय छोगोंने की; किंतु समस्त यूरोपकी राजनीति उसके परामर्शानुसार ही 
संचालित होती रही । 


इसके बाद धार्मिक सुधारका युग आता है। मार्टिन लूथर तथा काह्विन 
इसके प्रमुख विचारक थे | इन्होंने नेतिकताकी स्थापना की; चेश की; किंतु सुघार- 
का जो सबसे प्रमुख दोष होता है वह इनमें मी आया | सुधारवाद परिस्थिति-सापेक्ष 
हुआ करता है, परिस्थितियोंके अनुसार उनमें परिवर्तन होते हैं; अतएव उसमें 
एकात्मकता कभी नहीं आती । दूथर ओर काह्विन दोनों ही छोकिक राजनीतिको नहीं 
चाहते थे; किंतु उनके अनुयायी आगे चलकर लोकिक राजनीतिके प्रतिष्ठापक 
बने | कारण यह था कि “विचार-विशेषके विपरीत आचरण करनेवाले राज्य? का 
इन्होंने खण्डन किया था | फल यह हुआ कि इनका राजशक्तिसे संघर्ष हो गया | तब 
इन्होंने राजशक्तिको देवीसिद्धान्तसें नीचे छे आनेवाले सिद्धान्तका प्रतिपादन किया। 
इममें खमावतः लछोकिक राजनीतिका प्रतिपादन हो गया । 
जानबोदांने राज्यकी आन्तरिक प्रभुताकी स्थापना की | बाद्य प्रभुताका 
स्पष्टीकरण ग्रोशसके द्वारा हुआ । राजनीतिशास्त्रकी गतिमें इसने मध्ययुगीन तथा 
आगामी प्रवृत्तियोंका समन्वय करना चाहा। परिणाम यह हुआ कि इसमें 
खमावतः विरोध हो गया; फिर भी उसने राजनीतिशास्त्रके विकासमें बड़ा योग 
दिया | उसने जो कुछ कहा स्पष्ट तथा तकंपूर्ण ढंगसे कहा | इससे वह एक शुद्ध 
राजनीतिक विचार कहा जा सका | किंतु अन्तिम समयमें “पालिटिक? में काम 
करनेके कारण दलीय राजनीतिको भी उसने दाशनिक रूप देना चाहा। फलत: 
इनमें पवदतोव्याघात? उत्पन्न हो गया । 


उसने इतिहासका विकासवादी सिद्धान्त सामने रक्खा । इसके पूर्व यह 
विश्वास था कि मनुष्य स्वर्णयुगसे पतनकी ओर अग्रसर हो रहा है। उसने 
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जनीतिक विचारको स्थापनामें इतिहासको आधार माना । न्याय तथा नतिक 

नियम ( मेक्ियाविीसे मिन्न ) को राजनीतिका मूलतत्व स्वीकार किया 
प्राकृतिक नियमः प्रत्येक सम्बन्धोंके आधार हैं। इन्हें उसने नेतिक नियमोँसे 
अमिन्न बताया और सर्वशक्तिमान्‌ पप्रमु! को भी इन नियमोंके अघीन माना। 
राज्यके उद्देश्यमें इन्हीं नैतिक नियमोंको स्वीकार किया | इसी ने तिक नियम तथा 
प्राकृतिक नियमकी प्रधानतामें आधुनिक व्यक्तिवादकी नींव थी। साथ ही उसकी 
प्रभुता नागरिकोंके ऊपर सर्वसत्तासम्पन्न नहीं थी, अपितु नैतिक) प्राकृतिक तथा 
कीटुम्बिक नियमोंसे बाध्य थी | 

उसने राज्य ओर सरकारका भेद्‌ सामने रखा । राज्य-प्रभुता राज्यकी 
विशेषता थी; किंतु उसका प्रयोग सरकारके द्वारा ही सम्मव माना । उसने सरकारके 
भेदोंका वर्णन किया | इतना सब होते हुए भी वह पप्रयोगवादीः था। इसी 
आधारपर उसने राजनीति और इतिहासका गेंठबन्चन किया | इस गठबन्धनमें 
उसने नक्नत्र-विज्ञानका भी माध्यम छिश | फ्रांसकी घामिक अतहिष्णुतामें 
उसने घार्मिक सहिष्णुताका बीजारोपण किया | कुठम्बको राज्यका आधार माना 
और कुटुग्बका आधार अर्थको | इसीलिये उसने वैयक्तिक सम्पत्तिको मृलाधिकारके 
रूपमें स्वीकार क्रिया; जो आजके व्यक्तिवादकी रीढ़ हैं | उसने ध््रभुसत्ताः को 
घर्मते अलग किया और उस प्रभुसताको राज्यसे ऊपर माना | धर्म, अर्थ; 
संघटन इत्यादि सबको राज्यके अंदर माना; साथ ही प्रभुसत्ताको कुठुम्बसे बाधित 
भी | जब उसने यई स्वीकार कर लिया कि नेतिक तथा प्राकृतिक नियमोंका 
व्याख्याता व्यक्ति है; तव तो उसकी प्रभुता व्यक्तिके नीचे आ गयी । इनमें 
असंगतियाँ अत्यम्त स्पष्ट हैं । 

आब्थूसियस--अपने पूर्व विचारकोसे भी अधिक- सेक्युलर ( छोकायत ) था। 
वह जनताकी प्रभु्ताका दार्शनिक था । वह राज्यको एक क्रममें मानता था-अर्थात्‌ 
कुटुम्ब) कारपोरेशन, कम्यून प्रान्त ओर उसके बाद राज्यः यह क्रम था । राष्यके 
बाद कटम्ब अधिक महत्व रखता था। पूण ढॉँचा वोकिक तथा स्पष्ट था। 
प्रत्येक क्रमके विकासका मूल ( समझोता ) था। उसने राज्यको जनताका सेवक 
माना । उसकी रायमें “राज्यकी शक्ति सापेक्षमूलक थी | जनताने उसे कुछ कार 
दिये हैं, जिसे करना उसका कतेव्य था । जनता किसी प्रकारसे बद्ध नहीं थी। 
शाप्तक केवल मजिस्ट्रेय्के रूपमें था। उसका अधिकार यदि कुछ था तो समझौतेसे 
टुस्टीके समान ही |? इसकी राजनीति -विश्लेषणकी सर्वप्रमुख विशेषता “छोकिक- 
राजनीतिकी स्पष्ट खापना! थी । 


ओशस--(१५८३--१६४५) अन्ताराष्ट्रीय नियमका जन्मदाता था। सोलहवीं 
शताब्दी राजनीतिकी दृष्टिसे यदि फ्रांसकी थी तो सत्रहवीं शताब्दी इं गलेंड की | ग्रोशसकी 


पाश्चाच्य राजनीलि के 


पृष्ठभूमि वह युग था; जिसमें यूरोप अनेक घामिक मतमतान्तरोंमें विमक्त हो गया 
था। व्यवहारमें बह मेकियाविलीसे पूर्ण प्रभावित था। द्विर भी वह मसानवताबादी. 
कहा जाता हैं। उसके अनुसार युगकी उदृण्डताका कारण यह था क्रि प्मनष्यने 
अपने सम्बन्धों; व्यवहारोंसे अध्यात्मादकों निकाल दिया था । उसने कहा कि 
धोप एक ऐसी तृतीय शक्ति थी जो कि नेतिकताका निर्माण करती थी | उस 
समाप्तिकी शून्यताको “लोकिक नीति? पूर्ण कर रही है, अतएब अनैतिकताका 
विकास भी प्रारम्भ है | बस्तुतः उस झुन्यको अस्ताराष्ट्रिय निययोंसे ही पूर्ण करना 
चाहिये । घामिक मर्तोंकी विभिन्नता तथा परस्पर विरोधके कारण (प्राकृतिक 
नियमका एक स्तर नहीं रह गया । इसका परिणाम यह हुआ कि वह समाप्त 
ही हो गया ।! 

इन मतप्रतान्तरोंसे बचनेके लिये ग्रोशतने ईसा-पूर्व युगम॑ अपने विचारोंका 
मूछ रखा; क्योंकि उसके अनुसार वहाँपर एकताका सूत्र था। उसने अरस्तृके 
ब्रिचारोंका प्पुनर्जागरण काछ?ः की विशेषताओंके प्रकाशमें विश्लेषण किया | 
प्रमाणखरूप अरस्तूने कहा था कि ध्मनुष्य सामाजिक प्राणी है ।' ग्रोशसके 
अनुसार यही प्राकृतिक नियमकी माँ है; क्योंकि जब बहू एक साथ रहना चाहता 
है तो निश्चय ही प्राकृतिक नियमसे प्र धाबित होगा ओर यह मनुष्य-स्वभाव सम- 
झौता करनेके लिये बाध्य करेगा | यह समझोता सिविल छाकी उत्तत्तिका कारण 
होगा | 

मनुष्य स्वभावसे विवेकी है; इसीलिये बह वमझोतेका आदर करता हैं। 
यह किसी भी शक्तिस परस्वितित नहीं हो सकता; क्योंकि यह प्रकृतिपर 
आधारित है। इसी प्राकृतिक नियमसे अन्ताराष्ट्रिय नियमका विकास होता है । मनुष्य 
खमभावसे श्रद्धा, न्याय, आदर इत्यादिका पालक है | उसके देनिक कार्यक्रम कुछ 
समझोतोंपर व्यतीत होते हैं, जो कि प्राकृतिक हैं | हम दूसरोंका विश्वास करते हैं, 
सत्य बोलते हैँ, यह सब उपयोगिताके कारण नहीं, बल्कि यह हमारा स्वमाव है | 
संसारमें प्रवकृ) निर्बेछ दोनोंकी सत्ता है । ऐसा इसलिये कि हम प्राकृतिक नियमका 
पालन करते हैं। 


अन्तारष्टिय जगत्‌में श्रद्धा, विश्वासका प्रयोग होता है; यही अन्ताराष्ट्रिय 
नियमके आधार हैं | यहाँतक कि युद्धके समयमें भी कुछ नियम उभयतः मान्य 
होते हैं । ग्रोशसका यह आन्तरिक विश्लेषण द्वाब्स, छाक तथा रुसो इत्यादि 
दाशनिकोंके विइलेषणका मूठ आधार बना; क्योंकि वे सब पहले प्राकृतिक 
स्थितिका विवेचन प्रस्तुत करते हैं ओर पुनः उसीके आधघारपर अपने सारे दशनकी 
आधारमित्ति निश्चित करते हैं । 
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आधुनिक विचार-पारा 
राज्यका जन्म और सामाजिक अनुबन्ध 

कहा जाता है कि सर्वप्रथम समझोता-सिद्धान्त' या “अनुबन्ध-बादः ही 
राजनीतिक सिद्धान्त था। इसीको 'सोशछ कॉन्ट्राक्ट थ्योरीः कहा जाता है। 
पजाने परस्पर समझौतेसे एक व्यक्तिकों अपने सब अधिकारोंकों शपथपूर्वक 
अपित किया । सामन्तों ओर किसानोंक्रा) सामन्तों तथा शजाओंका एवं 
राजाओं ओर सप्रादका सम्बन्ध समझौतोंपर आश्रित था | राजा अपने सामस्तों एवं 
प्रजाके सम्पुख सच्चरित्रता; न्याय-परायगताकी शपथ लेता था | यह परम्परा अब 
भी है। १३ वीं श्तीके एक्रानसका कहना था कि ूराज्यका जन्म-अधिकार एवं 
संचालन समझोतों या अनुबन्धोंपर आश्रित है | प्रथम अनुबन्धसे ईश्वरने 
रशाजसत्ता या राज्यकी खापना की | द्वितीय अनुबन्धद्वारा जनताने राज्यका 
वैधानिकरूप निर्धारित किया । तीसरे अनुबन्धद्वारा राजाकी सत्ताको जन- 
इच्छापर आश्रित किया गया। यदि राजा इन अनुबन्धोंका उद्लड्डन करें, 
तो जनता उसे धिहासनच्युत-करके दूसरा राजा बना सकती है। सुब्यवस्थाकी 
सपना ही राजाका मुख्य काय है। समाज स्वोपरि है। शासन परिवर्तनीय | 
यह विचारधारा मध्य-युगकी है। कहा जाता है कि सोलहवीं शतीतक धमकी 
प्रधानता थी; अतः राज्यशासन भी घर्ममिश्रित था । राजा देवांश है; यह 
सिद्धान्त प्रचलित था | १६ वीं श्ती में यूरोपमें दो घामिक सम्प्रदाय बनैे--एक 
परम्पराबादी रोमन केथोढिक ओर दूसरा प्रोटेस्टेण्ड । प्रोठेस्टेण्टमें प्यूरिटन 
प्रेसविटेरियन, हयगेनोज आदि कई उपसम्पदाय बने । फ्रांसके ३६ वर्षव्यापी 
गृहयुद्धमें एक पक्ष था रोमन फैथोलिक पादरियों एवं सामन्तोंका और दूसरा 
ह्गेनोज व्यापारियों एवं कुछ सामन्तोंका। पहला पक्ष राजभक्तिका उपदेश 
देता था और दूसरा राज्योतत्तिका श्रेय अनुबन्धोको देता था । उसके 
अनुसार राजाकी सत्ता निरपेक्ष नहों, किंतु अनुबन्धोंपर आश्रित है !? 

१७ वीं शतीमें ब्रिटेनमें छहथुद्ध चछा। इसमें एक पक्ष था निरपेक्ष 
राजतन्त्रीय छोगोंका और दूसरा संध्दू-बादियोंका | पहछा पक्ष राजाको 
ईश्वरका प्रतिनिधि मानता था। स्टूअठ नरेश जेम्स प्रथम इस सिद्धान्तका 
प्रसिद्ध दाशानेक था | उसका एवं उसके पुत्र चाह्स प्रथमका कहना था कि 
“देवी प्रतिनिधि होनेके कारण राजाका प्रजाके जान-माल्पर पूर्ण अधिकार है।? 
संसदू-बादी पक्षमें व्यापारियों एवं मध्यम-बर्गका बहुमत था। यह पक्ष राजाकी 
सीमित सत्ता मानता था । राजा लोकिक नियमों एवं संसदीय नियमोंका 
उत्ल्डन नहीं कर सक्रता | जनताकी परोक्ष या प्रत्यक्ष अनुमति बिना राजा 
उधयक्तिगत मध्पस्िपर कर नहीं रझूगा सकता | थी त्डोगा धह्यगेनो के अनुबन्धोको 


आधुनिक बिचार-धारा दे 


अंशत; आधार मानते थे । उपयुक्त पक्षोंमें अनुबन्धकों धर्मसे स्वतन्त्र नहीं 
माना गया, परंतु हाब्स'ने अनुबन्धवादको धमंसे विम्ुक्त कर उसे राज्यशाश्रीय 
रूप दिया | “लॉक? एरवं 'रुसो! ने भी इसी सिद्धान्तकों विभिन्न दृशष्टिक्रोर्णो्से 
अपनाया । हॉब्सने निरपेक्ष राजतन्त्र, छॉकने सीमित राजतन्त्र और रुसोने 
प्रत्यक्ष जनवादको न्यायसंगत बताया | 
थामस हॉब्स ( १५८८-१६७९ ) ब्रिटेनके ग्रहयुद्धकाछ ( १६४२-४९ ) 
का दाशनिक था| कहा जाता है कि इसकी माताने मयभीत होकर समयसे पहले उसे 
जन्म दिया था, इसलिये वह भयसे अत्यधिक प्रभावित रहता था | १६४० में 
इंग्लेडकी दीर्घ संसदूकी बेंठकके समय ब्रिटेनसे भागनेवालोंमें वह सर्वप्रथम व्यक्ति 
था| उस समय वहाँ राज्यनियम, राजतत्ता; नागरिकता सम्बन्धी विभिन्‍न विचार- 
धाराएँ प्रचलित थीं। राजसत्ताका प्रदन मुख्य था | स्टुअट आदिके मतानुतार पराजा 
ईश्वरके प्रति उत्तरदायी है; नागरिकोंके प्रति नहीं? यह विचार राजाको निरपेक्ष 
सत्ताधारी बनाता है। संसद्वादिश्रोके मतानुसार“राजसत्ता ओर राजा संसद निहित 
है। राजाकी सत्ता सीमित है।! दाशनिकोंके अनुसार भ्नेसर्गिक नियम सबोपरि 
है | कोई भी संस्था उसका लद्धन नहीं कर सकती ।? जनतन्त्रवादियोंका कहना 
था कि <आज्ञापालन अनुबन्धके पालनपर अआश्रित है | राज्यका ज॑न्‍्म 
अनुबन्धके द्वारा हुआ हैं | यदि राजा अनुबन्धका छड्ठन करे तो नागरिक राज्यका 
विरोध कर सकते हैं ।! केंथोलिकों और काल्विनिष्ठोके अनुसार ५्यर्म सर्वश्रेष्ठ 
है, राज्य उसके अधोन है |? ये ही मतभेद गहयुद्धकी प्ृष्ठभूमिमें थे | होंब्सने अपने 
कालके सर्वश्रेष्ठ प्रश्न 'राजसत्ता कहाँ निहित है! का उत्तर दिया था। होंब्स 
व्यवस्थाकी परमावश्यक समझता था । चाहे वह नरेशद्वारा स्थापित हो; चाहे 
क्रामबेल ( १५९९-१६५८ )-जेसे शासकद्वारा। राज्यके पूर्वकी स्थितिकों “प्राकृतिक 
स्थिति? ( दि स्टेट आफ नेचर ) कहते हैं | जब कोई इंजन खराब हो जाता है तो 
मिस्त्री उसके कलूपुजोंकों प्थक्‌ करता है| इस क्रमसे उसे इंजिनकी खराबी मालूम 
पड़ जाती है। खराबी दूर कर फिर वह कलपुजोंको जोड़ता है । हॉब्सका कहना था 
कि धमनुष्य समाज और मकानमें रहते हुए मी सन्दूकमें ताला क्‍यों छगाता है ! 
सोते समय दरवाजा क्‍यों बंद करता है ! इधका स्पष्ट अर्थ है कि मनुष्य 
एक दूसरेके प्रति विश्वास नहीं रखता । फिर जब राज्यव्यवैस्थामें यह हालत है 
तब प्राकृतिक स्थितिमं तो कहना ही क्या !! वह मनुष्यको स्वभावसे स्वार्थी मानता 
था | मनुष्य सत्ताधारी शक्तिके द्वारा ही सहयोगी बनकर रह सकता है। इसलिये 


प्राकृतिक स्थितिमें मनुष्य अलग-अलग ही रहते थे । उस समय न कोई व्यवस्था 
थी; न कोई सत्ताधारी था । 


उसके मंतानुसार समान शरीर एवं अ्स्तिष्कको शक्तिका योग 
बताता है कि सब अलुष्य बशबर थे | बदि कोई किसीसे शाशैरिक 


है ९ रद 
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दश्सि कमजोर रहता था तो वह बद्यारीरिक कमजोरीको मसिष्क्रशक्तिसे 
पूरा कर छेता था | अतः प्राकृतिक ख़ितिमें व्यक्तियोंकी समानता थी। स्वार्थ पूर्ति 
ही उनका लक्ष्य था । सहयोगका उनमें कोई स्थान नहीं था । स्पर्षा ही 
स्वाथपूर्तिका साधन था । संघर्षद्वारा ही आधिपत्व जमाया जाता था । वूसरोंद्वारा 
अपनी कीर्ति स्वीकृत करायी जाती थी | यदि प्राकृतिक स्थितिमें समानता 
न होती तो अवश्य ही एक दूसरेपर आधिपत्य जमा सकते । कोई अपनी 
कीति दूसरोंसे स्वीकृत नहीं करा सकता था । सभी स्वार्थपूर्तिके संघर्षमें लगे 
रहते थे | मोतिकशास्त्र एवं जीवशास्त्रकी खोजोंको भी समाजशास्त्रपर ल्गू किया 
जाता था | गेंडिलियो ओर केप्लरने नक्षत्रोंक्ी गतिविधि-सम्बन्धी खोज की थी। 
हवेने रक्तसंचरणके विषयमें खोज किया था । हॉब्सने समाजशास्त्रीय गतिविधि- 
की खोज की | उसने मानवजीवनकी गतिविधिको बेसा व्यापक बताया जैसे 
नक्षत्रों तथा प्राणियोंके रक्तकी | हाब्सके अनुसार 'संघर्षगति ही मानव-जीवनका 
सार है । जैसे नक्षत्र-गतित्रिधिकी अनुपस्थितिमें विश्वका संहार होता है ओर रक्तगति 
बिना मनुष्यक्री मृत्यु हो जाती है? बसे ही संघर्षके बिना भी मृत्यु हो जाती 
है। उसने इस गतिका लक्ष्य स्वास्थ्वपूर्ति एवं कीर्तिदृद्धि ही बताया । 

“इस तरह प्रकृतिकी स्थितिमें सब युद्धरत ही थे । यह एक युद्धकी स्थिति 
थी | उस समय व्यक्तिगत सम्पत्ति; संस्कृति, विद्या; कलछा। विज्ञान, आयात- 
निर्यात, विश्व-ज्ञान, समय-शान। कुछ भी सम्भव नहीं थे। नेतिकता-अनैतिकता; 
भलाई-बुराई, बेध-अवेधका कुछ भी ज्ञान नहों था । लछोगोंकों हत्याका भय 
सदा बना रहता था । जीवन एकाकी। निर्धन। जंगली; घृणित एवं क्षणिक 
था; अर्थात्‌ यह प्राकृतिक स्थिति मात्स्यन्यायकी थी । “जिसकी छाठी उसकी भैंस” 
का सिद्धान्त छागू था |? ह्ॉब्सके विश्वासानुसार “मनुष्य एक प्रेरणाप्रभावित 
प्राणी है । प्रेरणा ही प्राकृतिक स्थितिकी कारण थी |? साथ ही वह यह मी कहता 
हे कि पमनुप्य एक विवेकशील प्राणी हैं? केवल प्रेरणाकी कठपुतछी नहीं है । 
इस भीषण दशामें पहुँचकर मनुष्यने विवेकका उपश्ोग किया ओर उसे नैसर्गिक 
नियमोंका भान हुआ । ये नियम ईश्वराज्ञा-तुल्य होते हैं। उनका पालन व्यक्तियों- 
के लिये अनिवार्य है |? वैसे तो १९ नेतगिक नियमोंको उसने गिनाया। फिर भी 
तीनको मुख्य मानता था । प्रथम--मनुष्यको शान्तिस्थापनाका प्रयत्न करना 
चाहिये । दूसरा यह कि जब अन्य व्यक्ति मी राजी हो तो प्रत्येक व्यक्तिको शान्ति- 
स्थापना और व्यक्तिगत सुरक्षाके लिये अपने सब अधिकारोंके त्यागके लिये 
प्रस्तुत रहना चाहिये। और तीसरा यह कि प्रत्येक व्यक्तिकों समझोता ( हकरार- 
मामा ) मानना चाहिये । 


शकतिक स्थितिरे अबकर प्रमुष्योंने डिबकसले दृुह तॉन उेसगिक लिया. 


आामंस हाब्स क्र 


द्वारा अमद्य खितिसे मुक्त होनेका प्रयत्न किया । प्रेरणाका परित्यागकर विवेकक्ो 
मनुष्योंने मार्गद्शक बनाया | फछतः एकत्रित होकर एक समझोता किया ओर 
प्रत्येक्ष व्यक्तिने शपथ दुहराबी कि यदि आपलोग अपने अधिकारोंकों इसी 
भाँति समर्पित करनेके लिये प्रस्तुत हैं तो में भी अपने अधिकारोंकोी इस व्यक्ति वा 
व्यक्ति-समूहको समर्पित करता हूँ |! इस झपथद्वारा प्राकृतिक खितिका अन्त 
हुआ ओर समाज तथा राज्यका जन्म हुआ | मानव इतिहासका एक नवा अध्याय 
आरम्भ हुआ ओर एक व्यक्ति राजा हुआ | बहुसंख्यक लोगोंने समझौतेमें भाग 
लिया | यदि कुछ अब्पसंख्यक छोगोने प्राकृतिक स्थितिमें ही रहनेका हठ किया 
तो उन्हें दण्ड मिलना अनुचित नहीं था | हाब्सके मतानुसार (राजतत्ताथारी राजासे 
शपथ नहीं छिवायी गयी | व्यक्तियोंने ही शपथपूर्बक अपना अधिकार समपंण किया। 
'मरता क्या न करता' के सिद्धान्तानुसार प्राकृतिक स्थितिके मनुष्योने भी श्तहीन अधि- 
कारोका त्याग किया। हाब्स इस सत्ताघारी व्यक्तिको “दीघंकाय? (मानवदेव ) कहता है । 
दीर्घकाय ( लेवियाथन ) ही उसकी पुस्तकका नाम है। जसे पीड़ित छोग देवताके 
सामने शपथ लेते हैं, वैसे ही प्रकृतिक स्थितिसे पीड़ित व्यक्तियोंने मानवदेवके सामने 
शपथ ली | जैसे देवता कोई शपथ नहीं लेता बेंसे ही मानवदेवने मी शपथ 
नहीं छी | अतः यह पूर्ण ख़तन्त्र एवं स्वेच्छाचारी बना । हाब्सकी पुस्तकके मुख- 
पृष्ठ पर बने चित्रमें दीर्थंकायका शरीर छोटे-छोटे मनुष्योंके शरीरोंसे घिरा है। इससे 
विदित होता है कि यह सबका प्रतिनिधित्व करता है। उसके एक हाथमें तलवार; 
दूसरेमें धर्मशासत्र--राजकीय शक्ति एवं धर्मरक्षाका प्रतीक है| दीर्घकाय मात्स्यन्याय 
और सम्यताके मध्यकी दौवार हैं। वह समाज तथा राज्य दोनोंका ही प्रतीक है | 


बस्तुतः भारतीय शासत्रोंमें वर्णित मात्स्यन्याय एवं तदनन्तर स्थापित राज- 
तन्‍्त्रका ही यह अनुकरण है | इतना भेद अवश्य है कि भारतीय दृष्ठिसे 
माह्यन्यायके पहले सभी व्यक्तियोमें सत्वगुणकी प्रधानता थी। सभी धार्मिक एवं 
ईश्वरवादी थे। सभी प्राणिमात्रको ईश्वरका पुत्र समझते थे। सभी सबके साथ 
समानता; खतनन्‍्त्रता; प्रातृताका व्यवह्वार करते थे | कोई अपराधी शोषक था ही 
नहीं । इसलिये राजा; राज्य एवं दण्ड-विधान आदि अनावश्यक थे | घमनियन्त्रित 
जनता आपसमें ही सब काम चला छेती थी। जब उसमें सक्तका हास हुआ; 
तमोरुण, रजोगुण बढ़ा; घर घठा। अधर्मका विस्तार हुआ; तब माह्स्यन्याय 
फैला । तब प्रजाने पीड़ित होकर ईश्वरसे प्राथेना कर उसके अनुग्रहसे चन्द्र; सूथे। 
इन्द्र; वरुण5 कुबेर/ यम आदि छोकपाछोके गुणों तथा अंशोंसे युक्त राजाको प्रा 
किया और उसे विविध प्रकारसे सम्मानित किया | 
महती देवता झोषा नरख्पेण तिहंति।| (मतु० ७। ८ ) 


इत्यादि रूपसे भारतीय शाख्रोम राजाका महत्व गाया गया है 
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हब्शने राज्यका जन्म ईश्वरद्धारा न मानकर समझेतेद्व/रा बताया। राजा निरपेश्ष 
अवश्य था; परंतु देवी सिद्धाग्तके अनुसार नहीं | संसदीय सिद्धान्तानुसार उसने राज 
ओर राजसचाको विमक्त नहीं माना | उसके अनुसार “नेसगिक और लोकिक नियम 
राज्यकी तलवार बिना शब्दमात्र रह जाते हैं, अतः दीघकायकी घोषणाएँ है! नियम हैं । 
जब जनताने ही अनुबन्धद्वारा अपने अधिकार राज्यको समर्पित कर दिये; तब जनताको 
विरोध करनेका अधिकार कहाँ रहा ! वह अपने अधिकारोंसे च्युत हो चुकी, धमंका 
भी रक्षक वही है |? इस तरह हाब्सने उस समयके गृहयुद्धकी प्रष्ठभूमिमें स्थित विविध 
विचार-धाराओंका उत्तर दिया; परंतु धार्मिक, नैंसर्गिक, छोकिक, किन्हीं नियमोंसे 
नियन्त्रित न होनेसे वह दीनकाय राजा मानवदेव न होकर दानव ही बन जायगा | 
इसीलिये मारतीय शाख्रोने उसे घामिक नियमोंसे नियन्त्रित रहना आवश्यक बताया। 
जैसे बिना नकेलका ऊंठ) बिता लगामका घोड़ा; बिना अेककी साइकिल या सदर 
खतरनाक होते हैं; वेसे ही अभनियन्त्रित शासक संतारके लिये अभिशाप होता हे । 
जो जनता किसीकों अधिकार दे सकती है, वह उद्देश्य पूरा न होनेगर उसे अधि 
कारसे पदच्युत भी कर सकती हैं| इसीलिये वेन-जंसे उदृण्ड शासकोंका अनताने 
पदच्युत कर दिया था । हाब्सने राज्यक्रो “निरपेक्ष संस्था? कहा अथात्‌ बाह्य 
नीति या संस्थाक्रा उसपर प्रतिबन्ध नहं। होता । उत्षके मतानुसार 'किसी प्राकृतिक 
खितिके व्यक्तियों-जंसा राज्योंका असइयोग एवं स्पर्धापूर्ण सम्बन्ध रहता है | उसी 
तरह किसी व्यक्ति, समूह या किसी नियमद्वारा भी राज्यसत्ता सीमित नहीं होती |? 


स्लोके सम्बन्धर्म मी उसका कहनाहं कि प्सद्ठ प्राकृतिक मनुष्योद्ी अतड़ियोंमें 
कौड़ोंके समान थे । राज्योत्पत्तिसे प्राकृतिक मनुष्योंका अन्त हो गया। नये 
नागरिकोंका जन्म हुआ । खमावतः प्राकृतिक मनुष्योके अंतड़ियोंके कीड़ों (सल्डों) 
का भी अन्त हो गया अथांत्‌ राज्यमें कोई खतन्त्र सट्ठ' सम्भव नहीं रहा | फिर उनके 
द्वारा सत्ता केसे सीमित हो सकती है! देवी नियम; धर्म, नेसर्गिक नियम, 
नागरिकता) छोकिक नियमपरम्पराका भी कोई नियन्त्रण राज्यपर न रहा | इस तरह 
हब्सकी राजसत्ता एक निरछुश शासनसत्ता हो जाती है; जिसका कि भारतीय 
शासत्रोंने विरोध किया है। हाब्सके मतानुतार “राजतन्त्रम ही एकता) मन्त्रणा) गुप्ता; 
नीतिका स्थायित्क व्यभिचारोंकी कमी ओर चापदूसों तथा तानाशाहोंकी कमी 
सम्भव है । ये सब बातें नरेशकी छोड़कर समूहों या संघोमें सम्भव नहीं है । यह 
सत्ता विभाज्य मी नहीं होती ।! हाब्सके राज्यका अधिकार बहुत व्यापक था| वह 
जीवनके सभी क्षेत्रोम तथा विचारोपर भी राज्यका इस्तक्षेप सहाय मानता था; 
क्योंकि विचारके नियन्तित होनेपर ही ब्यक्तियोंके कार्य भी नियन्त्रित हो! सकते हैं 
ओर दीघकाय सत्ताथारी? ही सर्वोच्च न्यायाधीश एवं सर्वोच्च सेजापति है। विधि-नि्माण, 
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दण्डविधान; सम्धि; विग्नह तथा नियुक्ति आदि उसीके अधिकारमे हाते हैं। प्राकृतिक 
झितिमे हर समय जीवन एवं सम्पसि खतरेमें रइती है। अतः बह राज्यक्ी ही 
शरण लेना व्यक्तियोंके लिये एकमात्र परमावश्यक समझता था । इसे वह नेतिक भी 
मानता था | जब व्यक्तियोंने अपने अधिकार राज्यको दे दिये; तब उसका पुनः 
अपहरण अनेतिकता है | राज्यप्रदत्त नागरिक खतन्त्रतासे अधिक खतन्ब्रता सम्मव 
नहों। मनुष्योंने जीवन-रक्षाके लिये राज्यकी स्थापना की; राज्यका नियन्त्रण स्वीकार 
किया | अतः मृत्युभय, खार्थ; उपयोगिता ये ही उसके आधार हैं; इसी उपयोगिताके 
आधारपर वह राज्य-विरोधको न्यायसंगत मानता है। “यदि र/ज्यका नियम नागरिक- 
की जीवन-रक्षापर आघात करता है तो नागरिकाको ऐसे नियमके विरोध करनेका 
अधिकार है ।! 
ईश्वर एवं धर्मका नियन्त्रण अखीकारकर अनियन्त्रित घमहीन शासकको सुख- 
शान्ति एवं राज्यस्थापनाका उद्देश्य भी पूरा नहीं हो सकता | कहा जाता है कि 
धर्म ओर ईश्वर माननेसे प्राणीको विचार करनेका अवकाश नहीं रहता; परंतु धर्म 
एवं ईश्वरका अस्तित्व खीकार करते हुए भी हिताहित सुब्यवस्थाका पूर्ण विचार 
करनेका सदा ही अवकाश रहता है । विचारपूर्वक ह्वी प्रत्येक कार्यमें प्रवृत्त होना 
आवश्यक है। फिर भी अनियन्त्रण; उच्छुछ्डछतासे हटकर किसी ढंगके भी नियन्त्रण- 
का अद्जीकार करना श्रेष्ठ है। इसके अतिरिक्त हाब्सका व्यक्तियोंके सम्बन्धका वर्णन 
एकाड़ी भी है | अपने बन्धु ओंकी बरबादीसे सुख पानेवाले छोगोंकी संख्या वस्तुतरः 
सदा ही कम थी | बच्चों एवं बन्धुओंकी मृत्युपर प्रसन्न होनेवाले. सोते हुए असहायव 
ग्राणीकों पाकर सर्वप्रथम मारनेकी भावना रखनेवाले मनुष्य कभी भी कम ही थे। 
फिर ऐसे मनुष्योद्वारा राज्य-जेसी पविन्र संख्थाका निर्माण भी केसे हो सकता है ! 
रूसोका कहना है कि ध्यह केसे सम्भव है कि मनुष्य जो एक क्षण दूसरेके गलेपर 
छुरी मारनेके लिये तत्पर थे; वे ही दूमरे क्षण एक दूसरेके गले मिलने लगे १! मानव- 
इतिहासमें कायाकल्पका कोई दृष्ान्त नहीं। बस्ठुतः प्रेरणा और विवेक सभी 
कार्योमें प्राणियोंके साथ रहते हैं । 
हब्स एवं हत्वेशियसके मतानुसार “प्राणी परोपकार भी आत्महितके लिये 
ही करता है |? परंतु जब देखा जाता है कि व्या्र-सरीखे क्रूर प्राणी भी अपने बच्चोंकी 
रक्षाके लिये प्राण देनेकी तेयार होते हैं तो कहना पड़ता है कि प्रेम-परोपकार 
प्राणियोंमें खाभाविक धर्म भी होते हैं । नीतिकारोंने इन्हें इस प्रकार श्रेणीबद्ध किया है- 
एके सत्पुरुषा: परार्धधटकाः स्वाथ परित्यज्य ये 
सामान्यास्तु पराथ घ्ुग्यमस्दतः स्ार्थाविरेधेन ये | 
तेडमी मानुषराक्षला: परहित स्वाथाय निश्नन्ति ये 
ये निश्नन्ति निरथक परहित से के न ज्ञानीमहे ॥ (नीतिशतक्न७७५) 
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'जे स्वार्थ व्यागकर भी परोपकार ही करते हैं, वे सत्पुरुष हैं| जो अपने स्वार्थकी 
रक्षा करते हुए परोपकार करते हैं, वे सामान्यलोग हैं, जो छोग खार्थके लिये परहितका 
विधात करते हैं, वे तो मनुष्य-वेषमें राक्षस ही हैं; परंतु जो छोग निष्कारण ही परहित- 
विघात करते हैं, वे कोन हैं---उन्हें क्या कहा जाय--यह समझमें ही नहीं आता |? 


सामान्यछोग मल ही खार्थी हों; परंतु इस आधारपर कोई व्यवस्था नहीं 
की जा सकती | सामान्यरूपसे भले ही प्राणी शूठ बोलता और घाट तौछता हो; तो भी 
व्यवह्ार-व्यवस्थापक यदि झूठ बोलने और घाट तोलनेकों प्रश्रव देगा तब तो 
अनर्थ ही होगा । इससे भी आगे सामाजिक सुख अर्थात्‌ मनुष्य जातिके सुखके 
उद्देश्यसे ही प्राणीको कार्योकार्यका निर्णय करना श्रेष्ठ है। फिर भी कभी उसी कार्यसे 
बहुतोंको सुख होता है, परंतु कुछ छोर्गोंको दुःख भी होता है। डदकको प्रकाशसे 
कष्ट होता है, तो मी प्रकाश त्याज्य नहीं होता | अतः प्यहुजनसुखाय? का विचार 
आवश्यक है | यद्यपि एक ढंगसे चलनेवाली ठीक टाइम देनेवाली घड़ी ठीक समझी 
जाती है; परंतु मनुष्य यन्त्र नहीं है | यहाँ तो उसके अन्तःकरणको देखा जाता है | 
मान छीमिये--कोई घूस देकर या चोरबाजारीसे कोई चीज खरीदकर परोपकार 
करता है। भले ही उससे बहुजनहित हुआ, पर इतनेसे ही घूस या चोरी न्याय 
नहीं हो जायगा | अमेरिकाके एक झशहरमें दाम्बेकी बड़ी आवश्यकता थी; परंतु 
जल्दी सरकारी मंजूरी नहीं मिली | व्यवस्थपकने घूस देकर मंजूरी छठी ओर दाम्बे 
चलाया । उससे बहुत लोगोंका लाभ हुआ; हित हुआ; परंतु पीछेसे घूसकी बात 
खुली और व्यवस्थापकको दण्ड दिया गया । 

एक कार्यमें गरीबका चार पैसा ओर अमीरका छाखों रुपया भावनाको 


हृष्टिसि समान या कमी-कमी चार पेसाका दान ही अधिक महत्तका होता है | इसी 
लिये बाह्य परिणामोंकी अपेक्षा नीतिमत्ता एवं बुद्धिका ध्यान होना आवश्यक है। 


दृरेण छावर॑ कर्म बुद्धियोगाहुनंजय | (गीता २। ४५ ) 


छोट कीड़ोंसे लेकर मनुष्यतक प्राणियोंमें देखा जाता है कि वें अपने समान ही 
अपनी संतानों एवं जातियोंकी भी रक्षा करते हैं| किपीकों दुःख न देकर बन्धुओं- 
की यथास्म्मव सहायता ही करते हैं अतः सजीव सष्टिका यही खमाव है । 


कई कीड़ोमें त्री-पुरुष-भेद नहीं होता । उनके देहमें ही भेद होकर दूसरे 
कीड़े उत्पन्न होते हैं | वहाँ यही कहना पड़ता है कि संतानके लिये डनमें अपने 
शरीरके अंशको त्यांगनेकी बुद्धि होती है | जंगली जानवरों, मनुष्योंमें भी ऐसी 
ही प्रवृत्ति होती है | इसीलिये मनुष्य परार्थमें ही सुख मानता है; जैसा कि स्पेन्सरने 
भी माना है। मारतीय भावनाके अनुसार परार्थ ही जिसका स्वार्थ है; वही पुरुष 
सत्पुरुषोंमें श्रेष्ठ है--+ 


ज्ञान कोंक -] 


कुद्दा: सन्ति सहखशों खभरणबव्यापारमात्रोच्चता:। 
स्व्राथों यस्य परार्थ एवं स पुमानेकः सतामग्रणीः ॥ (सुभापितावड़ि २८०) 
हब्सके अनुसार हत्याके भयसे मनुष्यका व्यक्तिगत स्व॒तन्त्रताकों परिस्याग कर 
एक अनियन्त्रित शासकके शरण होना बेसा ही लगता है; जेसे एक जंगली विल््ल 
से डरकर खूखार हिंख शेरकी शरण जाना | रूसोका कहना है कि “स्वतन्त्रता प्रकृतिकी 
देन है। स्वतन्त्रताका परित्याग मनुष्यताका ही परित्याग है ।? हाब्सका सिद्धान्त 
न तो प्राचीन घार्मिक लोगोंने ही माना ओर न जडवादियोंने ही। उसके मतानुसार 
'राज्यका अधिकार ईश्वरीय, धामिक एवं पेतृक भी नहीं ओर न जनतान्बिक 
ही है |? वस्तुतः पाश्चात््य दर्शनकार अपनी परिखितियोंसे ऊँचे उठकर विचार 
कर ही नहीं सके । इसीलिये हाब्सने अपनी भीरु प्रकृतिके अनुसार ही मयमूलक 
ही सिद्धान्त भी स्थापित किया | 
जान लॉक 
जान छॉक (१६३२-१७०४) भी समझौतावादी था । उसे सीमित राजतन्त्रमें 
विश्वास था| उमप्तका पिता “प्यूरिटन? सम्प्रदायका अनुयायी था | “छॉक? १६८८ की 
रक्तहीन कान्तिका दाशनिक माना जाता है | इंगरँडके जेम्स द्विवीयके पदच्युत होनेपर 
विलियम ओर मेरीको राज्यपदके लिये निमन्त्रित किया गया | “बिल आफ राइटम” और 
'ऐक्ट आफ सेटलमन्ट! नियमोंद्वारा कार्यपालिका संसदके अधीन बनी | संसदका 
राज्यकोष, राज्यनीति तथा सेनापर पृर्ण नियन्त्रण स्थापित हुआ । इसी रक्तहीन 
क्रान्तिके द्वारा संसद्‌ सत्ताधारी बनी और राजा केवछ वैधानिक रह गया । यह 
एक प्रकारसे जनवादका आरम्भ हुआ | छॉक भी प्राकृतिक स्थिति और राज्यकी 
स्थिति मानता है | उसके मतानुसार “मनुष्य विवेकशीछ एवं सामाजिक प्राणी है | सत्य 
बोलना अच्छा,झूठ बोलना पाप है?---हत्यादि नैसर्गिक नियमोंका पालम वह आवश्यक 
समझता था | इन्हीं सब हेतुओंसे प्राणी शान्ति; स्वतन्त्रता एवं शातृताकी ओर 
प्रदत्त होता है। उसके मतानुसार 'खशने भूमि एवं विविध पदार्थ सर्वसामान्यक 
प्रदान किया है। साथ ही श्रमशक्ति भी प्रदान की है । इसीके द्वारा सामान्य 
वस्तुओमेंसे कुछकों अपने डपयोग योग्य बनाता है । वही उसकी निजी सम्पत्ति 
होती है। उदाइरणार्थ नदीका पानी सर्वसामान्य वस्तु है। पर जब एक मनुष्य 
श्रमद्वारा उसकी कुछ मात्रा छाकर अपने घरमें रखता है; तो वह उसकी व्यक्तिगत 
सम्पत्ति होती है। श्रमके मिश्रणसे ही कोई वस्तु व्यक्तिगत सम्पत्ति बनती है। 
प्राकृतिक मनुष्य एक विवेकशील सामाजिक तथा नेतिक प्राणी था | वह नेतिकतापूर्ण 
नैसर्गिक नियमोंका अनुयायी था । हाब्सके विपरीत लॉकके मतानुसार मनुष्य 
एक दूसरेके व्यक्तित्व एवं व्यक्तिगत सम्पत्ति ओर अधिकारका आदान-प्रदान 
करते थे। वह स्थिति सुख; शान्ति; स्वतन्त्रता ओर श्रातृत्वकी थी । लॉकका 
यह मत भारतीय भावनासे मिलता है । भारतीय दृष्टिकोणके अनुसार पहले यद्यपि 
राज्य, राजा, दण्ड-विधान नहीं था; परंतु कोई दण्डनीय भी नहीं था। सभी परस्पर 
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एक दूरेके पोषक थे, कोई किसीका शोषक नहीं था । सभी धर्मनियन्त्रित थे | 
धर्मयुक्त होकर सब आपसमें ही काम चला छेते थे | 

न वे राज्य न राजासीज च दण्ड्यों न दुण्डिकः | 

धर्मेणेव प्रजा; सर्वा रक्षन्ति सम परस्परम ॥ 
( महा ० शा० प० ५९ । १४ ) 

'जो जैसा करेगा वेसा पायेगाः--यह नैसर्मिक नियम प्रचलित था | 

लॉक मतानुसार “कुछ दिनों बाद सुखमय न्यायपूर्ण जीवनमें बाधाएँ उत्पन्न 
हो गयीं । व्यक्ति अज्ञानी और पक्षपाती हो गये | अध्ययनचन्य हो जानेसे उन्हें 
निषमोंका ज्ञान नहीं रहा | सभी मनमाना नियम छागू करने छगे | अतः लिखित 
नियमकी आवश्यकता पड़ी | एक निध्यक्ष न्यायाधीश अपेक्षित होने छगा । निर्णयको 
कार्यान्वित करनेके लिये पुलिसकी भी आवश्यकता हुई | तब समझौता--- 
“अनुबन्धद्वारा? समय समाजका निर्माण कराया ।? ठॉकके मतानुसार व्यक्तियोने 
अपने कुछ ही अधिकार सभ्य समाजको समर्पित किये | नेसर्गिक नियमोंके अनुसार 
सभ्य समाजको नियम-निर्माण करके निश्चित निष्पक्ष न्यायाधीश नियुक्त करने 
एवं निर्णयकों कार्यान्वित करनेका अधिकार दिया गया । परंतु नेस्गिक 
नियमोंके छड्डन तथा व्यक्तिगत सम्पत्तिरर आधात करनेका अधिकार उस 
समाजको नहीं दिया गया |? छॉकने नैसर्गिक नियमोंको सर्वव्यापक एवं स्वोपरि 
बतलाया | व्यक्तिगत सम्पत्तिकी सुरक्षाके लिये ही व्यक्तिने सभ्य समाजकी खापना 
की ओर असुविधासम्बन्धी उक्त तीनों अधिकारोंका परित्याग किया तथा 
बहुमतका निर्णय स्वीकार करनेका भी नियम स्त्रीकार किया। यह सभ्य समाज कुछ 
व्यक्तियोंका समूह था; परंतु इस समूहको यह अनुभत्र हुआ कि वह असुविधार्ओं- 
की दूर करनेमें असम है | कारण कि नतो सेकड़ों मनुष्य नियम ही निर्माण 
कर सकते हैं और न न्यायात्य और कार्यपालिकाका ही काम कर सकते हैं । 
इसीलिये सम्य समाजने व्यवस्थापिका सभा ओर संसदकी स्थापना की । इसी 
सभाको नियम-निर्माणका अधिकार दिया गया । सभ्य समाजके समान ही यह 
सभा भी नेसगिक नियमों एवं व्यक्तिगत सम्पत्तिके अधिकारोंका लल्डन नहीं कर 
सकती थी । नेसगिक नियमोंके अनुसार कानून बनाना ही उसका काम था। 
व्यवस्थापिका समभाकी बेठकें स्थायी नहीं होती थीं; किंतु आवश्यकताओं के 
अनुसार होती थीं। इसीलिये संसदने एक स्थायी कार्यपालिकाकी स्थापना की | 
इसका कार्य नियमोंकों कार्यान्वित करना था । कुछ परिस्थितियोंमें वह नियम- 
निर्माणमें भी भाग लेती थी । संसद्द्वारा नियुक्त न्यायाधीश नेसर्गिक नियमोंपर 
आश्रित लिखित नियमोंके अनुसार निर्णय करते थे | इस प्रकार संसद, कार्य- 

पालिका; न्यायपालिका--राज्यके इन तीनों अज्ञोंकी स्थापना हुईं | 


ज्ञान लॉक जज 


हक 


युद्ध एवं शान्ति-सम्बन्धी कार्योकी कायपाल्काके जिम्से क्रिया गया 
ओर न्यावाधीशकी नियुक्ति उंसदूके जिम्मे। परंतु . न्‍्वायपालिकाको 
कार्ययालिकाका अक्व माना गया । इस तरह शक्ति विभाजनक्ी बात 
भी आ जाती हैं | इसीके अनुमार फ्रांसके लेखक मंटेस्क्यूने “व्यक्तिगत 
स्वतन्त्रता!का समर्थन किया । छाककी राज्य-संस्था स्वामी नहीं। किंतु एक 
सेवक है | उसे जनस्व्रीकृतिकी आवश्यकता थी । व्यक्ति और उसकी सम्पत्ति 
अर्थात्‌ जीवनस्व॒तन्त्रता ओर सम्पत्तिकी सुरक्षा तथा नेसर्गिक नियमोंको लिपिबंद्ध 
करना उसका कर्तव्य था। राजाके मनमाने शासन करने एवं संसदके कार्यक्रम 
एवं निर्वांचनपमें हस्तक्षेप करने, देशकों विदेशी सत्ताके अधीन करने; संरक्षण- 
कार्यमें असफल होने आदिकी हाल्तमें कार्यपणालिकाका विरोध किया जा सकता है 
एवं उसे हटाया जा सकता हैं । छाकके मतानुसार संसद यद्यपि राज्यका प्राण 
है तथापि उसे मी नेसर्मिक नियमोंके विपरीत नियम-निर्माणका अधिकार नहीं। 
संसद न सनमाने नियम बना सकती है, न नियम बनानेका भार किसी व्यक्ति या 
संथ्ाको दे सकती है । ऐसी स्थितिमें नागरिक-समाजद्वारा उसे पदच्युत करके 
दूसरी संसद्‌ बनायी जा सकती है ।! छाक किसी राजाका जन्मसिद्ध असाधारण 
अधिकार नहीं मानता था ओर निरपेक्ष राजाका अपने मुकदमेमें स्वयं न्यायाधीश 
माननेकों सर्वथा न्‍्यायरहित मानता था । राजाको सभी अधिकार जनताद्वारा 
मिले होते हैं। जनता अन्यायी राजासे अपने दिये हुए अधिकारोंको वापस ले 
सकती है। उसके मतमें नागरिक समाज ही सर्वोत्कृष्ट संस्था है । नागरिक 
लेगोंको सदा अधिकार रहता है कि नियमोल्छल्नन करनेवाले राजा या संसदूकों 
वेधानिक ढंगसे अथवा हिंसाद्वारा अलग कर दें । 

लॉकके मतानुमार 'सर्वोतच्कूष्ट सत्ता जनतामें ही निहित होती है; परंतु 
स्वतन्त्रताके लिये सतकता अत्यावश्यक है |” उसके विचारसे “सतकंता स्वतन्त्रताकी 
भगिनी है ! शासनके कार्योको देखते रहना, उसमें त्रुटि होनेपर विरोध करना आवश्यक 
है। जनता एक सुप्ततत्ताधारी है। किन्हीं विशेष परिस्थितियों ही वह अपनी सत्ताका 
प्रयोग करती है । इस मतसे समाज ही सर्वश्रेष्ठ है । शासक उसीके प्रति उत्तरदायी होता 
है और नेतिक नियमोंके परतन्त्र होता है। सरकार एक संरक्षकमात्र है; भोक्ता नहीं । 
जैसे किसी अभिभावकको किसी बालकके शिक्षणके लिये कुछ रुपया दिया जाता 
है, तो वह उसका उसी कार्यमें विनियोग कर सकता हैं; उसे स्वयं भोग 
नहीं सकता | इसी प्रकार राजा राज्यका भोक्ता नहीं; किंतु संरक्षक मात्र हैं। इसमें 
विभिन्न बर्गोके समन्वयमें कोई बाधा नहीं पड़ती ।! हूकर, वर्क आहि भी इसी 
विचारघाणके थे | 


"दर माक्संवाद और रामराज्य 


भारतीय राजनीतिमें सदासे ही समाजको सर्वश्रेष्ठ माना जाता है ओर उससमें 
वर्णाश्रमधमका समन्वय है। शासक घर्म एवं समाजके प्रति उत्तरदायी हैं| शासन 
बदलते रहते हैँ पर समाज ओर धर्म नहीं बदलते | राज्यके नियम धर्मशास्त्रोंके ही 
अनुकूल हो सकते हैं। व्यक्तिगत बेध सम्पत्तिपर आधात अन्याय माना जाता है । 
छॉक समाजको सत्ताधारी मानता है; साथ ही व्यक्तिको भी उच्चस्थान देता है । 
वह राजाको व्यक्तिका सेवक मानता है। इस सिद्धान्तकों सेवाइनने बेमेल बताया । 
लॉकके अनुसार राज्यकाय सुरक्षातक ही सीमित है। उसे नैतिकता-शिक्षा आदिके 
कामो्में हाथ नहीं डालना चाहिये !! यह विचारधारा धर्मनियन्त्रित रामराज्यकी 
ही है; क्योंकि उसमें शिक्षा, सम्पत्ति एवं घर्मको सदा ही खतनत्र “रहना डचित 
समझा जाता है | राज्यलक्ष्मी चपछा होती है| वह कभी देवता और कभी दानवके 
द्वथ भी ज्ञा सकती है। उप्तके हाथमें शिक्षा-सम्पत्ति एवं घमंके जानेसे व्यक्ति 
और समाज सदाके लिये नष्ट हो जायेंगे | उसीके वलूपर व्यक्ति एवं समाज 
शासनोंमें रहोबदर कर सकते हैं । संसदके नामसे न सही परंतु नीतिशास्त्र एवं 
मन्त्रिमण्डलकी व्यवस्था सदासे ही धर्म-नियन्त्रित शासनतन्त्रमें थी । 

.. आजकरछ समझा जाता है कि ध्मानव-जातिका इतिहास उन्नतिका ही इति- 
हास है।' अतः लेकिका यह कथन कि “व्यक्ति पहलेसे ही नैतिक है उसे 
नेसगिक नियमोंका ज्ञान था? संगत नहीं है । यदि ऐसा ही था तो उसने 
प्राकृतिक स्थितिका त्याग क्यों किया ? उसमें असुविधा। अनेतिकता क्‍यों आयी ! 
उसे समाजकी आवश्यकता क्यों पड़ी ? अतः नेतिकता, शिक्षा आदि सब समाजकी 
या व्यक्तिकी देन माननी चाहिये; परंतु रामराज्यके अनुसार इसका समाधान 
सर है। जैसा कि कटद्ा जा चुका है कि 'सत्व एवं घमंके हाससे नेतिकतामें एवं 
जञानमें कमी आयी, तभी राज्यकी अपेक्षा हुई । इस पक्षमें व्यक्ति और समाजकी 
स्थिति ओर सम्बन्ध सदा उसी ढंगका होता है जेसे वृक्ष एवं वनका; सेनिकों एवं 
सेमाका । निरीश्वर जडवादके अनुसार ही ४उत्तरोत्तर विकास हो रहा है। पूर्वज लोग 
असम्यः अज्ञानी एवं जंगली थे ।? ईश्वरवादीके यहाँ तो विज्ञानपूर्वक विश्वक्री सृष्टि 
है। अतः यष्टि-कालमें छोग आजकी अपेक्षा अधिक ज्ञानशक्ति एवं नैतिकतासे पूर्ण 
थे | युग-हासके अनुसार सत्व एवं शक्तिका हास होनेसे ही विभिन्‍न प्रकारकी 
असुविधाएँ हुई । 

घर्मनियन्त्रित शासनतन्त्रमें जनवाद एवं राजतन्त्रका समन्वय है,विरोध नहीं । 
धर्मशास्त्र सभीपर छागू होता है| अन्यथा लॉकके मतानुसार “व्यक्ति कभी नेसर्गिक 
नियमोल्ल्ड्डनके नामपर विरोध करते और नागरिकता स्वीकार करने न करनेमें 
स्वतन्त्र होते? तब तो राज्यका चलाना ही कठिन हो जाता | “श्रम-मिश्रणसे ही घन 
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व्यक्तिगत होता है? छाकका सम्पत्ति-सग्बन्धी यह सिद्धान्त सी ०एच० ड्राइवर ((.छ. 
])74ए ८3) के मतानुसार “एक अस्फुटित बम! के समान था । रेका्डो आदिने तो भ्रम- 
द्वारा ही बस्तुका मूल्य निर्धारित किया | माक्स ने मी अ्मको ही आधार मानकर अपना 
मत खड़ा किया है | परंतु घर्म-नियन्त्रित शासनकी दृष्टिसे यह सिद्धान्त भी त्रुटिपूर्ण है। 
क्योंकि पद्मरागमणि, वज्मणि आदिका मूल्य उनके गुणोंपर अवलम्बित होता है; श्रमपर 
नहीं। इसके साथ ही यह भी समझ लेना आवश्यक है कि भूमि आदि अनेक वस्तुओंमें 
अ्रमयोग बिना भी पितृ-पिवामहादि-परम्परासे खत्व प्राप्त होता है | तब भी धर्म- 
नियन्त्रित व्यक्ति; समाज एवं राज्यद्वारा तथा उचित वितरणद्वारा आधिक छंतुलून 
बना रहता था | अतः बेकारी, झ्ुखमरीका प्रश्न ही नहीं उठता था | घर्म-नियन्त्रित 
व्यक्ति सब एक दूसरेके पोषक ही होते हैं, शोषक नहीं होते ! 
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१७८९ की फ्रांसकी राज्यक्रान्तिका प्रवतंक रूसो ( १७१२-७८ ) दस वर्षकी 
अवखामें ही एक पादरीके यहाँ नौकरी करने छगा | बुरी आदतोंके कारण वहाँसे 
उसे हटा दिया गया | बादमें वह दूसरी नोकरीमें छग गया | वहाँ वह पूरा झूठा, चोर 
ओर आवारा बन गया | उसे मिन्रोंसे सदा ही सहायता मिलती रही | बादमें एक घनाढ्य 
स््रीके सहारे उसे पढ़नेकी सुविधा मिली । फिर वह गरीबोंमें रहने छगा। वहाँ उसने 
दराबकी दूकान की; नौकरानीसे मैत्री करछी और बिना विवाइके ही पाँच बच्चे पेदा 
किये। पीछे १७४९ में उसने “विज्ञान ओर कलाकी उन्नतिसे नै तिकताकी वृद्धि हुई या 
अवनति!? इस विषयपर निबन्ध लिखकर पारितोषिक प्राप्त किया | इसी निबन्ध 
लिखनेके प्रसंगसे उसके जीवनमें परिवर्तत हुआ । उस निवन्धमें उसने बताया कि 
“विज्ञान और कल्ााकी बृद्धिसे नेतिकताकी वृद्धि नहीं हुईं, प्रव्युत पतन हुआ ।! 
पश्चात्‌ उसने अनेक पुस्तकें लिखीं और आवारा रूसो एक दाशनिक बन गया । 
१७५४ में असमानताके जन्मपर उसने पुस्तक लिखी | इसमें उसने प्राकृतिक खिति 
ओर राज्यका जन्म बतलाया | एक लेखमें उसने “आदर्श सामान्य इच्छा? ओर 
'आदश राज्य? का वर्णन किया | अपनी शिक्षासम्बन्धी पुस्तकमें उसने ५घर्मप्रभा- 
वित शिक्षा? का विरोध किया | इससे तात्कालिक पादरियों एवं सरकारने उसका 
विरोध किया | रूसोके समयमें किसानोंकी दशा बहुत शोचनीय थी। मध्यम वर्ममें 
निराशा एवं उदासीनता छायी हुईं थी | रूसोके मतानुसार “मानवमें भावनाका 
स्तर विषेकसे भी ऊँचा है ।? उसके अनुसार “आधुनिक सम्यताने मनुष्यको 
अनंतिक एवं व्यभिचारी बनाया है| सम्यताके पूवव व्यक्तिका जीवन आदरशंमय 
था।” उस समयके अन्य विचारक कुशलूताकों महत्त्व देते थे; परंतु रुसोने 
स्वतन्त्रताको सर्वोच्च स्थान दिया | वह राजतन्त्रका कटटर विरोधी था; सुतरां गरीबों 
ओर किसानोंका आदर्श दार्शनिक था | 
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रुसोकी थ्राकृतिक खितिमें धानुष्य नेक, मुखी, सीधे; चिन्तारहित; स्वस्थ, 
शान्तिप्रिय, एकान्तप्रिय एवं संतुष्ट थे । कोई निजी घर न था और न सम्पत्ति ही 
थी | विवाह-प्रथा भी नहीं थी और न कुट्ठम्ब ही था | सूमिके उत्पादनसे ही 
भौतिक इच्छाओंकी पूर्ति हो जाती थी । पूर्ण समानता; सख्तन्वता व्यापक थी। कोई 
वर््र-समस्या भी न थी |? उसके मतानुसार ध्याक्ृतिक युगमें आधुनिक बुराइयाँ नहीं 
थीं, परंतु आधुनिक मलाइयाँ भी न थीं। संक्षेपमें वह एक नेक जंगलीकी भाँति 
था | प्राकृतिक मनुष्योंको न्याय, अन्याय और मृत्युका भी ज्ञान नहीं था | उसमें 
बुराई समाजके सम्पर्कसे ही आयी |? उसके मतानुसार “नैतिकता समाजकी देन है। 
शॉब्सके विचारोंका उसने खण्डन किया था | 


भारतीय आर्ष इतिहासके अनुसार हॉब्स और हूसो दोनोंकी ही प्राकृतिक 
स्थितिका वर्णन असंगत है; क्योंकि अपने यहाँके मतानुसार सत्वगुणके विकासके 
समय नतिकता ओर सम्यता थी। सत्व-हासके पश्चात्‌ हॉब्सका चित्रण ठीक ही है| 
'असमानताका जन्म? पुस्तकर्मे उसने बताया है कि 'एक मनुष्यने एक भूमिके 
टुकड़ेको घेरा और कहा कि 'यह मेरा है।! उसने अन्य मोले मनुष्योंसे उस टुकड़ेपर 
अपना अधिकार खीकार करवाया | उसके अनुसार यह मनुष्य ही सम्यताका 
जन्मदाता बना | उसी तरह अन्य मनुष्योंने भी धीरे-धीरे भूमिके ठुकड्ोंकी अपनाया 
ओर दूसरोंसे अपना खामित्व ख्ीकार करवाया | इस तरह व्यक्तिगत सम्पत्ति 
और असमानता ही सम्यताकी जन्‍्मदात्री है |! 

वस्तुतः कई शब्दोंका दुर्भाग्य भी कमी आया करता है | उनका अर्थ 
सुन्दर होते हुए भी अधिकांश लोगोंद्वारा उनका प्रयोग कभी बुरे अर्थोर्मे होने 
लगता है | ध्सम्प्रदायः ध्साप्नाज्यः पसम्यताः आदि शब्द इसी दंगके हैं। इनका 
अर्थ बहुत श्रेष्ठ द्वेनेपर भी पाश्चात्य देशोंमें इनका बहुत दुरुपयोग हुआ ओर 
इनका “फिरकापरस्ती? “शोषण? एवं असमानता? आदिम प्रयोग होने हूगा। 
वस्तुतः सम, व्यक्टि, अभ्युदय एवं परम निःश्रेयस; अपवर्गके अनुकूल ज्ञान-क्रिया- 
सम्पन्न शिष्ट व्यक्ति या समाज ही सभ्य कहा जाता है | तदनुकूछ परम्परा ही 
सम्प्रदाय एवं उसका व्यवस्थापक दी धर्मनियन्त्रित साम्राज्य था। रामराज्यका 
साम्राज्य इसी कोटिका था। तभी केवल मनुष्योके लिये ही नहीं किंतु पशु-पक्षीको 
भी वहाँ सरल-सस्ता न्याय मिलता था | रूसोके अनुसार उसी असमानताकी रक्षाकरे 
लिये पुलित-सरकार आवश्यक हुईं | इन सबके द्वारा अमीरोंके अत्याचारोंकों स्थायी 
बननेमें सहायता मिली | समाजके जन्मसे ही दुःख एवं दरिद्रताका जन्म हुआ। 
समाज ओर सम्यताकी बृद्धिसे गरीबी; भूख» शोषण; हत्या, बीमारीकी वृद्धि हुईं | 
रूसोने अपनी सामाजिक अनुबन्ध! ( सोशल कंटक्ट ) पुस्तकमें लिखा है कि 
धनुष्य खतन्त्र जन्मा परंतु सभी ओर जंजीरोंसे जकष्टा हुआ |! उसकी 
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'ेमिल' पुस्तकर्म भी ऐसे ही विचार हैं | आधुनिक लोग भी मानते हैं कि 'रुसोकी 
अपनी व्यक्तिगत अनुभूतिका ही यह चित्रण है। अपमान ओर दुःखकी प्रतिक्रिया 
स्वरूप ही उसने यह विचार व्यक्त किया हैं|? सुतरां इसमें तात्वबिक सत्यताकी 
अपेक्षा प्रतिक्रियाक्ी भावना ही अधिक है। उसका विश्वास था कि “वह नेक 
था; किंतु समाजकी परिस्थितियोने उसे अवारा बनाया |? उसने सामाजिक अनु- 
बन्ध'में लिखा है कि किस प्रकार एक ऐसी संस्था स्थापित हो जिससे प्रत्येक व्यक्ति 
अन्य व्यक्तियोंके साथ संघटित होते हुए भी केवछ अपनी-अपनी इच्छाका पालन करे; 
अर्थात्‌ खतन्त्रता सुरक्षित रखते हुए केसे सुब्यवस्था स्थापित की जाय । किंतु 
रामराज्यीय इृष्टिकोणसे बिना इच्छाओपर नियन्त्रण किये अर्थात्‌ बिना उन्हें सीमित 
बनाये कोई भी संघटन हो ही नहीं सकता । समान उद्देश्यकी पूर्तिके लिये एक 
सूत्रमें सबके मन ओर इच्छाओंका आबड्ध होना ही वास्तविक संघटन है | 


कहा जाता है कि “रूसोकी समस्या स्वतन्त्रता ओर सुव्यवस्थाका समन्वय 
थी । इसकी एर्तिके लिये उसने परम्परागत अनुबन्धका प्रयोग किया । हॉब्सके 
अनुसार वह व्यक्तियोद्वार अपने समी अधिकारोंका समर्पण आवश्यक समझता 
था ओर लॉकके अनुसार इम अधिकारोंको एक ऐसे आदर्श संघको दिया जाना 
ठीक मानता था जो व्यक्तियोंकी एक राशि ह्वो |? रूसोके अनुसार धर, ब; सः द 
व्यक्तियोंकी अपने सब अधिकार अ+ब+स+द संघको इकरारनामा ( अनुबन्ध ) के 
द्वारा समपण करना चाहिये ! इसी व्यवस्थासे प्रत्येक व्यक्तिके अधिकारोंकी सुरक्षा 
हो सकती है। इस संघ-राज्यके नियम प्रत्येक व्यक्तिकी स्वीकृतिसे निर्मित होगे । 
परंतु हॉब्मके सम्मान “दीघेकरायको अधिकारोंका समपंण”ः उसकी दष्टिमें 
'खतम्बताका त्याग या मानवताका त्याग है | इस समपंणसे व्यक्ति दासतुल्य हो जाता 
है| दीघकाय ही सर्वेरर्वा बन जाता है। अतः ऐसा त्याग सिद्रा पागलपनके ओर 
कुछ नहीं |? इसी तरह रूसो लॉककी प्रतिनिधि-सभाका भी विरोधी था। ब्रिटेनकी 
निर्वाचन-प्रथाका भी वह समाछोचक था । निर्वाचनके बाद भी व्यक्ति दासतुल्य 
ही हो जाता है | उसके मतानुसार “आल्स्यके कारण व्यक्ति या व्यक्तिगत समूह 
न खयं सुरक्षित रह सकता है; न राज्यद्वारा ही सुरक्षित रह सकता है| करोंके 
रूपमें घन देकर, सेनाद्वारा व्यक्तिगत रक्षा ओर प्रतिनिधियोद्वारा सुवब्यवस्थाका 
प्रबन्ध करना मूखता ही है |? छॉकके मतानुसार “सम्यतासे पहले भी व्यक्ति विवेक- 
शील एवं न्‍्याय-अन्यायका ज्ञाता था ।! यही विचार रूसोके समयके व्यक्ति- 
वादियोंका था | रूसोने उसका खण्डनकर यूनानी ग्रीक दर्शनके अनुसार बतछाया 
कि “यह सब राज्यद्वारा ही सम्भव हो सकता है । राज्यके द्वारा ही व्यक्ति 
व्यक्तित्वको भी पा सकता है| उसके बिना मनुष्य मक्‍खीके तल्य है। अधिकार; 


ह 


थ 
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कतेब्यपरायणवा, खतन्‍्त्रता। आत्मोत्थान, सम्पत्ति; नेतिकता ओर न्याय-अन्यायका 
ज्ञान राज्यद्वारा ही सम्भव है |? यह सब व्यक्तिवादका उत्तर था | 


यहाँ भी रूमोके कथनमें पूर्वापरविरोध है | एक ओर वह समाज और 
सम्यताकोी तथा राज्यसरकार आदि संस्थाओंको गरीबी, भुखमरी, अत्याचार- 
का सहायक मानता है | उसके पहले व्यक्तिको नेतिक एवं नेक मानता है और 
दूसरी ओर राज्यके बिना व्यक्तियोंको मक्खीतुल्य बतल्ता है | रूसो आदर्शराज्यको 
ही सत्ताधारी मानता था। अर्थात्‌ इस राज्यकी सामान्य इच्छाको सत्ताधारी मानता था। 
लाकका राज्य संरक्षक मात्र था; सत्ताधारी नहीं । हॉब्सका “दीर्घकाय? ही सब कुछ था। 
रूसोने अपने जनवादी राज्यको एक अवयवीकी भाँति माना है | 'सत्ताघारी जनसभा या 
धारासभा इसका सिर है| नियम एवं परम्परा मस्तिष्क; न्यायाधीश) सरकारी 
कर्मचारी मस्तिष्कके स्नायु; व्यापार-व्यवसाय और कृषि मुख और उदर; आय रक्त 
ओर नागरिक शरीरके अक्ञोंकी भाँति हैं। राज्य एवं नागरिकोके सम्बन्ध अवयव 
एवं अवयवीके सम्बन्धके तुल्य हैं। अवयवोकी सुब्यवस्था अवयवीकी सुव्यवस्थापर 
एवं अवयवीकी सुव्यवस्था अवयवोंकी सुव्यवस्थापर निभर है । अर्थात्‌ राज्य एवं 
नागरिकोंकी सुव्यवस्था एवं प्रगति अन्योग्याअित है |! उसके अनुसार “सामान्य 
इच्छा सदा ही नागरिकोंकी सामान्य इच्छाका प्रतिनिधित्व करेंगी ओर वह उनके 
स्थायी हितका प्रतिनिधित्व करेंगी ।! इसी आधारपर रूसोने यह भी कहा था कि 
(नागरिक सदा ही राज्यहितमें व्यक्तिगत हित देखेगा। सदा राज्यकी सामान्य 
इच्छाके अनुतार ही सोचेगा। ऐसा न करनेवाल्त नागरिक श्रान्त है | ऐसे भ्रान्तकों 
राज्यकी इच्छाका अनुसरण करनेके लिये बाध्य किया जायगा, अथौत्‌ उसे सखतन्‍्त्र 
होनेके लिये राज्यद्वारा बाध्य किया जाना चाहिये |? 

वस्तुतः यह सामान्य इच्छा एक प्रत्यक्ष जनवादी संघ हॉब्सके दीर्घकायके 
ही तुल्य सर्वेर्वा है ओर वह निरपेश्न है | मनुष्यकी सद्भावनापर रूसोका 
अट्य विश्वास था | उसके अनुसार “राजनीति ओर प्रचारकोंद्वारा विशुद्ध मनुष्य 
प्रबश्चनामें डाछा जाता है । राजनीतिक दल; समाचारपत्र आदि यन्त्र ऐसी प्रवश्चनाके 
खोत हैं। ये यन्त्र नागरिकोंको कृत्रिमरूपसे संस्थाओंमें विभक्त कर देते हैं। दलोेंकी 
इच्छासे उसके सदस्य प्रभावित भी होते हैं। इन दर्लो या यन्त्रोद्वारा कई सामान्य 
इच्छाएँ बन जाती हैं। अतः ऐसे राजनीतिक दल या सद्छ आदर्श सुब्यवस्थामें 
अनावश्यक ही नहीं; किंतु बाधक भी होते हैं । इनके न रहनेपर राज्य ओर 
नागरिकोर्मे सीधा सम्बन्ध रहता है। नागरिक सदा ही दल या संस्थाओंकी अपेक्षा 
राज्यके हितमें ही अपना हित समझेंगे | वे सामान्य इच्छाके अनुसार जीवन-यापन 
करना ठीक समझते हैं |! इसीलिये रूसो “अद्वेतवादी दार्शनिक” समझा जाता है। 
(संतों, दलोंको समाप्त करनेके लिये उनकी संख्या बहुत बढ़ा देनी चाहिये | इससे 
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बे ख़यं अस्तित्वहीन हो जाते हैं |? रूसो प्राचीन नेसगिक खतन्‍्च्रताकी प्राप्ति 
सम्मव नहीं समझता था | परंतु एक उच्च नैतिक नागरिक खतन्त्रताकी प्राप्ति 
सम्भव मानता था | 

इसके मतानुसार ८लागरिकोंकी समा ही नियमनिणयकों अधिकारिणी हू; 
प्रतिनिधि-सभा नहीं। नियमोंको कार्यान्वित करनेके लिये कार्यपालिका होती है | कार्य- 
पालिका नागरिकों की सभाके प्रति पूर्ण उत्तरदायी होती है। यह कार्यपालिका ही सरकार 
होती है ।? रूसोके मतानुवार “ऐसा जनवाद अपने सदस्योंसे थायी सतकताकी 
आशा रखता है| यद्यपि ऐसे जनवादको सदा ही खतरा रहता था। उसका आदर्श 
वाक्य था 'मैं खतरनाक खतन्त्रताकों श्ान्ति-पूर्ण दासत्वसे अच्छा समझता हूँ |! 
ऐसे नागरिक ही इस व्यवस्थाकी स्थायी बना सकते हैं |”? रूसोका यह ऐतिहासिक 
वाक्य हैं कि “जनवाणी ही देवबाणी है |? उसने सामान्य इच्छाको निरपेक्ष) अदेय; 
अविभाज्य, स्थायी एवं सत्य माना है। उसने हॉब्सकी “निरपेक्षता! ओर छॉक 
की “जनस्वीकृति! का मिश्रण किया है। उसने हॉव्सकी निरपेक्षताकी जनवादी रूप 
और लॉककी जनस्वीकृतिको सक्रिय रूप दिया । रूसोकी पुस्तकोसे क्रान्तिकी 
उ्वाछा घधक उठी, परंतु वह खय॑ क्रान्तिकारी नहीं था। उसने १७०२ के 
अपने एक भाषणमें कहा कि ऋन्तिको उतना ही भयानक मानना चाहिये; 
जितना कि उन बुराइयोंको--जिन्‍्हें क्रान्ति दुर करना चाहती हैं |! उसने जेनेवाके 
नागरिकोंकों छिखा था कि *आप खतन्त्रता अवश्य ग्राप्त कोजिये; परंतु मानव- 
हत्याके विरुद्ध दासताकों पसंद कीजिये।? नियम बनानेका कार्य किसी राष्ट्रके 
सम्पूर्ण नागरिकोंद्वारा हो सकना सम्भव नहीं होता । जनताद्वारा निर्वाचित प्रति- 
निधियोंद्वारा ही वह सम्मव होता है। अतः प्रतिनिधिसभाका विरोध भी छूसोका 
अयौक्तिक है। “सभ्य समाजने व्यक्तिको दुखी; अनेतिक, व्यभिचारी बनाया? 
यह भी रुसोकी धारणा श्रान्तिपूर्ण है। विशिष्ट विचारशीछ छोग ही मार्गदर्शक हो 
सकते हैं | 


राब्सपीयरने रुसोकों राज्यक्रान्तिका देवता? घोषित किया था। झूसो 
व्यक्तिवादका समर्थन करते हुए पूर्ण अराजकतावादी स्व॒तन्त्रताका समर्थक बन जाता 
है और सभ्य समाजका कट्टर विरोधी ग्रतीत होता है| वह खतन्त्रता; नैतिकता 
एवं समाजका विरोध मानता था। इसी आधारपर फ्रांसीसियोंने तत्कालीन समाजका 
विरोध किया, व्यक्तिगत सुरक्षाके लिये संघर्ष किया ओर क्रान्तिके पश्चात्‌ धराष्ट्रिय 
सभा! की घोषणा हुई । यह विचारघारा भविष्यके व्यक्तिवादियोंकी प्रष्ठभूमि बनी। 
क्योंकि व्यक्तिवादी भी स्वतन्त्रता तथा समाजका परस्पर विरोध मामते थे। 
बाकरने रुसोके लेखको ५्व्यक्तिवादका ग्राण! कह) था; परंतु अन्यन्न रूसो अधि- 
नायकवादका थी समर्थक ग्रतीत होता के जेंसा पहले दिखाथा जा चुका है कि 
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“राज्य बिना व्यक्ति मक्खी-ठुल्य है |? राज्यद्वारा व्यक्तिको स्वतन्त्र होनेके लिये बाध्य 
किया ज्ञाना वह ठीक मानता था। राज्यद्वारा निर्मित नागरिक घर्मका डब्ल्छ्न 
करनेवाले नागरिकको फाँसीका दण्ड देना उचित समझता था | इसीलिये व्हानने 
रूसोको “्व्यक्तित्वका शत्रु! भी कहा है। हों; वह यह अवश्य कहता है कि 'सामान्य 
इच्छाका खोत जनमत है ।! एक तरफ वह कहता है--५मनुष्य जन्मा स्व॒तन्त्र परंतु 
सभी ओर जंजीरोंसे जकड़ा हुआ? । और उसी पुरतकमें राज्यकी निरपेक्षताका भी 
वर्णन करता हैं। उसका यह भी कहना है कि “पूण स्वतन्त्रता किसी ही देशसें 
सम्मव हैं, खब जगह नहीं।” वह स्वतन्त्रताका जलवायुसे भी घनिष्ठ सम्बन्ध 
मानता है । व्यक्तिगत सम्पत्तिकों उसने समाज ओर राज्यकी धात्री बताया और उसे 
ही दरिद्रता ओर दासताकी जननी भी | किंतु वही अन्यत्र सम्पत्तिको मी बस्तु 
भी बताता हैं | ध्येमिलः में भी उसने व्यक्तिगत सम्पत्तिके आधारकों न्याययुक्त 
माना हैं । उसकी रक्षा राज्यका कतंव्य बताया हैं और “कासिका! पुस्तक क 
है कि ध्यक्तिगत सम्पत्तिका अन्त नहों किया जा सकता हैं [? इस तरह कहां वह इस 
“सम्पत्तिका शत्रु! प्रतीत होता ढेँ ओर कहीं उसका “पुजारी? । इसी तरह कहीं 
'स्वतन्त्रताका अग्रदूतः तो कहां “दासताका अग्रदूतः | जनवादके विपरीत वह सीमित 
राजतन्त्रका भी समर्थक बना। कहीं शिक्षाकी स्व॒तन्त्रताकों ठीक कहा तो कहीं उसका 
राजतन्त्र होना ठीक कहा । कहीं कछाकी निन्‍्दा की तो कहीं कछाकी प्रशंसा | कह्दा 
जाता है कि रूसोका जीवन जेसे अव्यवस्थित था बसा ह्वी उसका दर्शन भी |? 


रामराज्यकी दृष्टि, खल प्राणीकी सम्पत्ति अवश्य शयोषणका कारण होती 
है; परंतु शिष्ट; सभ्य) साधु पुरुषकी सम्पत्ति सदा ही परोपकारके काममें आती है। 
व्यक्तिद्वारा समाज बनता है और समाजसे व्यक्तिको उन्नत होनेमें सुविधा प्राप्त 
होती है । अतः व्यक्ति और समाजका विरोध नहीं; किंतु समस्वय ह्टी उचित है । 
इसी तरह सभी छोग सब विषयके ज्ञाता नहीं हो सकते । सब विपयर्म सबकी 
सम्मति लेनेकी अपेक्षा जिस विषयका जो जानकार हो उस विषयमें ही उसकी 
सम्मति छाभदायक होती है । अतः सम्पूर्ण नागरिक संबकी नियमनिर्मोणम 
लगाना व्यर्थ ही है । स्पष्ट द्वी है कि एक शिक्षुनचिकित्सामें एडवोकेट या 
इंजीनियरकी सम्मति लेना व्यर्थ है | कुछ लोग इन सब बातोंको इसीलिये 
मच देते हैं कि इनके द्वारा राज्यको ईश्वरीय संस्था माननेका अन्धविश्वास दूर 
हुआ। वे लोग इस मान्यताको अवेज्ञानिक कहनेका भी साइस करते हैं । परंतु यदि 
विज्ञानका अर्थ सत्यज्ञान ही है तब तो युक्ति, तक और अपोरुषेय वेदादि शास्त्र- 
सिद्ध ईश्वर एवं ईश्वरीय व्यवस्थाओंको अवैश्ञानिक कहना केवछ साइसमात्र है । 
राजनीतिशाओंके द्वारा बस्तुतः शाश्वत सत्य सिद्धान्तकी अभिव्यक्तिमात्र होती 
है । मानवीय हंत्ाकी अपेक्षा देवी संस्थामें कहीं आधिक जानकारी पास करना 
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आवश्यक होता हैं। मध्यक्राढीन बोरोपीय लोगेंका यह विश्वात क भ्हदेश्वरका 
प्रतिनिधित्व करनेवाछा अत्याचारी शासक भी मान्य होना चाहिये, क्योंकि पापी 
नागरिकोंकों दण्ड देनेके लिये ईश्वरने दुए्ठ शासनकी नियुक्ति की है! अग्रामाणिक 
हूं । शास्तरोंका स्पष्ट मत है कि मात्स्यन्यायसे पीड़ित जनताकी माँगपर ही विशिष्ट 
शक्ति एवं गुणसम्पन्न शासक ईश्वरद्वारा नियुक्त हुआ था । जनरअ्न करना 
उसका परम कर्तव्य है। अतः जनवादका धर्म-नियन्त्रित रामराज्य जैसे शासनमें 
पूर्ण उपयोग है। केवल व्यक्तियोद्वारा जन्म होनेमात्रसे राज्य अच्छा नहीं दो 
सकता | हॉब्सका दी्घकाय राज्य व्यक्तियोद्वारा होनेपर भी निरपेक्ष होनेसे लॉक 
एवं झुसेने उसे हानिकारक बताया है। आधुनिक आछोचक ही सोशल कंटाक्ट! 
सामाजिक समझोता या इकरारनामाको अप्रामाणिक मानते हैं | 

तेन्थ्म आदिकोंका कहना है कि 'व्यक्तिको संघोर्मे रहना हितकर प्रतीत 
हांता है; इसीलिये फिर रुंच उपयोगिताकी दृश्सि राज्य बनाता है। कहा जाता है 
कि राज्यको प्कृत्रिम संख्था मामनेसे मनुष्य उसमे रहोवबंद्क इ.रना सम्भव 
समझता है ।? परंतु (राज्य ईश्वरीय संखा दै'--इसका यह अमिप्राय कदापि नहीं कि 
उसमें गड़बड़ी नहीं हों सकती ओर उसमें सुधार नहीं हो सकता | 
मनुष्यका शरीर ही ईब्वरीय है । हेगेलक अनुयायी मार्कसनेी उसके 
इन्द्रवादकों इन्द्रात्मक मोतिकवाद! का रूप दिया | हेंगेल जैसे निरपेक्ष 
आदर्श राजतन्त्रका समर्थक था। बसे ही मायने भी सर्वहाराकी 
अधिनायकताका समर्थन किया । रूसमें वहीं निरपेक्षता खिर हुई । 
कहा जाता है कि हेगेलबादी या माक्सवादी अधिनायकबादका रूसमें 
बोलबाला है | इससे जनतम्त्र-वादका कोई मेल नहीं हो सकता है | सोवियत 
रूसकी उन्नति अवश्य हुई है; परंतु व्यक्तिगत खतत्त्रता-जैसी बहुमूल्य वस्तु वहाँ 
समाप्त हो गयी | जब एक पक्षी भी सोनेके पिंजड़ेमँ मीठे फल खाकर और 
ठंढा पानी पीकर बंद रहना पसंद नहीं करता; वल्कि आजादीसे खट्टे फल 
खाकर और खारा पानी पीकर भी स्वतन्त्र रहना ही पसंद करता है; तब क्या 
मनुष्य उस पश्षीसे भी गया बीता है जो ऐसी स्वतन्त्रता पसंद करेगा ? 


माक्सवादियोंके अनुसार राज्य दो ही प्रकारका होता है--एक सबंहाराका 
अधिनायकल और दूसरा एूँजीपतियोंक अधिनायकत्व । रूसी राज्य राजनीति- 
शास्रकी परम्पराके विपरीत भी हैं। प्रजातन्त्रके अद्न---भाषण; कार्य; संगठन 
आदिकी स्वतन्त्रताका वहाँ कोई मूल्य नहीं है। सोवियत व्यवखाके विरुद्ध वहाँ 
कोई मत व्यक्त नहीं कर सकता ओर ने कोई संगठन ही हो सकता है | फिर 
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भी माक्सवादी रुसी शज्यको पृणलनतम्त्रवादी कहनेकी ध्रृष्टता करते हैं । 
जॉन लॉककी जन-स्वीकृतिका भी रूसमें कोई महत्त्व नहीं है। एकदलीय उपवस्था 
ही वहाँ सब कुछ है | 


स्टालिनके मतानुमार पूँजीवादी देशोमें भिन्न-भिन्न वर्गोके वर्गीय अर्चैंक्यका 
प्रतिनिधित्व राजनीतिक दल्ोंद्वारा होता है अर्थात्‌ एक राजनी तिक दल एक वर्गके 
या कुछ वर्गोंके अर्थैक्यका प्रतिनिधित्व करता है | सोवियत रूसमें बर्गोंका अन्त 
हो गया हैं; अतः वहाँ राजनीतिक दलोंकी आवश्यकता ही नहीं है; परंतु 
राज्य-शासत्रमें राजनीतिक दल जनतन्नत्रके प्राणतुल्य माने जाते हैं। उन्हें वर्गीय 
संस्था कहकर अनावश्यक वतरा देना जनतन्त्रीय विचारके विपरीत है । विरोधी 
दलकी अनुपस्थितिमें वास्तविक जनवाद असम्भव ही है। फिर “वबर्गका अन्त हो 
गया? यह तो तमी विदित हो सकता है, जब भाषण; प्रकाशन ओर संगठनकी 
स्वाधीनता हो । माक्संवादियोंके अनुसार “सर्वह्वराका अधिनायकत्व संक्रमणकालकी 
ही वस्तु है। अम्तमें उत्पादन, वृद्धि एवं सुब्यवस्थाके द्वारा राज्यका अत्यन्त 
लछोप होकर वर्गविहीन, राज्यविहीन समाजकी स्थापना होगी |? परंतु स्टालिमने 
बतछाया है कि “सोवियत राज्य पूँजीवादी राज्योंसे घिरा हुआ हैं। शायद 
एंगेल्सको, जिसने राज्यलोपकी बात कही हैं अन्ताराष्ट्रिय परिस्थितिका 
अनुमान नहीं था।” माक्सबादी ऐतिहासिक मास्कोके मुकदमोंको सोवियतविरोधी 
घड़यन्तरोंका प्रतीक वतछाकर कहते हैं कि 'सोवियट राज्यको शल्लाख्तर-सम्पन्न 
गुप्तचर पुलिस सेनासे पूर्ण ढृढ़ बनाना ही आवश्यक है |! अतः राज्यछोपकी 
कल्पना मनोर।ज्यमात्र रह गयी । 

चाणक्यने ठीक ही कहा है कि शक्ति-मदसे बढ़ा कोई मद नहीं हैं। 
'प्रभुता पाइ काहि मद नाहीं! यह तुलसीदासजीकी उक्ति भी सभी व्यवस्थाओंपर 
लागू होती है । धर्मनियन्त्रित रामराज्य-प्रणाली ही ऐसी व्यवस्था है। जिसमें 
राज्यमदका संचार नहीं हो पाता । राज्यमदका पान कर वे ही मत्त होते हैं जिन्होंने 
साधु-सभाका सेवन नहीं किया--- 


ज॑ अत नुप मातहिं तई। नाहिन साधुसमा जेहिं सई॥ 
भरत-जैसे साधु पुरुषोंको तो विधि-हरि-हर-पद पानेपर भी मद नहीं हो 
सकता है। क्या कभी नगण्य तक्र-बिन्दुसे क्षीर-समुद्र फ़ृ८ सकता है--- 


भश्तहि होश न राजमद जिधि हरि हर पद पाई। 
कबहुँ कि काली सीकरनि छीर्सिवु बिनसाड ॥ 


मद्दाभारतमें सामाजिक अद्ुब॒न्ध ल्‍ज 


अस्तु | धमहीन सोबियत-शासन शक्ति-मदका अपवाद नहीं कहा जा सकृत 
समाजवादी ढचेमें आथिक सत्ताका तो अन्त हो गया। परंतु सबहरा-इलके 
अधिनायकत्वमें राजनीतिक तथा सामाजिक सत्ताका अन्त नई 
सत्ताघारी शक्तिमदक्े अपवाद नहीं होते। क्रान्तिके उपरान्त ये शक्तिशाली व्यक्ति 
अपने स्थानोंसे अलग नहीं होना चाहते।फलतः न जनतन्त्र ही सम्मव होता है 
ओर नम राज्यक्रा छोप ही | माक्सवादी कहते हैं कि राष्ट्रियता भी 
पूँंजीवादका ही परिणाम है । सर्वहाराकी क्रान्तिमं सभी ग्रकारके शोषणोंका 
अन्त होता है; किर राष्ट्रिय शोषण भी नहीं रहेगा ।! परंतु क्या सोवियत रूसमें 
सभी शोषणोंका अन्त हो गया १ क्या अब वहाँ राष्द्रियता समाजवादी ढाँचेमें नहीं 
पनप रही है ? माक्सादके अनुसार विश्वक्रान्तिके अन्तमें मी राज्य तो आवश्यक 
होंगे ही | फिर इस राज्योंका परस्पर सम्बन्ध क्या होगा? यदि मध्यकाछीन पो 
या सम्राटके तुस्य एक ही अविनायक या शातक संचालक हांगा तब दो उसकी 
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अपेक्षा एक घधमंनियन्त्रित राम-जेसा सावभोम राजा या शज्यां मंनियन्त्रित 
प्रतिनिधियोंकी समभाद्वारा संचालन हो तो भी क्‍या हानि है ! 


महाभारतमें सामाजिक अनुबन्ध 


महाभारत शान्तिपवमं शरशब्यास्थ भीष्मजीने अन्य धर्मोके साथ राजधर्म- 
का भी उपदेश किया है | उसमें उन्होंने अराजकताको बड़ा पाप बताया है और 
कहा है कि *राज्यस्थापनाके लिये उद्यत बल्वानके सामने सबको ही झुक जाना 
चाहिये | अराजक राज्यको दस्यु नष्ट कर देते हँ--“अनिन्द्र॒मबर्लू राज्य दस्यवो- 
उमिभवन्त्युत ।? अराजक राज्य निर्वीय होकर नष्ट हो जाते हैं। अराजकतासे अधिक 
कोई पाप नहीं । 


््र् । 


अराजकाणि राष्ट्राोण हतवीयोणि या पुन | 
न हि पापातू परतरमस्ति किंचिदराजकात्‌ ॥ 
( शां० प० राजा० ६७ । ७ ) 


कुछ लोग भीष्मद्वारा वणित मात्स्यन्यायकी हाब्सकी प्राकृतिक स्थितिसे तुल्मा 
करते हैं | कहा जाता है कि जिस युगमें मनुष्य प्राकृतिक जोबन व्यतीत 
करता था, वह “स्टेट आफ नेचरः ( प्राकृतिक दशा ) है। जिसमें प्राकृतिक युगके 
बन्धनसे मुक्त होकर सामाजिक जीवनमें प्रवेश करता है, उसे “स्टेट आफ सोसाइटी” 
कहते हैं ओर जिसमें राज्य निर्मोण करके राजनीतिमें प्रवेश करता है; वह है 
'स्टेट आफ पोलिटिकल सोसाइटी? । जैसे जलमें प्रबछ मत्त्य मिबंल मत्स्थोंका 
भक्षण कर लेता है; वेसे द्वी प्रबछ मनुष्य दूसरे निबेल मनुष्योंके वित्त-कल्त्न आदि 
सब कुछ छीन छेते हैं; एक दूसरेकी इत्या कर देते हैं-- 


८ ५ डः रे 
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अराजकाः प्रजाः पू्द बिनेशुरिति ना श्रुतस्‌ । 
परस्पर भक्षयह्रतों मत्या इव जछे कछुज्मान ॥ 
(शां०१० ६७। १७ ) 
इसे ही 'लाजिक आफ फिश? ( मात्स्यन्याय ) कहते हैं। इसी मात्स्यन्यायसे 
पीड़ित होकर मनुध्योने एकत्र होकर सदाचारसम्बन्धी कुछ नियम बनाये | 
जेसे कठोर वाणी) पर-खत्री; पर-धन-हरण आदिके त्यागका नियम बनाया गया | 
इससे काम; क्रोच, छोम) मोहादिते छुटकारा मिलता है और मनुष्य घुणित 
नारकीय यातनामय, भयभीत एबं सशझ्ू क्षणिक जीवनसे हटकर सभ्य जीवनमें 
प्रवेश करता है । 
वावशूरों दण्डपरुषों यश्र स्थात्‌ पारजायिकः। 
यः परस्वमथादण्यात्‌ व्याज्या नस्ताइशा इति ॥ 
सम्ेग्य तालतश्चक्रः समयानिति नः श्रतम्‌ | (शां०्प० ६७अ०) 
हाब्सने भी स्टेट आफ नेचर! ( प्राकृतिक राज्य ) का इसी प्रकार वर्णन 
किया है; परंतु हाब्सके अनुसार मनष्यमें केवछ भय-बृत्ति थी | इसी भयसे बचनेके 
लिये स्वार्थ मयी वृत्तिति राज्यका विकास हुआ । परंतु भीष्मके अनुसार लोभ) 
मोह काम; क्रोध; मद, मत्सर--ये छः प्रधान आएछुरी बृत्तियोँ मात्स्यन्यायके 
कारण हैं | अतः इन सबसे छुटकारा पाना सामाजिक जीवन-निर्माणका उद्देश्य है। 
इन वृत्तियोपर विषय प्राप्त करना ही सम्यता है | 
पर ये सामाजिक नियम (मारल लाज) ही बने रहें; वास्त विक नियम (पाजिटिव 
को) न बन सके। क्योंकि उन नियंधोंका पान करनेके लिये विवश करनेवाछी 
कोई सत्ता न थी। जनताकी स्वीकृतिमात्र ही उसका आधार था । भीष्मका यह 
समाज-निर्माण सामाजिक अनुबन्ध या पारस्परिक समझोता था; किंतु नियम- 
निर्माणके वाद उन नियमोका कोई नियामक न होनेसे पालन न हो सका । छोग 
मनमानी उन नियमोंका उललद्ढन करने लगे; तब उन्हें एक शासककी आवश्यकता 
हुईं | जिठके नियन्त्रण या दण्ड-भयसे प्रजाको नियम-पालनके लिये विबश होना 
पड़े | एतदर्थ प्रज्ने ब्रह्माके पास जाकर विनय को कि एक राजा वा शासकके 
बिना हमलोग मष्ट हो जायेंगे, अतः हमछोगोंके छिये कोई समर्थ योग्य शासक 
दीजिये, जिसका कि हमलोग धम्मान करें ओर वह हमलोगोंका रक्षण करें| 
सहितासतासदा जम्मुरसुखाताः पितामहस्‌ । 
भनीश्वरा विनश्यामों भगवनज्ञीरवर दिश ॥ 
य॑ पूजयेस सम्सूय यश्व नः प्रतिपालयेत्‌ |(शॉ०प०६७।२००२१) 
तब ब्रह्माने प्रजके सामने अश्छोकपालोंके दिव्य प्रताप, तेज आदिसे युक्त 
मनुको प्रस्तुत किया । परंतु मनुने शासक बनना अस्वीकार कर दिया और कहा 
कि शज्य चलानेमें पाएका डर रहता है, शब्य चलाना बहुत कठिम काम है। 


; हि प् 
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राजाकों दण्ड दैना पड़ता है। विशेषतः मिथ्याचारमें संखम्त प्रजाका पालन तो 
बहुत ही कठिन है | इसपर प्रजने कह्दा कि ध्तुम डरो मत; दण्ड देना पाप नहीं; 
बह तो प।प करनेवालेके पापोका ही फछ है ओर हमलोग पश्ु तथा सुबर्णके' 
छामका पचासवोँ भाग तथा धनहा दसकोाँ भाग राजकोष-बद्धिके लिये सुम्हें देते 
रहेंगे। उत्तम वस्तु तुम्हें भेंट की जायगी । श्तरोंसे सुसजित झूर तुम्दारा अनुसरण 
करेंगे | इस तरह ठुम दुष्प्रषष और प्रतापयुक्त होकर विजयी होओगे। राजासे- 
सुरक्षित होकर प्रजा जो पुण्यकर्म करेगी; उस घर्मका चतुर्थाश भी तुम्हें मिलता 
रहेगा | हस तरह सुखमे प्राप्त घन) धर्म एवं बलसे उपबूंहित होकर तुम हमलोगोंका 
उसी तरहसे पालन करोगे, जैसे इन्द्र देवताओंका | ठुम सूयकी भाँति चमकते हुए 
बिजयके लिये प्रस्थान करो । शत्रुओंका मान-मईन करो; तुम्हारी सदा जय होगी।? : 

तमबुवन्‌ प्रजा मा भें: कत्‌ नेनो समिष्यति। 

पश्चुनामधिपश्चाशद्धि रण्यस्य तथैव च॥ 

धान्यस्थ दशर्म भाग दास्यासः कोयवर्धनस्‌ । 

मुखेन. शखपत्रेण ये मलुष्याः अधानतः ॥ 

भ्वनन्‍्त वैडनुयासन्ति. महेन्द्रमिव देवता; । 

विजयाय हि. निर्याहि प्रतरबू रश्मिवालिब ॥ 


मान विधम शत्रर्ण जयोड्स्तु तब सवदा । 
(शा० प७र० ६७। ५३-२५ | १६ ) 


इस तरह राजाका वरण करके प्रजाने राज्यका निमोण किया। यहाँ सामाजिक 
संघटन तथा सामाजिक नियमको स्थायी एवं अश्लुण्ण रखनेके लिये ही राज्यक्ा 
निर्माण हुआ है | अतः राजाको उतने ही अधिकार दिये गये हैं जितने कि उक्त 
कार्यके लिये आवश्यक थे । 

हाब्सके कल्पनानुसार राजाको प्रजाने अपने सभी अधिकार नहीं सोप। 
अतण्व हाब्सके 'लिबियाथन? ( दीघकाय ) के तुल्य यह राजा निरंकुश नहीं था | 
डसके अधिकार सीमित थे। यदि वह अधिकारोंका दुरुपयोग करें तो जनताको 
उसे पदच्युत करनेका भी अधिकार था !? ह्वाब्सके अनुसार “दीघकायका विरोध 
करना कथमपि न्यायसंगत नहीं है |? परंतु भीष्मके अनुसार ऐसा नहीं | यहाँ 
उद्धत वेन-जैसे राजाकों प्रजाप्रतिनिधि ऋषियोंने पदच्युत ही नहीं। उसे 
नष्ट भी कर दिया था। यही भीष्म-सम्मत सामाजिक समझौताका सिद्धान्त या 
पोशल कंद्र|क्टकी थ्योरी है | 

कुछ छोग भीष्मद्वारा वर्णित मात्थ्यन्यायके युगको हाब्सका प्राकृतिक युग 
ही मानते हैं; परंतु वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है। क्योंकि भारतके अनुसार बस्तुतः 
कृतयुगर्म सभी प्रजा घर्मनिष्ठ तथा परम विवेक; विज्ञान; सं वम-सम्पन्न थी | कालक्रस- 
से सत्वगुणके हास होनेपर धर्म-हास होमेसे रज, तम एबं तदुद्भूत अघर्म बढ़नेपर 
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ही मात्यस्यायका आविर्भाय हुआ। महत्य्न्यावकी स्थिति प्राकृतिक अवस्था नहीं 
है। वह विकृतिभूत अवस्था है। झाझ्लीय सिद्धान्तानुमार विकासकी अपेक्षा 
हासका ही पश्च तथ्य है | इसीलिये विष्णुके पुत्र ब्रह्मा सर्वज्ञ हुए. । ब्रह्माके पुत्र 
वशिष्ठ आदि भी सबशकब्प हुए. | जिनकी सष्ठटि जितनी कारणके समीप थी; 
उनमें उतनी ही स्वच्छता थी । फिर जितनी-जितनी कारणसे दूर होती गयी, उतनी 
ही स्वच्छता होती गयी । अतः कारणके अव्यवहित समीपस्थ प्रजा 
( प्राणी) सात्विक, घर्मात्मा विचारशील तथा नियन्त्रित थी । वैसे भी 
हर एक झतयुगमें सत्वका विकास अधिक ही होता है। जैसे प्रत्येक ग्रीष्म 
हिंम आदि ऋतुमे गर्मी; जाड़ा आदिका प्रादुर्माव होता है | उसी तरह 
कृतयुगर्म सत्त्वका विशेषरूपसे विकास होता है | इस तरह मात्प्यन्यायकी 
अवस्था विकार ही है; खामात्रिक नहीं । इसीलिये दूसरे प्रसड़में उसी 
राजधर्ममें मीष्मने बतछाया है-- 


नियतस्त्व नरव्यात्र आणु. सर्वमशेषतः । 
यथा राज्य सपुत्पक्षमादोी क्ृत्युगेडसवल्‌ ॥ 
न थे राज्य न राजासीन च॑ दण्डो न दाण्डिकः | 
धर्मेणेव प्रजा: झार्वा सक्षन्ति स्प परस्परम्‌ ॥ 
पाल्यमानास्तथान्योन्य नरा घर्मेण. भारत । 
खेद. परमुपाजग्सुस्ततस्तानू जोह आविशव्‌ ॥ 
ते मोहवशमापज्ना. मनचुजा मलुजपंभ । 
प्रतिपत्तिविमोहाल धर्मस्तेघामनीनशल्‌ ॥ 
नष्टायां अतिपतो व मोहव्या. नरासदा। 
लोभश्य घशमापसजा: खर्चे भरतसत्तम ॥ 
अग्राप्स्याभिमश तु झुब॒॑न्तो मचुजास्त: । 
कामो... नासापरशतत्र. प्रत्यपग्मत वे प्रभो॥ 
तास्तु कामवर्श श्राष्ठानू रागो नामामिप्त॑स्पुशव। 
रक्ताक्ष. साभ्थजञानन्त कार्याकार्य चुघिष्ठिर ॥ 
अगम्यागमर् अब वाच्यावाच्य तथेव च। 
भक्ष्याभक्ष्य॑ च राजेन्द्र दोषादोष॑ च नात्यजन ॥ 
विल॒ुप्ते नरछोके वे अहा चेव ननाश ह। 
नश्षात्ष बअक्कणो राजन धर्मा नाशमथागमत्‌ ॥ 
नष्दे बरह्मणि धर्म च देवांखासः: समाविश्ञत्‌। 
ते न्स्ता नरशादूछ बह्माणं छारणं ययथुः ॥ 
( अहा० शा ० प० राजपम० ५९ | १३-२३ ) 


महाभारतम सामाजिक अन्ुवन्ध ६९, 


“आदि कृतयुगम जिस तरह राज्य उत्तन्न हुआ बह सुनो; उस समय 
राज्य, राजा) दण्ड एबं दण्ड देनेवाला कुछ भी नहीं था । समस्त प्रजा घ्मके 
अनुसार चलती थी और उसी घम्मसे परस्पर रक्षा कर लेती थी। ( उस समय 
अनन्त विद्याओंका उद्गमस्थान वेद तथा तदनुसारी आपषंशास्त्र सबको अभ्यरत 
थे | अतः घम अर्थ; काम) मोक्षकी उचित विवेकपूर्वक सभी व्यवस्थाएँ चल 
रही थीं । सम्यता। संस्कृति ओर ज्ञान-विज्ञानकी उन्नति पराकाष्ठापर पहुँची 
थी | झुसो तथा माक्स आदिद्वारा कब्पित भविष्यके खर्णयुग उसके सामने 
नगण्य थे। ) धर्मनीतिसे अन्योन्य-पालन-संछग्न प्रजा कालक्रमसे खेद या 
थकावठको प्राप्त हो गयी; फिर उसमें मोहका प्रवेश हुआ । मोहके कारण 
स्मृतिश्रंश हुआ और फिर धर्मका छोप होने लगा। स्मृतिश्रंश होनेसे छोग 
लोभके वश होकर विचारहीन हो गये ओर फिर रागकी प्रवृत्ति हुई और फिर 
कामका प्रादुर्भाव हुआ । उससे कार्याकार्यका ज्ञान भी न रहा) फिर तो 
अगम्यागमनः भक्ष्याभक्ष्य, वाच्यावाच्य+ दोषादोषका विचार नष्ट हो गया। 
ऐसी दशामें वेद जो कण्ठस्थ हो गये थे; विस्मृत हो गये | वेदके विस्मरणसे 
वेदोक्त धर्मकर्मका भी छोप हो जाना खाभाविक था ।( इससे स्पष्ट है कि पहले 
वेदादि शास्त्रों एवं तदुक्त धर्म-कर्म) विवेक-विज्ञानोंका पूर्णरूपसे प्रकाश था | ) 
इस स्थितिको देखकर देवताछोग अस्त होकर ब्रह्माकी शरण गये ओर उस भयके 
दूर करनेका उपाय पूछा ।” ब्ह्माजीने सोच-बिचारकर सबके कल्याणार्थ धर्म, अर्थ) 
कामका बोधक तथा प्रापक्त एक छाख अध्यायोंका दण्डनीति-शासत्र बनाकर 
देवताओंको दिया । उसे सर्वप्रथम शंकरजीने ग्रहण किया । उनसे बृहस्पति; 
शुक्र, इन्द्रादिने ग्रहण किया ओर उसका संक्षेप भी किया-- 

ततोड्ध्यायसहसाणां शत चक्रे.. स्वबुद्धि जम । 

यन्न धरम स्तथेवार्थ: कामइचेवासिवर्णितः ॥ 

उपकाराय. कोकस्य.त्रिवर्गस्थापनाय च। 

नवनीत॑ सरखत्या बुद्धिरिधा प्रभाविता॥ 
(शां० प० ५९ | २९; ७७ ) 
यद्यपि यह शास्त्र भी वेदाभ्यासजन्य संस्कृत ब्रह्मबुद्धिसे प्रादुभूत होनेके 
कारण वेदमूछक ही था, फिर भी उस परिस्थितिके लोगोमें विशेषरूपसे प्रभावशाली 
हुआ | प्रभुत्म्मत वेदवाक्योंकी अपेक्षा सुृदू सम्भत वाक्योंके रूपमें व्यक्त होकर 
यह अधिक उपकारी सिद्ध हुआ | फिर भी इसे पूर्णरूपसें कार्यान्वित करनेके 
लिये दण्डकी अपेक्षा थी । दण्डसे युक्त होकर निग्नरह्नुगहृद्दारा लोकरक्षणका 
हेतु बनकर ही यह दण्डनीति प्रचलढित हो सकती थी। अतः योग्य समर्थ 
दण्डप्रणेता प्राप्त करनेके छिये देवता विष्णुके पास गये और उनसे 
श्रेष्ठ शासक माँगा । भगवान्‌ नारायणने उन्‍हें श्रेष्ठ छोकपाणोंफे दिव्य 


७० माक्संबाद ओर रामराज्य : 


सदगु्गोंसे सम्पन्न एक निर्दोष विरजा (रजोगुणसे रहित) राजा निर्माण करके दिया । 

ततः संचिन्त्य भगवान्‌ देवी नारायणः प्रभुः। 
तेजस थे. विस खोइसजन्मान्स सुतस्‌॥ («८८) 
वह राजा प्रभुत्व-निरपेक्ष होकर त्याग-वेराग्यकी ही ओर रुचि रखता था। 
उसका पुत्र कीर्तिमान्‌ ओर पौत्र कर्दम हुआ | क्रमेण अंग; फिर वेन राजा हुआ | 
वह उत्पथगामी था | इसीलिये ऋषियोंने उसे पदच्युत कर दिया और अभिमन्त्रित 
कुशोंसे मार डाछा । उसका पुत्र प्रथु हुआ | वह बहुत ही योग्य एवं धर्मात्मा 
हुआ | उसने ऋषियोंसे प्रार्थना की कि मुझे आपलोग आशा दें) क्‍या करूँ। 
ऋषियोंने उससे प्रतिज्ञा करायी “तुम नियत होकर) निःशड्ढू होकर धर्मका आचरण 
करो | स्वयं प्रिय, अप्रिय छोड़कर सब काम-क्रोघ, छोम एवं मानकों दूरसे ही 
तव्यागकर सब प्राणियोंका समानरूपसे हिताचरण करो । जो भी धर्मसे विचलित हो 
शासत्रधर्मके अनुसार उमका निग्नह करो और यह मी प्रतिज्ञा करों कि मन वचन, 
कमसे तुम भोम ब्रह्म ( प्रृथ्वीके ब्राह्मणों) की रक्षा करोगे | जो भी धर्म नीतियुक्त होगा, 
निःशड् होकर उसका पालन करोगे ओर मनमानी कुछ न करोगे। यह भी 
प्रतिज्ञा करो कि ब्राह्मणोंकी प्राणदण्ड नहीं दोगे ओर सभी छोकॉौंको साइयसे 

बंचाओगे ।! 

पथुने वेसी ही प्रतिज्ञा की ओर कहा कि “ब्राह्मण सदा ही हमारे नमस्य 
होंगे |! इस तरह परस्पर वचनबद्ध होकर राज्य व्यवस्थित क्रिया गया। इसे ही 
'सोशकछ कंट्राक्टस? कहा जा सकता है। शुक्राचार्य पथुके पुरोहित हुए । बाछखिल्य 
ऋषिंगण मन्त्री हुए। देवताओं तथा इन्द्रके साथ विष्णुने प्रथुका अभिषेक 

किया । प्थुने प्रजाका रकज्ञन किया ओर इसलिये वे राजा कहे गये-- 

तमूखुस्तत्र. देवास्ते ते चेव  परमर्षयः। 

नियतो यत्र धर्मों थे तमशहू: सम्ाचर ॥ 

प्रियाप्रिये. परित्यज्य समः सर्वेषु.. जन्तुषु । 

काम क्रोधं च लोभ च मान चोत्सज्य दूरतः ॥ 

यश्च धर्मातु प्रविचकेल्लोके. कश्चन मानवः । 

निम्नाहझस्ते. स्॒बाहुम्यां. शश्रदू धसमवेक्षता ॥ 

प्रतिज्ञां चाधिरोहस्त. मनसा कमणा गिरा। 

पालयिष्याम्यहं भीम॑ ब्रह्म इत्येव.. चाश्चकृत ॥ 

 यश्चात्र धर्मों नित्योक्तोी. दण्डनीतिव्यपाश्रयः । 

तमशहूः करिष्यामि स्ववशों न कदाचन ॥ 

अदण्डया से द्विजाइचेति प्रतिजानीहि है विभो। 

छोक च सड़रात्‌ हृत्स्न॑ न्रातास्सीति परंतप ॥ 


महाभारतमें सामाजिक भचुवन्ध ७ 


पृथुरुवाच--+ 
व्राह्मणा से महाभागा समस्या: पुरुषषभ्षा:। 
पुरोधाश्वाभवत्‌ तस्त शझुक्रो बरह्ममब्रो निधि: ॥ 
स॒विष्णुना च देवेन शक्रेण विद्ुधेः सह। 
ऋषिभिश्च प्रजापाले: ब्राह्मणेश्नाभिषेचितः । 
रिताश्र प्रजा सर्वास्तदे+.. राजेति छब्बते॥ 
( महा० शाँं० प० ५९ | १०३-११०, ११६५ १२५ ) 
' कुछ लोग सत्ययुगके घर्मराजकों छॉक या रूसोके प्राकृतिक युगसे तुलना 
करते हैं ओर कहते हैं कि (उस समय राज्यकी परिपादीका ज्ञान छोगोंको नहीं 
था | उस समयके मनुष्य राजनीतिक जीवनसे अनभिज्ञ थे |” परंतु यह सबथा 
असंगत है। वस्ठ॒ुतः भीष्मद्वारा वर्णित कृतयुगके राज्य-विहीन प्रजाका वर्णन 
अविवेक एवं अज्ञानमूछक न होकर धममशञानोत्कमूलक था। रूसो एवं मास 
जि स्वर्णयुगको उन्नतिकी परावाष्ठा मानते हैं; उनसे भी उत्कृष्ट क्ोटिकी 
यह भीष्मोक्त स्थिति है| वह धर्मराज्य सर्वशता, ब्रह्मनिष्धताकी आधार भित्तिपर 
स्थित था ओर राजदण्डादिसे मुक्त था; क्योंकि सभी विवेकी थे, वेद उन्हें 
कण्ठस् थे | उन्हें कोई वस्तु भविद्त थी; यह नहीं कहा जा सकता | 


शड्भा हो सकती है कि 'जब वे इतने शानसम्पन्न थे; तब इतने भीषण 
अनाचारी होकर मात्स्यन्यायके शिकार केसे हो गये ! इन बातका समाधान लॉक 
एवं रूसोके मतसे भले न हो सके, किंतु ध्मवाढ़ी भीष्मके मतानुसार जीव अनादि 
होता है | उसके कर्मोंकी परम्परा भी अनादि है | उन्हीं कर्मोंके अनुसार सत्तच 
रज, तममें हास-विकास होता रहता है। काक्रमसे बेसे कर्मोके उद्भूत होनेपर 
खेद; तम, मोह; प्रतिपत्ति, विनाश, राग; काम) धर्म छोप आदिका विस्तार 
हुआ ओर प्राणी पतित हो गया | आज भी हम देखते हैं कि कोई अच्छा 
आदमी भी परिश्वितियों, घटनाओं ओर करके वश होकर खराब हो जाता 
है ओर कभी खराब आदमी अच्छा हो जाता है। जेसे माक्सके खर्णयुगकी 
कल्पना में (राजा--राज्यादि नहीं होते! यह अज्ञतामूछक नहीं) किंठु विशतामूलक 
है। उसी तरह भीष्मके कृतयुगका राज्यादिविहीन घर्मराज्य अशतामूलक नहीं 
था; किंतु विशतामूछक था| सुतरां छॉकके “सिविछ गवर्नमेंट” पुस्तकमें वर्णित 
“ओरिजिनल स्टेट आफ नेचर? और भीष्मके घमराज्यमें पर्यातत अन्तर है। 
हब्सके प्राकृतिक युगसे तो इसका महान्‌ भेद है ही । हाँ, हाब्सके प्राकृतिक 
युगका भीष्मके विकृत युगक्े मात्स्यन्यायसे कथंचित्‌ मेल बेठता है। 

रूसोके प्राकृत युगका मनुष्य भावुक था। विवेकह्दीन होनेके कारण उसे 
सुख-दुःख नहीं होता था। परंतु भीष्मका आदिम पुरुष पूर्ण बिवेकी तथा 
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सुखी था | भारतीय शास्त्रोमें कहा गया हैं कि दो ही ढंगके पुरुष सुखी 
रह सकते ईं--एक अत्यन्त विवेकहीन मूढ़, दूसरा परम विवेकी तल्वेत्ता | दूसरे 
सभी छोग मध्यवर्ती दुखी ही रहते हैं । 
यश्र मूढतमो छोके यश्र बुढें। परंगतः । 
द्वाविमो. सुखमेघेते.. छिस्यत्यन्तरितों. जना ॥ 
ह ( श्रीमद्भा० ३। ७। १७ ) 

हुसोका 'प्राइृत पुरुष! पहली कोटिका था; भीष्मका “कतयुगी पुरुष! दूसरी 
कोटिका | छॉक एवं रूसोका प्प्राकृत खर्ण युगसे पतित, समाजके पुरुष? तथा द्वब्सका 
प्राकृतिक पुरुष” अपनी सुख-शान्तिके लिये आपसी विचारसे ही राज्यनिर्माण करते 
हैं, परंतु भीष्मके “धर्मराजसे पतित मनुष्य? ब्रह्माकी शरण जाकर राजनीति-शा्र प्राप्त 
करते हैं और विष्णुसे योग्य शासक प्रात्त करते हैं | फिर उससे समझोता करते 
है कि वह कभी भी नीतिशाखके नियमोंका उत्लद्डन नहीं करेगा । रुसोद्वारा कथित 
राज्यकी आधारशिड लोगोंकी 'सामान्येच्छा? है; किंतु मीष्मके राज्यकी आ धारशिलाब्रह्मा- 
हरा निर्मित “विविशास्र!। इस तरह मीष्मके राज्यका आधार पवित्र एवं श्रेषतम विधिहै। 

भीष्मके दोनों ही वर्णनोंकी एकवाक्यता करके ही उनकी ब्यवस्था 
तमझी जा लक्ती है। दोनों वर्णनोंका दो अर्थ मानना सर्वथा असंगत है। 
दोनोंकी एकवाक्यतासे यही निष्कर्ष निकछता है कि प्रथम कतयुगमें वेदादि 
शास्त्र तथा तदुक्त शान-विज्ञनसम्पन्न मनुष्य राजादि विह्वीन धर्मराज्यमें ही 
रहते ये | सब धर्म-नियन्त्रित वेदश तथा धर्म-ब्रह्मश थे | सब सुखी, शान्तः 
संतुष्ट एवं विविध वैभबोसे पूर्ण ये । कालक्रमसे प्राक्तन कर्मानुसार आसुरी 
वृत्तियोका जागरण हुआ । देवी द्रत्तियोंके अभिमवर हो जानेसे उनका पतन हुआ 
और फिर उस अवस्थासे दिन्‍्त होकर पुनः धर्मनियन्त्रित राज्यकी स्थापनाके 
लिये ब्रह्म की रायसे राजनीति-शाखत्र अहण किया | फिर उसे पूर्णरूपसे कार्यान्बित 
करनेके लिये विष्णुसे राज्य प्राप्त क्रिया और उसको तथा अपनेको वचनबद्ध 
करके सीमित शर्तोंके साथ सामाजिक समझौता या सोशछ-कंटाक्‍्ट-थ्योरीके 
अनुसार घर्म-नियन्त्रित राजाका राज्य स्थापित किया | 


व्यक्तिवाद 


वद्चपि सभी सिद्धान्तोंमें व्यक्तिगत खतन्त्रताको महच्य दिया जाता है; किंतु 
व्यक्तिवादमें व्यक्तिको सर्वोच्च स्थान दिया गया है । इस मतमें न्याय एवं 
सुरक्षके अतिरिक्त व्यक्तिकी खतन्त्रतामें समाज या राज्यका हस्तक्षेप ही नहीं 
होना चाहिये | इसीलिये व्यक्तिवादी राज्यमें व्वक्तिको निजी; सामाजिक तथा आर्थिक 
विषयोंमें स्वतन्त्र छोड़ देना चाहिये | इसीको “्यद्भाव्यं-नीति! कहा जाता है। 
यह पजीवादियोंके संघर्षकी देन है। सामन्तशाही प्रतिबन्धोंके मिटने। स्वतन्‍त्र 
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व्यापार करनेके छिये व्यक्तिवादके आधारपर व्यापारियोंने संघर्ष किया था | 
इंगलेंडमें इसके छिये एक बड़ी पूंजी देनी पड़ी थी। कहीं-कहीं लड़ाइयाँ भी 
लड़नी पड़ी थीं। दाशनिकोने भी यह प्रतिपादन किया कि आशिक प्रगतिके देतु 
राज्यका आर्थिक एवं सामाजिक विपयोंमें हस्तक्षेप करमा डचित नहीं। इन 
विषयोंम व्यक्तिको पूर्ण खतन्त्रता मिलनी चाहिये | इसी आधारपर १९ वीं 
सदीमें ब्रिटेनमें ओद्योगिक क्रान्ति हुई ओर उसके नेता पूँजीपति ही थे । ब्रिटेनमें 
उनका ही प्राघान्य था । सामन्‍्तों एवं श्रमिकोंसे संघर्ष लेकर वे छोग सफल हुए 
थे | अर्थशास्त्र, उपयोगितावाद; मिलकी खतन्त्रता एवं स्पेन्सरके जीवशास्त्रकें 
आधारपर व्यक्तिवादका प्रचार बढ़ा । ब्रिटेनमें अर्थशास्रके चार प्रमुख दाशनिक 
हुए। आरम्भमें स्मिथ ( १७२३-९० ) हुए | उनकी पुस्तक 'रा्ट्रोंकी सम्पत्ति' 
पूँनीपतियोंके लिये वाइबिल-तुल्य हुई | इसमें व्यक्तिवादी अर्थशास््रका विश्लेषण है | 
माल्थत ( १७६६-१८३४ ) के “जनसंख्यासम्बन्धी सिद्धान्तःका अर्थशास््रमें 
महत्वपूर्ण खान है | रिकार्डो ( १७७२-१८२३ ) के “सूमिकर सिद्धान्त'का 
भी अर्थशासत्रपर मइच्वपूर्ण प्रभाव पड़ा | स्टुअर्ट मिछ्‌ ( १७७३-१८३६ )के “अर्थ- 
शास्त्रके सिद्धान्तः पुस्तकका भी बड़ा प्रभाव पड़ा | इन छोगोंका अनेक विषयोंमें 
मतेक्य था । वे नेतर्गिक नियमोंके समान ही अर्थशासत्रके नियमोंको भी 
अपरिवतनीय मानते थे । जैसे शीतके पश्चात्‌ ग्रीष्म) ग्रीष्मके बाद वर्षा आनेका 
नियम तथा सूर्यका पूर्वमें उदय होकर पश्चिममें अस्त होनेका नियम नेसगगिंक एवं 
अपरिवर्तनीय है, तदनुसार प्राणीको जाड़ेमेँ गरम ओर गर्मीमें इसके कपड़े 
पहनने पड़ते हैं, उसी तरह अरथशासत्रके नियम भी अपरिवर्तनीय हैं | मनुष्यको 
उसके अनुकूछ ही अपने-आपको बनाना पड़ता है | कहा जाता है कि यह 
सिद्धान्त पूंजीपतियोंके अनुकूल किंतु श्रमिकोंके लिये विष-तुल्य था । 

व्यक्तिवादी अथशास्त्रके सात नियम थे-१. निज्ञी स्वारथंका नियम-- 
इसके अनुसार भ्मनुष्य तार्किक एवं खार्थीं है, वह खय॑ अपना हित-अहित 
जानता है | सस्ता खरीदकर महँगा बेचता है। उसे खतन्त्रता मिलनेपर वह खय॑ ही 
बद जाता है | कहा जाता है कि इन्हीं सिद्धान्तोंके अनुसार “लाडे क्लाइव? 
धवारेन हेस्टिग्ज” जेसे लोग साधारण श्रेणीसे उठकर -भारतमें अंग्रेजी राज्यके 
जन्मदाता बने और गवर्नर बने | इन लोगोंकी दृष्टिसे “मनुष्यके ढ्वित एवं समाजके 
हितमें विरोध नहीं है |? मनु; शुक्र, बृहस्पति आदिके मतसे कहा जा चुका है कि 
व्यक्तिके समुदायका नाम ही समाज है। सुतरां व्यक्तियोंके सुखी हो जानेपर 
समाज सुखी हांगा | एवं समाजके सुखी होनेपर व्यक्तियोंका भी सुखी हो जाना 
स्वाभाविक है | 


२. स्वतन्त्र प्रतियोगिताका लियम--“अपना हित-अधहित समझकर 
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मनुष्य बानारते एक वलतुका क्रम-जिक्रय अपने हिंतकी दृष्टिसे करता है । अपनी 
वस्तुका ज्यादा-सै-ज्यादा दाम चाहता है । दूसरोंकी वस्तु न्यूनतम मूल्यमें 
खरीदना चाहता है | राज्यको इस सम्बन्धमें नियम नहीं बनाना चाहिये। माँग 
और पूर्तिके आधारपर वस्तुओंके मूल्य निर्धारित हो जायेंगे । वस्त॒ुक्ी माँग 
अधिक, पूर्ति कम होनेसे मूल्य बढ़ता है । पूर्ति अधिक, माँग कम होनेसे मूल्य 
घय्ता है | स्वनन्त्र प्रतियोगिताद्वारा वस्तुओंका बितरण भी खर्य ही हो जायगा । 
जहाँ वस्तुकी आवश्यक्रता होगी वहाँ व्यापारी पहुँचायेगा | जहाँ माँग न होगी 
वहाँ नहीं भेजेगा | इसी प्रकार अपना व्यवसाय भी प्रत्येक व्यक्ति खयं निर्धारित 
करेगा | किस का्यके करनेसे उसे छाम होगा, किससे हानि; इसे मनुष्य ख्य॑ 
ही जानता है। उसमें भी राज्यका हस्तक्षेप नहीं होना चाहिये । बेतन-निर्धारणमें 
भी राज्यका हस्तक्षेप अनुचित है। क्योंकि प्रत्येक व्यक्तिकों अपनी आवश्यकता- 
का ज्ञान है | वह अपना वेतन खयं ही निर्धारण कर छेगा ।! 


रामराज्यत्रादीका मत है कि यदि सभी लोग शिक्षित हों तो अंशतः यह 
सिद्धान्त ठीक हो सकता है | जब संसारमें खार्थके लिये जाल, फोरेब भी चलता 
ही है; तव अशिक्षित; अज्ञानी प्राणियोंको धोखा हो सकता है। मोलतोछ करना 
भी सबको नहीं आता | फिर सभी व्यक्ति क्रय विक्रय व्यवहार भी नहीं समझ 
सकते | हीरा; पन्न) पञ्मराग आदि मणियोँ तथा अन्य रत्नोंका गुण सब लोग 
नहीं समझ पाते । इसीलिये रत्न-परीक्षा-शासत्र तथा विशेषजञोंकी आवश्यकता 
होती है। अतण्व सावधानीके लिये बोडॉपर सरकारी या गेरसरकारी तौरपर 
विभिन्न वस्तुओंके मूल्य-निर्धारणोंका उल्लेख रहता है | नदी पार उतारनेवाले 
नोकावाइकों, मोटर टेक्सी आदिके भाड़ोंका सरकारी तोरपर निर्धारण मिलता 
हैं। सबसाधारणके अज्ञानका दुष्परिणाम देखकर ही यह सब किया जाता है । 
इसके अतिरिक्त कभी-कभी रुपयेकी आवश्यकता अधिक होनेसे गरीब किसानोंकों 
अपना गेहूँ, अन्न) कपास आदि सस्ते द्वाममें बेचनेके लिये बाध्य होना पड़ता 
है | ऐसी थ्ितिमें उत्पादन एजं आवश्यकता देखकर किसी सीमातक नियन्त्रण 
आवश्यक होगा । कहीं दरका नियन्त्रण करनेके लिये सरकारी दुकानें भी खोलनी 
पड़ती हैं | वेतन आदिके सम्बन्धमें भी यद्यपि सामान्यतया यही ठीक है कि 
नोकर ओर मालिक ख़यं ही आवश्यकतानुमार वेतनका निर्णय करें; तथापि 
नागरिकोंके निर्धारित जीवनस्तरके अनुसार वेतनकी भी कुछ सीमा निर्धारित करना 
आवश्यक है ही; अमुक-अमुक काममें कम-सेकम वेतन कितना होना चाहिये--- 
भले ही उससे ऊपर योग्यता एवं कामके अनुसार नोकरीमें कमी-बेशी हो सकती 
है । इसीलिये ध्युक्ति-कल्पतरु! आदि ग्रस्थोंमं विभिन्न मणियों, रत्नोंके गुर्णो एवं 
मूल्योंका निर्धारण किया गया है | बेतनके सम्बन्धर्म भी स्मृतिग्रस्थोंमें इस प्रकार 
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उल्लेख है कि ध्यदि मालिक और नौकरने बिना तय किये ही काम किया ओर 
कराया है तो वेतनके सम्बन्धमें विवाद उपस्थित होनेपर न्यायालयद्वारा 
कृषि, पशुपालनादि सम्बन्ध छाभकी अमुक मात्रा नोकरकी दिलानी चाहिये |? 
हाँ, यह सब बात भछे राज्यके द्वारा न होकर समाजक़े द्वारा हो । संसारमें रजोगुण, 
तमोगुणकी वहुतायत होती है| उस हाल्तमें 'दुलभो हि झुलिनेरः पविन्न लोग 
बहुंत कम मिलते हैं | अतः बिना नियन्त्रणके अनेक ढंगसे शोषण चलेगा ही | 
शस्त्रानुसार तो बैलोंके भी कामके घंटे नियत हैं ओर उनकी उच्चस्तरीय खखता- 
की जिम्मेदारी मी मालिकोंपर ही डाली गयी है | फिर अत्यन्त महत्वपूर्ण मनुष्य ग्राणीके 
सम्बन्धमें तो कहना ही क्या ? सुतरां उनके कामके घंटोंका नियम एवं उचित 
वेतनकी व्यवस्था राज्य या सरकारद्वारा अवश्य ही होनी चाहिये 


३. जन-संख्याका नियम- जॉन माल्यसने बताया कि 'जनसंख्याको वृद्धि 
ज्यामितिक ढंगसे २ से ४ (२:८२) होती है और उपजकी बुद्धि अंकगणितके ढंग 
२से३। इस नियमको मी अपरिवर्तनीय माना जाता है । अतः एक समय ऐसा 
आता है कि जब बढ़ती हुई जनसंख्याक्े लिये देशकी उपज पर्याप्त नहीं होती । 
फलत; कई छोगोंको भूखा रहना पड़ता है। तब अकाल; युद्ध) भीषण बीमारियेद्वारा 
जनसंख्याका घटना ही अस्थायी तौरपर समस्याका समाधान होता है |? वस्तुतः 
इस तकंद्वारा भी गरीबीको प्राकृतिक एवं अनिवार्य बतलाकर राज्यके अहस्तक्षेपका 
ही समर्थन किया गया है | इसीलिये संतति-निरोधका भी प्रयत्न चलता है | 
वस्तुतः अब माल्यतका सिद्धान्त खण्डित हो गया है। उत्पादनके क्रमसें घटाव) 
बढ़ाव दोनों ही होते हैं। उचित उपचारों एवं प्रबन्धोंसे उत्पादनका विस्तार 
किया जा सकता है | खाद्यकी कमीके कारण मनुष्योक्री संख्या घटानेका प्रयत्न 
अमानुषिक है। न्याय ओर भावनाके नाते मनुष्यकी छ्म्बाईके अनुसार पलंगकी 
लम्बाई बढ़ानी चाहिये, न कि मनुष्यका पाँव काटकर उसे पलंगके अनुसार बनाना 
चाहिये | ठीक इसी तरह उत्पादन-प्रगतिद्वारा ही जनसंख्यावी समस्या हल 
करना उचित है । 

४. पूर्ति-माँगके नियमानुसार ध्यू्ि माँग्से अधिक हो तो दाम घटता है | 
पूर्तिकी अपेक्षा माँग अधिक हो तो दाम बढ़ता है।! यह नियम अवश्य ठीक 
है; परंतु यह भी सर्वथा अपरिवर्तनीय नहीं कहा जा सकता | उद्यादन ओरे पूर्ति 
व्यक्तिको आय एवं अनिवाय आवश्यकताको ध्यानर्भ रखते हुए इसमें भी 
नियन्त्रण आवश्यक होगा | जैसे कभी माँग कम होनेपर लागत मूल्यसे भी कम 
दाममें वस्तु बेचनी पड़ती है; वेसे ही व्यक्तिसामान्यकी आय एवं अनिवार्य 
आवध्यकताके अनुसार कई वस्तुओंका न्यूनतम, कईका अधिकतम मूल्य निर्धारण 
करना आवश्यक है | 
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७५. बतनका लियम--प्यदि अमिकोंकोी संख्या आवश्यक नियुक्तिकी 
संख्यासे अधिक होगी तो वेतन घटेगा। यदि नियुक्तिकी झंख्यासे श्रमिकोंकी 
संख्या कम होंगी तो वेतन बढ़ेगा | यदि दो पूजीपति एक अमिकके पीछे चढें 
तो वेतन बढ़ेगा | यदि दो श्रमिक एक एूजीपतिके पीछे चलें अर्थात्‌ उससे नौकरी 
देनेके लिये आग्रह करें तो वेतन घटेगा |? व्यक्तिवादियोंके मतानुसार; “वेतन- 
निर्धारणमें राज्यको हस्तक्षेप नहीं करना चाहिये |? सामान्यतया यह नियम ठीक है; 
परंतु अपरिवर्तनीय नहीं कहा ज्ञा सकता; क्योंकि अनिर्णीत अवस्थामें काम 
करनेपर न्यायालयकोी वेतनकी कोई-न-कोई दर निश्चित करनी पड़ेगी | इस तरह 
नागरिकोंका एक साधारण जीवनस्तर बनानेके लिये न्यूनतम मूल्यका निर्णय 
करना ही पढ़ेगा। भारतीय शास्त्रोंने कृषि; गो-रक्षा; वाणिज्य आदिमें अ्मिकको 
लाभका छठा ( आदि ) माग देना निश्चित किया है; जिसका विस्तार हम आगे 
दिखायेंगे । नौकरके कुद्धम्बका पोषण, खास्थ्य, शिक्षण ओर काम देखकर न्यूनतम 
उचित वेतनका निर्णय राज्य या समाजकोी अवश्य करना चाहिये | उसके ऊपर 
श्रमिक और नियुक्तिकी संख्याके अनुसार घटाव; बढ़ाव उचित हो सकता है । 
मिल आदि श्रमिकोंकी संख्या कम करके माँगपूर्तिक आधारपर ही वेतन बढ़ाना 
उचित मानते थे | वेतन-कोषके सिद्धान्तानुसार प्रत्येक देशकी आयका एक भाग 
वेतनके लिये व्यय होता है। यह पूँजी निश्चित रहती है। श्रमिकोंकी संख्या 
अधिक होनेसे कम हिस्सा मिलेगा | कम रहनेसे अधिक हिस्सा मिलेगा | यदि 
राष्ट्रिय वेतन कोष १०० रुपया है और श्रमिकोंकी संख्या दस हो तो प्रत्येकको 
दस-दस मिलेगा | पाँच संख्या होगी तो बीस-बीस मिलेगा | निजी धन एकत्रित 
करनेके अभिप्रायसे ही मजदूरोंकी गरीबी दूर करनेका कोई प्रयत्न नहीं हुआ । 
घर्म-नियन्त्रित शातनतन्त्रसे यह सर्वथा विरुद्ध है। 


६. भूमिकरका नियम--कहा जाता है कि यह नियम रिकार्डोकी देन 
है | उसके अनुसार “भूमि या किसी बस्तुका कर खयं ही निर्धारित होता है। जैसे 
यदि “अ? खेतकी उपज औसत उपज है | यदि ८ब”ः खेतकी उपज उस ओसत 
उपजसे अधिक है तो वह अतिरिक्त उपज खेतका कर होगा |? यह भी अपरिवर्तनीय 
नियम माना जाता है। इस सम्बन्ध भी भारतीय दृष्टिकोणसे श्रम और लाभके 
अनुसार भारतीय शास्तरोमें छाभमका छठ पॉँचवाँ, चौथा; कहीं-कहीं ना, दसवोँ 
भाग मी राज्यका कर निर्धारित किया गया है। वही ठीक प्रतीत होता है । 


७. अन्ताराष्ट्रिय विनिमयका नियम--देशके आयात-निर्यातपर कर 
नहीं लगना चाहिये । जैसे देशके बाजारोंमें पूर्ति और माँगके नियमसे मूल्य और 
वितरण निर्धारित होता है; वेसे ही अन्ताराष्ट्रिय बाजारमें भी वस्तुओंका मूल्य और 
उनका आयात-निर्यात निश्चित हो सकता है | इसीको भ्मुक्त व्यापारः भी कहते हैं । 


उपयोगिताबांद रे 


कहा जा सकता हैं कि 'नैपोलियनसे होनेबाले अुद्धके समय ( १८०२-१४ ) यूरोपके 
अनाजपर ब्रिटिश सरकारने आयात-कर छगाया था । इससे ब्रिटेनके अनाजका 
मूल्य बढ़ा था। इसमें जमीदारोंका लाभ भी बढ़ा था । बिंदु इससे जनसाधारण 
एवं श्रमिकोंका निवरहि-व्यय बढ़ा | श्रमिकोने वेतन-बृद्धिकी मोँंग की | वेतन- 
बृद्धिसे घनिकोंका छाम घढता था| उत्त समय जनसाधारणकी सहायताके नामपर 
पूँजीपतियेने मुक्त व्यापारकी माँग की । अन्नकर रद्द करनेका आन्दोलन हुआ । 
संघर्षके पश्चात्‌ अन्नकर हठाया गया । तमीसे मुक्त व्यापारकी प्रथा चली । अन्न 
सस्ता हुआ | श्रमिकोंकी वेतनदृद्धिकी मॉँग कुछ दिनोंके लिये रुक गयी । एूजी- 
पतियों एवं सामन्तोंका लाभ हुआ । अन्‍्ताराष्ट्रिय व्यापारमें भी इससे ब्रिटेनके 
व्यापारियोंका छाम हुआ | ब्रिटेनमें ही सर्वप्रथम ओद्योगिक क्रान्ति हुई थी। अतः 
अब देशोंकी वस्तुओंसे ब्रिटेनकी वस्तु अच्छी और #स्ती थी | यदि सर्वत्र मुक्त 
व्यापारकी प्रथा होती तो संसारमरके बाज्ञारपर त्रिटेनका ही अधिकार हो जाता । 
जहाँ उनका अधिकार था वहाँ सदियोंके देशी व्यापारोंका अन्त हो गया। 
साम्राज्यवादसे व्यापारमें बरद्धि एवं व्यापार-बृद्धिसे साम्राज्य-विस्तार हुआ |? 
भारतीय राजनीतिसे यह भी विरुद्ध है । कारण; खार्थी छोग छामके हिये 
देशका माल विदेशोंम भेज देते हैं । देशके लिये उपयोगी वस्तुओंको मेँहगी कर 
देते हैं। इससे गरीबोंका जीवन संकटठमें पढ़ जाता है । अतः सरकारोंका कर्तव्य 
है कि वह देशके उपयोगलायक पदार्थसे अतिरिक्त हो तभी वह बाहर जानेकी 
आशा दे | इसी तरह जितसे अब्पमूल्यमें सबका काये चल सके ओर अपने देशके 
व्यापारकी वृद्धि हो इस दष्टिसे विदेशी मालपर प्रतिबन्ध था डचित कर छगाया 
जाय । कोटल्य आदिने इस करका समर्थन किया है । जमनी आदि राज्योंने 
आयातकर लगाकर अपने राष्ट्रव्यवसायोंको ब्रिटेनकी प्रतियोगितासे बचाया । 
ब्रिटेनने भी अमेरिकाकी वस्तुओंका एकाधिकार रोकनेके लिये १९३१ में रक्षित 
व्यापार-प्रथाकों स्वीकार किया | इस इश्टिसे उपर्युक्त नियम प्रीष्मके अनन्तर 
वर्षाऋतुके आने या सूरयका पूर्वमें उदय होकर पश्चिममें अस्त होनेके नियम-जैंसे 
प्राकृतिक नियम नहीं हैं ओर न ये नियम ईश्वरीय शाख्तरोंसे ही समर्थित हैं | 


उपयोगितावाद 


बेन्थम ( १७४८-१८३२ ) ने उपयोगितावादद्वारा भी व्यक्तिवादी 
प्रथाका समर्थन किया था | देनरी-मेनके मतानुसार “उस समयके वेधानिक सभी 
हुधारोपर वेन्थमके विचारोंकी छाप हैं। उसके विचारोंके बड़े-बड़े ११ ग्रन्थ हैं | 
उसने फ्रांस) अमेरिका एवं भारतवर्षके लिये भी विधान बनाये थे । उसने 
प्रतियोगितादाश ऋर्मचारियोकी नियुक्ति, सरकारी विभागोका संघटन। नोठ- 
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मुद्रणकला; उपनि वेशसम्बन्धी मताबिकारके सम्बन्धर्म विचार व्यक्त किये हैं | कहा 
जाता है वेन्थमक़ प्रीस्टछेका एक सूत्र मिला “अधिकतम लोगोंका अधिक्रतम हित! । 
प्रीस्टलेसे पूर्व क्रांसिस एवं हचीसनने भी इसी सूत्रका अनुकरण राज्यका मुख्य ध्येय 
बताया था | ग्रीसके 'हिडनिज्म दशन के अनुसार मनुष्यके काये सुख-दःखके मान- 
दण्डसे निधारित होते हैँ |! उसने इस सिद्धान्तकों उक्त सूत्से मिलाया ओर अपनी 
प्रसिद्ध पुस्तक भ्याय ओर व्यवस्थाके सिद्धान्तोंकी प्रस्तावना/में बताया कि 
“प्रकृतिने मनुध्य-जातिको दो सत्ताधारी खामियों-सुख ओर दुःखके अधीन बनाया | 
मनुष्यके कार्य सुख-दुःखपर अश्नित हैं | जीबनका एकमात्र ध्येय सुख-प्राप्ति। 
दुःखनिवारण है । यही जीवनका सार है। जिसका जीवन इस सिद्धान्तद्वारा 
नहीं चालित होता; वह अज्ञानी है। सुख-दुःखका अर्थ उपयोगिता है। वही वस्तु 
उपयोगी है, जिससे सुख हो | आनन्द या आनन्द-कारण सुख है | क्लेश या कलेश- 
कारण दु:ख है |? वेन्थमके अनुसार 'मनुष्यके सभी मौतिक कार्य उपयगितासे ही 
निर्धारित होते हैं । धर्म-अबर्म, न्याव-अन्याय, भलई-बुराईकी परख 
उपयोगिताके ही आधारपर की जाती है | जीवन-उपयोगिता ही सत्ताधारी है ।? 
उसके अनुसार “नैसर्गिक, लोकिक; राजनीतिक और धार्मिक--ये चार सुख- 
दुःखके खोत हैं । जेंसे किसीका सकान जछू गया | यदि बह उसकी भूलसे जला तो 
नेवर्गिक लोतसे दुःख हुआ । यदि पड़ोसीकी बुरी भावनासे हुआ तो लोकिक 
खोतसे । सरकारी आदेशसे जछाया गया तो राजनीतिक खोतसे । यदि देबी प्रकोप- 
से जछा तो धामिक खोतसे दुःख हुआ ।' 'ेन्थमके अनुसार!--पझुख-दुःखकी 
मात्राकी परख तीजता; उमयप्रसाए निश्चय वमीपता; उपजाऊपन; शुद्धता ओर 
विस्तार - इन सात विशेषताओंद्वारा होती है। इन्हींके आधारपर बस्तुकी उपयोगिता 
निर्धारित होती है।? उसके अनुसार सुख-प्राप्ति और दुःख-निद्व त्तिके लिये ही राज्यके 
सब नियम बनने चाहिये। अधिकतम छोगोंका सुख ही राज्यका ध्येय होना चाहिये | 
व्यवस्थापक उक्त सात विशेषताओंद्वारा ही इसकी जानकारी प्राप्त कर सकता है |? 
उपयोगिता एवं व्यक्तिबाइ---उपयोगिताकी दइृश्टिसि. राज्यके 
नियम खतम्त्रताके बाधक होते हैं | अतः नियम विकारतुल्य है। किंतु 
उनके बिना सम्य जीवन-निर्वाह सम्भव नहीं । अतः बह आवश्यक 
विकार है | राज्यकों कम-से-कम नियम बनाना चाहिये । जैसे ध्आरोग्यता 
सर्वोत्तम है; परंतु अखस्थ होनेपर ओषध आवश्यक है | खतन्‍्त्रतापूर् 
जीवन उपयोगिताकी इष्टिसे आदर्श जीवन है । परंतु चोरी; दुराचार 
आदि बाधाओंके द्वारा स्वतन्त्रता-मंग होनेकी सम्भावना होती है 
नियम ही औषघधका काम करते हैं | राज्यका नियम बाधा तो अब्ब्य है परंतु 
आवश्यक है; क्योंकि उससे अन्य असामाजिक बाधाएँ दूर होती हैं | ओषधका 
प्रयोश जेसे कम-से-कश करना आवश्यक हैं; बसे ही राजकीय मियफ्रूप बाधा 
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कम-से-कम होनी चाहिये। जेसे व्य कित स्वास्थ्यकी इश्ििसे आरोग्य स्थितिको ही चाइता 
है, बेंसे ही उपयोगिताकी इश्टिसे स्वच्छता, खतन्त्रता चाहता है| अतः सत्ताचारी 
उपयोगिताकी इश्टिसे व्यव्वापकको कम-से-कम नियम बनाने चाहिये।? 'ेम्थमः्के 
अनुसार व्यवश्थापकोंकों नियम-निर्माणके पूष इसपर विचार करना चाहिये कि 
नियमद्वारा जो कार्य रोके जाते हैं, वे समाजके लिये विकार हैं कि नहीं? उदाहरणार्थ 
--चोरी | साथ ही प्रस्तावित नियम विकारात्मक कार्यसे कम विकार है या अधिक ! 
जैसे १००० रु० की चोरीके समक्ष तीन मासका कारागार कमर विकार है या 
ज्यादा ? अतः केवल चोरी आदि रोकनेके लिये ही मियम ठीक है | यह नागरिक- 
की स्वतम्त्रतामें सहायक है| समाजके कुछ छोग स्वतन्त्रताका दुरुपयोग करते हैं | 
वे ही आदर्शयूत स्वतन्त्र-परिस्थितिमें बाधक होते हैं । इसलिये राज्यको नियम- 
द्वारा उसका नियन्त्रण आवश्यक होता हैं। अतः राज्य आवश्यक है । परंतु राज्य- 
का संचालन अपरिवरतनशीछ तथा नेसर्गिक नियमोंद्वारा होना ठीक है| व्यक्तिके 
आशर्थिक एयं सामाजिक विषयोंमें हस्तक्षेप करनेसे उपयोगिताकी बुद्धि सम्भव नहीं 
होती | प्राकृतिक बहुमूल्य उपयोगिता-ब्द्धिके लिये शान्तिख्थापन|के क्षेत्रमें ही 
राज्यको नियम-निर्माण करना चाहिये। इस विषयमें भी नियम-निर्माण उप- 
योगिताके मानदण्डसे ही होना चाहिये |! 


वस्तुतः भारतीय दशनके अनुसार केवछ छो किक सुखप्रा घि एवं दुःख-निवृत्ति- 
को दृ्टिसे ही कार्य नहों क्रिया जाता है। नेयाविकोंने दुःख-निद्त्तिकों ही अन्तिम 
ध्येव बताया है| सुख-प्रात्ति एवं उसके रागको दुःख ही बतलाया हैं और कहा है 
कि कुपित की (नाग ) के फ़णातपत्रकी छायामें विश्रामके तुल्य ही सुखमें 
विश्राम है | वेदान्तके अनुसार भी लोकिकप्रिय (सुख ) अप्रिय ( दुःख ) से अतीत 
होनेसे परम पुरुषार्थरूप अपवर्ग मिलता है। भ्नेन॑ प्रियाप्रिये स्थुशतः?। तत््व- 
साक्षत्कारकी स्थितिमें प्राणीकों प्रिय-अग्रिय दोनों स्पर्श नहीं करते। उसी अभिप्राय- 
से बुद्धिमान्‌ संसार छोड़कर निरन्तर तपस्या करते हैं | परोपकारार्थ सब सुख 
छोड़कर विविध यातनाओं-दुःखोंको सहते हैं । अन्तमें प्राणतक दे देते हैं | 
बहुतसे छोग पराथंको ही स्वार्थ मानते हैं । अतः उन्हें परोपकारमें ही सुख होता 
है । इसीलिये भारतीय शास्त्रोने वास्तविक आत्महित एवं छोकह्वितको ही राज्यका 
ध्येय माना है । हित और सुखमें पर्यात अन्तर होता है। परोपकारार्थ कष्ठ-सहन 
एवं तपस्या सुख नहीं है; परंतु हित है। परदारपरवित्तापहरण सुखकर प्रतीत 
होते हुए भी अहित है। कढु औषध-सेवन, कठोर पथ्य-पालन कुपथ्य-परिवर्जन 
दुःखकर प्रतीत होनेपर भी हित है। ज्वराक्रान्त प्राणीको उष्ण आतप सुखकर 
प्रतीत होता है; तकादि कुपथ्य रुचिकर प्रतीत होता है; फिर भी वह अइ्वित है| 
स्वतन्ब॒ता यद्चि प्राणीशाचकों आअभीह -है.। ग्रनुष्य ही बहीं किंतु प्रत्येक प्राणी 
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अपनी सत्ता या जीवनक्ा प्रेमी होता है | ज्ञान एवं आनन्‍दका भी प्रत्येक प्राणी 
भक्त होता है| ठीक उसी तरह स्व॒तन्त्रताक्नी भी प्राणीमात्र इच्छा करते हैं| 
एक चींटीको पकड़ते हैं तो वह छुटकाराके ढिये प्रवत्नशील होती हैँ | एक पक्षी 
स्वतन्त्र होकर खट्डा फछ खाकर, खारा पानी पीकर रहना मंजूर करता है परंतु 
परतन्त्र रहकर पिंजड़ामें बंद होकर मधुर फल एबं मधुर पक्कान्न खाकर रहना नहीं 
चाहता | इसी प्रकार शासन भी निम्न श्रेणीके छोगोंसे आज्ञा-पाहम कराना) 
उच्च श्रेणीके माता-पिता; गुरुजनोंसे अनुरोध-प्राथना स्वीकार कराना चाहता 
है। इतना ही नहीं, सीमित सत्ता; ज्ञान, आनन्द, स्वतन्त्रता तथा शासमके बदले 
निस्सीम निरतिशय सत्ता; ज्ञान आनन्द तथा निस्सीम निरतिशय स्वतन्त्रता 
शासन-शक्ति चाहता है। तथापि महती स्वतन्ञ्रता प्राप्त करनेके लिये पर्याप्त 
स्वतन्त्रताका बलिदान करना पड़ता है। किसी मी राष्ट्रको खवतन्त्रताके लिये दूसरे 
राष्ट्द्वारा हमछा होनेपर सेनिक संबग्न करना पड़ता है ओर सैनिकोंकोी सेनापतिके 
नियन्त्रणमे रहना ह्वी पड़ता है। शिशुकों माता-पिता तथा गुरुजनोंके परतन्त्र रहकर 
ही अध्ययनादिमे संलग्न होनेसे ही खतन्त्रताकी प्राप्ति होती है। किसी भी नागरिक- 
को राजकीय; सामाजिक, धार्मिक, आध्यात्मिक आदि विविध नियमंके पार 
करनेसे ही स्वतन्त्रता मिलती है | यहाँतक कि जो जितना ही घामिक एवं आध्यात्मिक 
नियमोंके पालनमें परतन्त्र बनता है, वह उतना ही खतन्‍्त्र एवं सभ्य समझा जाता 
है। घारणा, ध्यान; समाधिके अभ्यासमें दृढ़ नियम पाकूम करनेवाला व्यक्ति तो 
अन्तमें देह, इन्द्रिय, मन; बुद्धि एवं कर्म-बन्धर्नेसि छुटकारा पाकर पूर्ण स्वातन्व्य- 
सुख्यका उपभोग कर सकता है । अन्यथा स्वतन्त्रता परम अभीष्ट होनेपर भी डचित 
नियमौके अंगीकार बिना प्राणी भीषण परतन्त्रताके बन्धनमें जकड़ जाता है| 
आधि-व्याधि; रोग-शोक, जरा-म्ृत्युके परतन्त्र रहनेवारा प्राणी बास्तविक 
स्व॒तन्त्रतासे अतिदूर रहता है। सुख-दुःखकी परिभाषा भी केबल तात्कालिक 
अनुकूछ वेदनीय; प्रतिकूछ बेंदनीयतक ही सीमित नहीं है। वास्तविक सुख 
निरुपप्लव ( निर्विष्न ) स्वप्रकाश सत्ता या अबाधित निर्विव्न ज्ञान ही है | इसी- 
लिये शास्त्रोंने कहा है कि स्वतन्त्रता ही सुख एवं परतन्त्रता ही दुःख है--- 
सर्व परवर्श दुःख सर्वभात्मवर्श सुखम्‌। ( मनु० ४ । १६० ) 
इन विचारोंसे वेन्थमकी विचार-घारा बहुत ही निम्नश्रेणीकी प्रतीत 
होती है । अवश्य ही सामान्य प्राणीकी स्वसुखार्थ। स्वदुःखनिवृत्त्य् 
ही प्रदत्ति होती है। तथापि यह कट्दा जा चुका है कि व्याप्रादि क्रूर; हिंस 
प्राणी भी अपने बच्चोके लिये जानतक दे देते हैं। अतः स्वसुखार्थीके समान ही 
परघुखार्थ भी प्राणियोंकी स्वाभाविक ग्रब्ृत्ति होती है। बुहृदारण्यक उपनिषद्‌ः 
में भी यद्यपि यही कहा गया है कि “पति; पुत्र। धर्म; छोक) परछोक) माता, 
पिता; शुरू) देवता सबसे जो पेम ओर कामना होती है; वह आत्माके ही लिये 
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होती है | वे सब अपने उपकारक हैं |? अतः उनमें प्रेम होता है | परंतु यहाँ 
आत्मा शब्दका अर्थ देक्षदि संघातमात्र नहीं; किंतु देहादिभिन्न विश्वुद्ध आध्मा है | 
जो धसव' शब्दसे केवल देहादि संघात ही समझते हैं, उनके मतानुसार देह्यदि संघात- 
को भोजन) पान) बस्च) भूषण वाहन; सम्पत्ति आदि मिलना ही छार्थ या 
आत्मार्थ है; परंतु जो देहादि संघातसे भिन्न निर्विकार प्रत्यक्चेतन्यामिन्न आत्माकों 
समझते हैं; उनका खार्थ या आत्मार्थ बहुत ऊँचा होता है | वहाँ तो परोपकार, 
धर्म, तपस्या; उपासना; तच्वसाक्षात्कार तथा सकलछानर्थनिद्वत्तिमय परमानन्दावाप्ति ही 
खा या आत्यार्थ होता है; स्व? एवं समाज व्यष्टि एवं समश्का भेद समाप्त हो जाता 
है। इस दृष्टिसे उच्च कोटिकी उपयोगिता एवं खार्थमें परार्थ अन्तर्भृत हो जाता है। 
भले ही राजकीय नियम खद्प-से-स्व॒ल्प हों; क्योंकि यह तो भारतीय शा्त्रोंकों भी 
सम्मत है | परंतु सामाजिक) धार्मिक, आध्यात्मिक; विविध नियन्त्रण तो तबतक परम 
अपेक्षित होते हैं; जबतक प्राणी प्रत्यकचेतन्याभिन्न परम तत्वका साक्षात्कार करके 
पूर्ण झृतार्थ नहीं हो जाता | इतना ही क्यों; उस क्ाल्में भी जीवन्मुक्तोंकी भी 
लोकमंग्रहार्थ +हुत-से करतंव्य-नियम पालन करने पड़ते हैं | विदेह-मुक्तिमें ही पूर्ण 
खतन्त्रता। नियमरहितता सम्भव होती है । 

स्टुअअ् मिल भी “उपयोगितावादी? था । उसने वेन्थमके उपयोंगितावादसें 
संशोधन किया था। वह सुखके मात्रात्मक परिमाणके साथ-साथ गुणात्मक भेद भी 
मानता है। पहलेका उदाहरण है--“जितना सुख वीणावादनमें होता हैं; उतना 
पंगीतमें |? परंतु दूसरेको स्ठुअर्ट मिलने बताया कि ४एक असंतुष्ट बिद्वात्‌ होना 
संतुष्ट मूर्खसे अच्छा है । उससे उपयोगिताकी परख केवछ सुखकी माज्रापर नहीं 
किंतु गुणके आधारपर होती है |? किंतु गुणात्मक भेदसे डपयोगिताका मानदण्ड 
व्यक्ति भी होता है; केवल पदार्थ ही नहीं | वेन्थमने केवल पदार्थकों ही मानदण्ड 
माना है। हसीलिये उसके आछोचक उसे “संतुष्ट मूंका दर्शन! मानते हैं । 
इस तरह जब व्यक्तिगत दृष्टिकोणसे एक वस्तुकी उपयोगिता निर्धारित होती है; 
तब व्यक्तिकी रुचिका भी ध्यान रखना आवश्यक है । एवं शंकराचार्य-जसे 
निःस्परह त्यामी विद्वानके ह्ष एवं सुखकी उपयोगिताका मानदण्ड एवं भौतिकवादी 
दाशनिक हाब्स-जेसे राजनीतिशकी उपयोगिताका मानदण्ड भिन्न ही होता है। 
मनुष्य केवछ सुख ओर खार्थका ही कठपुतढा नहीं--मनुष्य केवल सुख-दुःखसे 
ही नहीं संचालित होता है । अन्य भावनाओंका भी जीवनमें महत्वपूर्ण खान 
है। देशभक्ति; नेतिकः आध्यात्मिक; संतुष्टि आदिकी मावनाओसे ही मनुष्यके कार्य 
निर्धारित हांते हैं । यदि मनुष्य-जाति उपयोगितावादके अनुधार ही चलती तो बशिष्ठ; 
विश्वामित्र; शड्टूर, रामानुज; ईसा आदि-जेंसे छोगोंका सम्भव ही न होता | उपयोगिता- 
वादके अनुसार वेन्थमकों ही एक घनी बकील होना थाह गरीब दाशनिक नहीं । 


भाऊ शुरू दे 
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आज भी नेतिकताके नामपर कितने ही सहन सम्य बोलकर अपनेको 
संकटथमे डालते है| एक देशभक्त सारा जीवन हःखमय बविताता है । अतः यदि 


न 


दे 
व्यवस्थापक उपयोगिताके आधारपर ही निश्रम बनायेगा तो वह अवश्य चुटिपूर्ण 
होगा | भारतीय वेदान्तके अनुसार पूर्ण ख़तन्त्रतापृ्ण सुख आर आत्मा एक ही 
बस्तु है; परंतु वेन्थमका तो भोतिक सुख ही ध्येय है। वेन्थमके “अधिक छोगेंके 
अधिकतम सुख 'के सम्बन्धमें भी समाछोचकोंने कहा है कि प्यह अव्यावह्ारिक है |! 
उदाहरणाथ एक “अ' नियमसे १२ मनुष्योंकों दस मात्रा प्रतिमनुष्यके परिमाणसे 
सुख मिलनेकी सम्भावना है| पू्ण सुख १२० मात्राका होगा | “व! नियमसे २० 
मनुष्योंकी पॉँच मात्ासे प्रतिमनुष्य सुख मिलनेकी आशा पूर्ण सुख 
१०० मान्नाका होंगा। ऐसी परिस्थितिमें व्यवस्थापक क्या करेगा ? “अ! नियम 
अधिकतम सुख १२० मात्रासे सम्भव होगा । परंतु मनुष्योक्री संख्या क्रम 
(१२) होगी | पवा नियमद्वारा अधिकतम मनुष्योंको (२० को ) छुख 
मिलता है; परंतु सुखकी मात्रा अल्प ( ८ मात्रा ) होगी। अब यहाँ अधिकतम 
छोगोंके सुखकी दृष्टिसे ध्बः नियम बनाना चाहिये; परंतु अधिकतम सुखकी दृष्टिसे 
अः नियम आवश्यक जान पड़ता हैं| ऐही स्थितिमें न्‍्यायपूर्ण नियम सम्भव 
नहीं कहा जाता | वेन्थमक्रा उपयोगितावाद उस समयके पूजीपतियोंके लिगे 
उपयोगी था | पूँजीपति निजी सुख और छामके हेतु मानवताकों भूछ जाता है। 
बह अपने अधिकतम सुखकों ही अधिकतम मनुष्योंका सुख समझता है | एक 
मानवतावादी तो यही चाहेगा कि अधिकतम लोगोंको सम्मब हो तो अधिकतस 
सुख हो नहीं तो जितना भी सुख हो उतना अधिकतम छोगौंको सुख मिलना 
चाहिये |? यह नहीं कि अव्प-से-अल्प छोरगोंको अधिकाधिक सुख मिले | 
वयीक्तक खतनन्‍डता 

स्टुअटंकी पुस्तक प्खतन्त्रता! ( लिबर्टी, १८५९ ) व्यक्तिगत खतन्‍्त्रताका 
स्वोत्कृष्ट समर्थन करनेवाली है | व्यक्तिकी स्वतन्त्रता एवं व्यक्तित्वके लिये “मिल? 
ने व्यक्तिबादको आवश्यक्क बताया | उसका कहना था कि मानव- 
प्रगतिके लिये विचार एवं भाषणकी खतन्त्रता अत्यावश्यक है |? कहते हैं , 
बह सनकी छोगोंकी भी खतन्त्रताका समर्थक था। उसका कटना था कि “इनमेंसे 
न जाने किसके विचारसे किसी नयी विचारघाराका जन्म हो जाय ।? अतः प्रगतिके 
लिये प्रत्येक व्यक्तिकों विचार एबं भाषणका खातन्व्य प्राप्त होना चाहिये | 
मिलके विचारसे ख़तन्‍्त्रता बिना प्रगतिमें बाधा पड़ती है । उसका कहना था कि 
जो विचारघार एक समयमें प्रचलित है; वही सत्य है, ऐसा नहीं कहा जा 
धकता । उसके बिपरीत किसी व्यक्तिकी विचारधाराका दमन नहीं करना 


पु कर कट हि पे लो वियारध +म- 0 ५४ १० मा अप ब््ण के 
बाहिये। शो सकता है के बडी विवारधाए छू हो | अतः वियार एड 


अजननपे 


चाह 
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भाषणकी खतस्त्रताद्वारा किसीको'मी अपनी विचारघाराका प्रचार 
हये | ईला एज सुक्तरातकी विचारधाराएं प्रचक्धित विचरवाराभसे दिप्रीत 
थीं। सचात्ारिदीने उनके दमनका भरसक प्रवत्न किया | दोनोको प्राणदृण्ड 


थे |? इसीडिये मिलका कहना था कि “आज हम जिन्हें सनकी कहते 
अनोखे विचारोंकी उपेक्षा करते हैं; वे ही मविष्यमे विशिष्ट दुद्धिवाले ठिद्ध हो 
ते हैं !! डॉक्टर जानसनका कहना था कि “दमनसे सचाईं छिप बई। 
सकती; सत्यक्री दृढ़ताके ढिये दमन एक कठोर कसोटी हैं !! परंतु मिल इस 
दमनको प्रगतिमें बाधक कहता था | मार्टिन छूथर ( १४८३-१५४६ ) के 
पूर्व धर्मसुधार आन्दोलन बीस बार आरम्म हुआ; परंतु वह दमसनद्वारा रोका 
गया । यदि ऐसा न होता तो सम्भव है कि यूरोपमें १६ वीं शतीसे पूब ही 
धरसुघार आरम्म हुआ होता । दूथरके धर्ंसुधार ( १६ वीं शती ) के फलखरूप 
कई महत्वपूर्ण विचारधाराओंका ब्रीजारोपण हुआ । यदि उसको पूर्ब-दमनसे 
रोका न गया होता तो उच्स ओर अधिक प्रगति हुईं होती | अवश्य सत्य अमर 
है । उसका दमनसे अन्त नहीं होता; परंतु दमनसे प्रचारमें विछुम्ब किया ही 
जा सकता हैं| यह विलम्ब समाजके लिये हानिकारक होता है | अतः विदार 
एवं माषणकी पूर्ण खाधीनता होनी चाहिये | मिलके अनुसार 'सत्यके कई पहलू 
होते हैं | वे एक दूसरेके बाधक नहीं किंतु परस्पर सहायक होते हैं। अतः एक 
पक्षके अनुवादीका दूसरोंको सत्यविरोधी समझना ज्ञानवृद्धिमं बाधक है । सत्य 
किसी एक पक्षकी बपौती नहीं है | अन्य विचारधाराओंमें भी रुत्य हो बकता है | 
अतः विचार-प्रचारकी स्वाधीनता आवश्यक है | ऐसे वातावरणमें निश्चित 
सत्यका बोध सम्भव होता है ! तर्वाद्वारा संघर्षसे सत्य बलि्ठ एबं विजयी होता 
है | इससे अन्धविश्वासकी जड़ नहीं जमती |? इस तरह मिलने बिचारों। तकोंकी 
पूर्णललतन्त्रताके पक्षम मत प्रकठ किया था | 
उनके मतानुतार मिछने जीवशास्रके--जों योग्व है जीवित रहेगा' 
इस नियमको विचारोंकी दुनियामें, छागू किया। क्योंकि मिह्का कहना 
था कि “लो विचार तक संघषम बाल हाँता है, वहाँ विचार सत्य ता 
है । अतः राज्यको भर्षण, लेख; विचार; तककी पूर्ण खतन्त्रता होनी चाहिये | 
मिलके मतानुसार “समाजपर असर डालनेताके चोरी-कछ॒ह आदि कार्योपर तो 
रशाज्यको हस्तक्षेप करना चाहिये; परंतु व्यक्तिगत कार्यों राज्यको हस्तक्षेप 
नहीं करना चाहिये | जैसे कोई अपने घरमे रहकर चाहे रातभर पढ़े; चाहे 
- मद्पान करे उसे खतन्त्रता होनी चाहिये । परंतु जोरसे गायन करनेसे दूसोंके 
आरममे बाघा पड़ सकती है; अतः उमाजके प्रतिकूल व्यक्तिगत कार्यपर प्रतिबन्ध 


१ हा 


ठीफ है| परंतु जिसका बुरा असर समाजपर नहीं पड़ता" ऐसे व्यक्तिगत कार्योकी 
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खतन्त्रता ठीक हैं | यदि मद्यपायी अपने अनुभवसे मद्यपानकों हानिकारक समझेगा 
तो उसे छोड़ देगा । राज्यके प्रतिबन्धसे भी मद्रपान छूट सकता है; परंतु 
इसमें चारित्रिक संघटन नहीं आता | जो निर्णय अपने अनुभवसे होता है। वही 
दृढ़ होता है | राज्य-प्रतिबन्धसें छिषकर भी मनुष्य मद्र पीता रह सकता है | 
शिक्षा-प्रोत्ताहन, चित्रप्रदर्शन आदि परोक्ष रीतियोंद्वारा बुरे कामोंके रोकनेका 
प्रयत्न अनुचित नहीं |? इसी तरह चूत खेलनेकों भी वह प्रतिबन्धद्वारा रोकना 
ठीक नहीं समझता था । ये सब काम बुरे हैं सही, परंतु आत्मसंघर्षसे ही उनका 
छूटना चरित्रवलका वर्धक होता है । वह सामाजिक परम्परागत रीति-रिवाजोंके 
बन्धनकों भी प्रगतिका बाघक समझता था । सामाजिक नियम्त्रणसे व्यक्तित्वका 
विकास नहीं हो पाता | मिल आविष्कार एवं नवमार्गदर्शक शक्तिको महत्वपूर्ण 
मानता था | उसके मतानुसार “जनसाधारणकी मनोवृत्ति सामान्यताकी दर्शिका 
होती है |? परंतु वह इस मनोदृत्तिका विरोधी था । वह तो “अपूर्व नवीन बुद्धिवालोंको 
प्रोत्ताहनसे नवीन विचारधाराकी सम्भावना होती है? ऐसा मानता था । वह 
अधिक कवियोंका होना समाजकी उन्नतिकरा लक्षण मानता था। “हससे रुचियोंकी 
विभिन्नता विदित होती है ओर यह खतन्‍्त्र वातावरणमे ही सम्भव है | यदि 
एक कक्षाके विद्यार्थियोंके प्रश्नोत्तरमें विभिन्नता होती है तो वह कक्षाकी प्रगति 
समझता था । जो जिसे हितकर ग्रतीत हो उसे बैसा करनेकी छूट होनी चाहिये | 
एक ढंगसे जीवन-निर्वाहर्थ किसीको बाध्य करना उचित नहीं; इसीलिये 
शिक्षाके राज्यनियन्त्रित होनिका भी वह विरोधी था। हाँ; नागरिकोंको अपने 
बच्चोंको स्कूल भेजनेके लिये बाध्य करना राज्यका कर्तव्य है | इसके अतिरिक्त 
शिक्षापर राज्यका हस्तक्षेप न होना चाहिये | शिक्षा प्राप्त करनेकी खतन्बता 
नागरिकोंकों ही होनी चाहिये । विद्याल्यमें बालक कैसी शिक्षा प्राप्त करें, यह 
नागरिकोंकी रुचिपर ही छोड़ना चाहिये |? 

उसके मतानुसार ध्व्यक्तिवादियोंकी भाँति ही व्यक्तिगत छामके लिये 
भी मनुष्य भलीभोति अपना कार्य संचाठन करता है। उसमें राज्यके 
हस्तक्षेप हितकर न होंगे । सरकारी कर्मचारियोंद्रारा होनेवाले कार्योंमे उनकी 
इतनी तत्परता नहीं होती जितनी किसीको व्यक्तिगत कार्योंमें तत्परता होती है । 
जब व्यक्ति कोई काम खयं करता है तो उसकी शानबृद्धि होती है । इसीलिये 
मनुष्यकों खयं ही अधिकाधिक कार करना चाहिये । हाँ, समाचार-पत्नोंद्यरा 
अतीत कार्योके अनुभवोंकी सूचना सरकारकों देते रहना चाहिये । 
उससे छोग खय्य॑ सबक सीखेंगे । चेतावनीद्वार भी राज्य परोक्षरूपसे 
भार्गदर्शक हो सकता है । सरकारी कार्योंकी व्यापकतासे नागरिक सदा 
ही राप्यकी ओर निहार्ते रहते हैं ! इससे आरूस्य; प्रशद एबं प्रगतिका 
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अवरोध होता है । इससे व्यक्तित्वके विकासमें बाधा पड़ती है और नोकरशाही 
बढ़ती है | इससे कोई कार्य भलीमौँति सम्पादित नहों होता । राज्य हस्तक्षेप एक 
आवश्यक विचाररूपमें ही खतन्त्रताके लिये मानना चाहिये । नागरिक जीवनमें 
राज्यका न्यूनतम हस्तक्षेप ही व्यक्तिगत खतन्त्रताके लिये अपेक्षित है । 

समालोचक कहते हैं कि मिल “ईस्ट इंडिया कम्पनी? के दफ्तरमें नोकर 
ओर राजनीतिक पत्रोंका लेखक था | १८५८ में उसने कम्पनीके शासनके पक्षमें 
एक प्रार्थनापत्र लिखा था; जिसमें कम्पनीके शासनकों न्‍्यायसंगत कहा था 
और १८५९में उतकी “खतन्त्रता? पुस्तक प्रकाशित हुई, जिसमें उसने व्यक्तिगत 
खतन्त्रताका पूर्ण समर्थन किया था | इस तरह उसके कार्य ओर विचार बेमेल 
थे | यह भी कहा जाता है कि १८३२ के पूर्व मध्यमवर्गके छोगोंने सामन्तोंकी 
सत्ताका विरोध किया था । १९ वीं शर्तीमें सामन्तोंका हास हुआ; परंत बुद्धिजीवी 
वर्की एक बढ़ती हुई जनशक्तिका विरोध इस आधारपर सम्मव नहीं था | 
पूँजीपतियों एवं मध्यमवर्गीय उपयोगितासे जनताकी उपयोगिता भिन्न थी। अतः 
लनमतसे भयभीत बुद्धिजीवीके लिये अपेक्षित था कि वह व्यक्तिगत खतन्त्रता- 
के नामपर जनमतके हस्तक्षेग्से बचे | उसी कायकी सिद्धि “स्वतन्त्रता? पुस्तकद्वारा 
मिलने की । अब तो पूँजीपति एवं सर्वहारा श्रमिकोंके बीच पड़ा मध्यम वर्ग 
दोचनीय दशामें है | न वह पूँजीपति ही है न तो स्वहारा ही | वह खयं 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता चाहता है| किसीका भी एकाधिकार नहीं चाहता। 
पखतन्त्रता? पुस्तकर्म इसी आवश्यकताकी पूर्ति की गयी है । समालोचकोंका यह 
भी कहना है कि “मिलका घामिक जीवन ही परम्पराओंके विरुद्ध था । इसीलिये 
उसने व्यक्तिगत खतन्‍त्रताको दाशनिक रूप दिया । 

हम पहले कह चुके हैं कि 'सर्व परवशं दुःख सर्वमास्मवर्श सुखस्‌ ।? (मनुड । 
१६० )--पराधीनता ही दुःख ओर स्वाधीनता ही सुख है। व्यक्तिगत खतन्त्रता अवश्य 
ही आदरकी वस्तु है; परंतु यदि मद्यपान, दूत आदिकी खतन्त्रता व्यक्तियोंको 
होनी चाहिये; तब तो आत्महत्याकी मी खतन्त्रता होनी चाहिये | इसी तरह यदि 
कोई स्वेच्छानुसार शराब) बूतसे परहेज न करे; माँ; बहन) बेर्टसे भी शादी कर ले 
या मनमानी प्रेमसम्बन्ध करे तब तो मनुष्यता-पशुतामें कोई अन्तर ही नहीं रह 
जाता । आहार निद्रा; भय; मेथुन मनुष्य एवं पशुका समान ही होता है | धर्म 
ही मनुष्यकी विशेषता है | धर्मविहीन स्वतन्त्रता स्वेच्छाचारिता या डच्छुंखल्ताके 
ही रूपमें परिणत हो जाती है | सर्पोपाधिविनिरुक्त ब्रह्मात्मभाव प्राप्त होनेसे पहले 
प्राणीकों अवश्य ही घार्मिक, आध्यात्मिक; सामाजिक विभिन्न नियन्त्रणेके परतन्त्र 
रहना पड़ता है। वास्तविक पूर्ण स्वतन्त्रताके लिये प्राणीको पर्याप खतन्त्रताका बलिदान 
करना पड़ता है | अपौरुषेय वेद एवं तदनुसारी शास्ोंके अनुसार विधिविष्ठित 
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कायको ही घम कहा जाता है। भोजन पान) शयन, विश्राम) संतानोत्पादनादि 
सभी कार्योंकीं शासत्र-विधिके अनुसार करना ही धर्म है। धर्मनियन्त्रित जीवनसे ही 
पूर्ण खतन्त्रता-प्राप्ति सम्भव है। इसी प्रकार 'सनकी छोगोंके विचार एवं भाषणकी 
खतन्त्रता? भी उपहासास्पद है। अवश्य ही गुदड़ीसे भी लाल निकलते हैं, सनकियोंमेंसे 
भी कोई योग्य, टामदाबक सनकी मनिकछ सकते हैं; परंतु सभी सनकियोंकों 
पूर्ण स्वतन्त्रता दे देहेसे तो समाजकी शान्ति ही खतरेमें पड़ सकती है । 
इसी प्रकार तकका आदर अवश्य उपयोगी.हो सकता है, परंतु कुछ 
नियर्मोको मानकर ही तकंका प्रयोग करना पड़ता है | फिर तर्कका कुछ अन्त भी 
नहीं है | जीवनमें विश्वासका भी तो कहीं खान है । यदि बाजारमें खड़े होकर 
राजद्रोहपर तक॑ करनेकी खतन्त्रता दे दी जाय तो क्या शान्ति सुरक्षित रह सकेगी ! 
इसी प्रकार बहुत-सी निश्चित बस्तुएँ भी हैं । माल) पिता$ गुरुजनोंद्वारा उन्हें 
जानकर प्राणी आगे बढ़ता है| निश्चित वस्तुओंगें भी तकका प्रयोग करके वह 
अपने समयका अपव्यय ही करेगा | वेशानिकोंकों भी साम्राज्य तथा कुछ वेशानिक 
नियरमोंकी मानकर ही नयी खोजकी ओर बढ़ना पड़ता है । पूर्वके अन्वेषणकों ही 
अपने अनुणबसे अन्वेषण करना व्यथ्थ ही होगा। यदि कोई अपने अनुभवपर 
ही संलियाके स्वाद और गुणके निर्णय करनेका हठ करेंगा। तो उस-जेसे छक्षों 
व्यक्तियोंकी जीवनसे हाथ धोना पड़ेगा ओर लाभ कुछ न होगा । काछे नागके 
काटने और उसके विषका परिणाम अनुभवद्वारा ही समझनेका प्रयत्न करना 
मूर्खता है। स्पष्ट है कि इस सम्बन्ध शिशेंके अनुभवोंका सदुपयोग करना उचित 
है। इसी प्रकार जिन दुराचारों, हुरजुणों, पापोंकी अशह्यता पूर्वनोंके अनुभवोंसे 
है उनपर विश्वास न करके पहले पाप, दुराचार करनेकी छूट देना अमानवता 


है | हिंदू विचारोंके अनुसार मग्रणनसे ब्राह्मणका ब्राह्मणत्व ही नष्ट हो जाता है| 
हा न २३ 
फिर छोग्ना असम्भर हो होता है। इसी प्रकार एक बार पतिबरताका सतीत्य चले 


जानेसे पुनः उत्तका लोबना सम्मब नहीं | अतः पापोंका दुष्परिणाम देखनेके लिये 
पाप करनेकी छूट देना बुद्धिमानी नहीं । 

परम्पराके अनुसार एक ढंगका संस्कार बन जानेपर तद्विरद्ध प्रवृत्ति होती ही 
नहीं | फिर विरुद्ध अद्ृत्ति कराकर दुष्परिणाम अनुभव करके उससे निगृत्त होनेकी 
व्यवखा करनी बेधी ही होगी, जैसे कंटक छुभाकर पीड़ा अनुभव करके पुनः कंटक- 
निष्कासन-जन्य स्वास्थ्यया अनुभव करना । इसकी अपेक्षा अपनी बुद्धि एवं 
समयको किसी अन्य उपयोगी काममें लगाना ही श्रेयस्कर है| जिनकी परम्परा ओंमें 
सद्यन्मांसका प्रचलछन नहीं है; वहाँके वच्चोंकी उस सम्बन्धके न तो संस्कार ही 
होते हैं, न इच्छा ही होती है । प्रत्युत निषेषके ही संस्कार होते हैं | उनके उस 
संस्कारकों हृद बनानेमें ही कल्याण है । अतितार्किककों सर्वतोडमिशंकी हो जामा 
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पड़ता है | किर तो भोजनमे भी विषकी कल्पना होने रूमती है | कई लोग बाहूकी 
खाछ ही खीँचते रहते हैं | वे अपने और दूसरौका समय व्यर्थ ही अपव्यय करते 
रहते हैं| कितने ही जिदियोंको तक करनेकी स्वाधीनता देनेपर तत्व-निर्गय न 
होकर विवाद ही बढ़ता दे । चरित्रोकी भिन्नता एवं झक्तियोक्ी घंद्धि समाजकी 
प्रगतिका लक्षण नहीं; किंतु निश्चित एवं उपयोगी गुणोकी समृद्धि ही प्रगतिका 
लक्षण है । मिन्नताक़ी अपेक्षा गुणात्मक सम्ृद्धिपर ही जोर देना आवश्यक है। 
योग्य वातावरण, उच्चकोटिकी शिक्षा एवं सदाचारक्े द्वारा ही उच्चकोटिका 
चारित्रिक संघटन होता है ओर यही राष्ट्रकी प्रग । झक्कियोंकी स्वतन्त्रतासे 
घरित्रर्मे मिन्नता भरे ही आ जाय; परंतु चारित्रिक उच्चतारें कोई सहायता न 
मिलेगी । इसी प्रकार भछे राजकीय नियम कम-से कम हों; परंतु धार्मिक, सामाजिक 
नेयमोंद्वारा सदा ही व्यक्तियोंकी उच्छुंखघछ जीवनते बचाना अनिवार्य है। अवश्य 
ही रामराज्यकी दृष्टिमें समी सम्पत्तियों एवं कायका सरकारीकरण अनुचित है। 
तथापि विशिष्ट शिश्टों एवं शाश्त्रोंका मार्म-द्शन समाजकी प्रगतिमं सदा ही सहायक 
होता है | प्रगतिके वाधक तत्वोंका निराकरण राज्यका अवश्य कर्तव्य है। विकास- 
वादियों एवं आधुनिक विचारकॉंका रुवसे बड़ा दोष यह्द है कि थे पूर्-पूर्वके 
निर्णयों एवं सत्योंकी निम्नस्तरका तथा उत्तरोत्तर निर्यों एवं सत्योंको उच्चकोटिका 
मानते हैं | इसीलिये वे सदा ही निश्चित विषयमें भी खोजते रहते हैं | वे इसी 
दृष्टिसे झक्कियोंसे मी नवीन शानकी आशा रखते हैं ओर नयी-नयी व्यवस्था ओकी 
खोजमें छगे रहते हैं। परंतु प्रमाणद्वारा प्रमित तत्त किसी भी काल्न्तर या देशान्तर- 
में अन्यथा नहीं हो सकते | इस इृष्टिसे अपोरुषेय वेदों, तदनुसारी आर्ष ग्रन्थों तथा 
सर्वक्षकल्प महर्षियों, राजर्षियोंने अपने ऋतम्भरा प्रज्ञा एवं सफल प्रयोगोंद्वारा 
जिन नियमों) व्यवस्थाओंकोीं समाजके लिये छाभदायक समझा; वे त्रिकाल्यबाध्य सत्य 
एवं उपयोगी हैं | उनका अनुसरण करना समाज एबं तद्घटक व्यक्तियोंका 


कतेब्य है | 
शास्त्र एवं समाज स्थिर वस्तु है | उनका धार्मिकः सांस्कृत खरूप एबं 


सभ्यता स्थिर वस्तु है ओर राज्यलक्ष्मी अश्थिर वस्तु | विशेषतया राज्यसत्ताको 
हथियानेके लिये सभी छोग प्रयत्नशील होते हैं | जिस ढंगक्ी विचारधारावालोंका 
बहुमत होता है; उन्हींका शासन होता है। फछतः वे शासनः शिक्षा; सम्पत्ति; 
धर्म सभीकों अपने ह्ाथमें छेना चाहते हैं। कहना न होगा कि उक्त तीनों 
विषयोंगं सरकारी हस्तक्षेप होनेसे समाजकी संस्कृति, सभ्यता एवं घर्मसें स्बथा 
रदोबदल हो जाता है; फिर समाजकी ख्िरता भी नष्ट हो जाती है | यह भी नहीं 
कहा जा सकता कि “अच्छे ही छोगोंके हाथमें शासम सत्ता जाती है |! अनुभव तो 
यह है कि शान्तिप्रिय विचारकः गम्भीर विद्वान) जाछ-फोरेब न करनेवाले पीछे रह 


८८ माकर्सबाद और रामराज्य 


जाते हैं | जाल-फौरेबवाले अयोग्य लोग आगे आ जाते हैं । ऐसी स्थितिमें 
विभिन्न शाहनोंके बदलनेके साथ यदि सभ्यता; संस्कृति, शिक्षामें भी रहोबदल 
होता जाय; तब तो समाजकी एकरूपताः स्थिरता अस्म्मव हो जायगी | बहुत-से 
लोग विकासवादी नियमानुसार उत्तरोत्तर प्रगतिका ही सिद्धान्त मानते हैं, परतु 


इस मतमे फिर मनुष्यके प्रमादः पुरुषार्थकी विशेषता नहीं रह जाती । परंतु 
वस्तुस्थिति यह है कि प्रमाद और सावधानीसे पतन एवं अभ्युदय स्पष्ट 
परिलक्षित होते हैं | अतः हर चीजका भार राज्यपर छोड़ देना उचित नहीं । 
सामाजिक एवं उेयक्तिक जीवनमें राज्यका कम-से-कम इस्तक्षेपवाला सिद्धान्त शाख्त्र- 
सम्मत है | फिर भी धार्मिक, सामाजिक नियमोंका पान तो सबके छिये अपेक्षित 
होगा ही । न्याय; सुरक्षा; समष्टि-सास्थ्य। सुव्यवस्था, सफाई आदिका काम 
सरकार कर सकती है | आज तो राष्ट्रके प्रत्येक जीवन-क्षेत्रम सरकार ही हावी 
होती जा रही है | व्यक्ति शातनयन्त्रका एक नगण्य कलू-पुर्जा बनता चला जा 
रहा है | उसे व्यक्तिगत विकास-विचार आदिकी कोई भी खतन्त्रता नहीं | मिलकी 
दृष्टिसे थमद्य-पान; बुत आदि व्यक्तिगत समझे जानेवाले कार्योका भी समाजपर 
असर पड़ता ही है |! घन एवं समयका यदि अनुचित कार्योंमें अपव्यय न कर किसी 
उचित कार्यमें व्यय किया जाय तो अवश्य ही उससे समाजका छाम हो सकता है। 
एक व्यक्तिके भी दुशचारी होनेसे समाज दूषित होता है । अन्य छोगोंपर भी 
उसके दुस्सस्कार पड़ते हैं, फिर जब व्यक्तियोंका समुदाय ही समाज है; तब तो 
व्यक्तिके दूषित होनेसे समाज दूषित होगा ही | मिलके इस खतन्त्रता-प्रेमका 
भी अःधार रूसोका यह वाक्य है कि मनुष्य खतन्‍्त्र जन्मा है; किंतु सभी ओरसे 
वेडियोंसे जकड़ा हुआ |! इसका सार यही है कि व्यक्तिगत ख्तन्‍्त्रता और 
सामाजिक बन्‍्धन परस्पर विरोधी हैं । किंतु भारतीय भावनासे खतन्त्रता-प्रेम 
खामाविक हैं ओर वह है परम ध्येय एयं प्राप्य; परंतु उसे पूर्णरूपसे प्राप्त करनेके 
लिये पर्याप्त खतन्त्रताका बलिदान कर धार्मिक एवं सामाजिक सभी बन्धनोंकों 
अंगीकार करना परमावश्यक है| अधिक मुनाफा पानेके लिये व्यापार आदियें 
पर्याप घन व्यय करना पड़ता ही है। अतएवं रूसो भी तो वास्तविक खतन्त्रता 
राज्य-नियन्त्रणसे मानता ही था | इस इश्सि व्यक्ति एवं समाजका परस्पर पोष्य- 
पोषक भाव ही है; विरोध नहीं | छोकिक दृष्टिसे भी कई स्व॒तन्त्रताएँ परस्पर विरोधी 
होती हैं ! वहाँ समझोतासे काम चलता है । सर्वथापि समश्टिहिताविरोधेन 
खतम्त्रताका उपयोग ही सदुपयोग है। 


विचार और मांषणकी खतन्‍्त्रता बहुत आवश्यक है । भारतीय सिद्धान्तोंमें 
उसका सदा ही अत्यन्त आदर था। इस देशमें चार्वाक) झून्यवाद; द्वेती, अद्वेती 
आदि अनेक प्रकारके परस्पर विरुद्ध दार्शनिक हुए, हैं | उनमें विचार-संधर्ष 
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चलता रहा; परंतु किसीके विचार या भाषणपर प्रतिबन्ध नहीं लगाया जाता था | 
यहाँ ईसा; सुकरातकी तरद्द विचार-भेंदके कारण किसीको फॉसीपर नहीं लूटकाया 
जाता था। रामराज्यमें एक रजक॒की अखण्ड भूमण्डलके लोकप्रिय सर्वेजनरंजन 
रामकी परम साध्वी सीताके विरुद्ध भी विचार रखने एवं भाषण देनेपर प्रतिबन्ध 
नहीं था | राम चाहते तो उसे दण्ड दे सकते थे। लौकिक मनुष्य, वानर, 
भालू, राक्षस तथा अलौकिक महर्पि; देवता; सिद्ध) इन्द्र) ब्रह्म) रुद्र। आदिके 
सामने जिनकी अग्नि-परीक्षा हो चुकी; उनके विरुद्ध एक रजञक बोल सका | 
रामने यही सोचा कि दण्डके द्वारा एक मुख बंद किया जायगा तो इजारों 
मुल्बोंसे वही आवाज निकलेगी |? व्यवहारद्वारा ही जनता या व्यक्तिके विचार या 
भाषण बदले जा सकते हैं, दण्डद्वारा नहीं | फिर भी उसकी कुछ सीमा उचित 
है | अमम्बद्ध अहितकर बिचारों एवं भाषणोंका दुष्प्रभाव समाजपर पड़ सकता 
है | अतः समशिहितके लिये उसमें मी एक सीमा उचित ही है | प्सनकीके 
भाषणसे भी कोई चीज अच्छी मिल सकती है ।? इसका इतना ही अमिप्राय है कि 
'ालादपि सुभषित ग्राह्मम! एक अबुद्ध बालकसे भी सुभाषित ग्रहण करने में कोई हज 
नहीं । इसका यह अभिप्राय नहीं कि पांगलोंके बढ़ाने ओर उनके भाषणोंकी 
व्यवस्था की जाय; उसमें समयका अपव्यय किया जाय । 


शानपिपासा अवश्य अच्छी चीज है; परंतु बहुत-सा शानभार भी 
छाभदायक नहीं होता | ईश्वरद्वारा निर्मित एवं नियमित विश्वके कब्याणोपयोगी 
सभी आवश्यक विपयोंका प्रबोध ईश्वरीय शास्त्रों एवं सर्वश्ञ महर्षियोंकी ऋतम्भरा- 
प्रज्ञाओंद्वारा सुठम है। महाभारतकारका कहना है कि जो भारत प्रम्थमें है; वही 
अन्यत्र है; जो यहाँ नहीं है; वह कहीं नहीं है---“यदिहास्ति तदन्यत्न यन्नेहास्ति न 
तत्‌ क्चित्‌ ।? फिर भी एक सीमाके साथ उसपर खतन्‍्त्र तके करनेकी परम्परा मान्य 
ही है| जहाँसे शास्त्रोंकी परम्परा टूट गयी थी और शास्त्रीय देशोंसे भी सम्पर्क 
टूट गया था) वहाँ अन्वेषणकी उत्कृष्ट छगन छामदायक सिद्ध हुई है । यह 
बात अवश्य है कि किसी परम सत्यपर बिना पहुँचे ओर बिना दृढ़ निश्चय किये 
समाजकी स्थिरता एवं सुखशान्तिका स्थायित्व नहीं हो सकता | दोड़ दोड़के लिये 
नहीं; श्रम श्रमके लिये नहीं; किंतु परम विश्रामके ही लिये होना चाहिये । ५ध्सत्य 
किसीकी बपोती नहीं? परंतु किसीकी इच्छा-अनुसार उसमें रद्दोबदल भी 
नहीं होता रहता । एक रख्जुमें रज्जुज्ञान ही यथार्थ है । रख्जुमें सपका ज्ञान; 
धाराका ज्ञानः मालाका ज्ञान अयथार्थ ही है। इन ज्ञानोंमें समझोता नहीं हो 
सकता । देह ही आत्मा है या देहमिन्न आत्मा है; चेतन आत्मा है या अचेतन; 
व्यापक आत्मा है या अणु अथवा मध्यम परिमाण है आत्मा असच् है या कर्ता-मोक्ता 
है! इन सभी विचारोंका समान दृष्टिकोणसे समान सत्तासे समन्वय नहीं हो 
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मकता । अबखाभेद, इष्टिभिद, सत्त|मेदसे समनन्‍्वबकी बात अछग है. | फिर 
विचारके लिये अनेक पश्नोंका उत्थापन तह्व-अतत्वका विवेचन आवश्यक 
होता ही है | 


इसी प्रकार हरबर्ट स्पेन्सरने( १८२०-१९ ० ३)डरर्विनके विकासवादके अनुसार 
वबतलछाया कि “विश्वका विकास एक अनिश्चित असम्बन्धित एकत्वसे निश्चित 
ओर सम्बन्धित विभिन्नताकी ओर हो रहा है |? उसके मतसे स्माजका विकास भी इसी 
द्गस हुआ है। प्राचीन समाजमें एकत्व था; परंतु था अनिश्चित एवं असम्बन्धित | 
आधुनिक समाज विभिन्नताके साथ निश्चित एवं सम्बद्ध है। जीवका विकास 
भी एक निम्नप्राणीसे उच्चकोटिके प्राणीकी ओर हुआ है | पहले एक सूक्ष्म अधु- 
के द्वारा ही खाना; पीना) श्वास लेना आदि काम होता था। प्रगतिके फलस्वरूप 
विभिन्न अणु ओंका जन्म हुआ | इनके द्वारा विभिन्न क्रियाएँ होने छर्मीं | अणु में 
काय-विभाजन हो गया | समाजका विकास भी इसी तरह हुआ । पहले समाज- 
में कार्य-विभाजन नहीं था | जीवन-सम्बन्धी सभी कार्योंकी एक व्यक्ति सम्पादित 
करता था। विज्ञानकी प्रगतिसे समाजके कार्योका विभाजन हो गया | आजका 
कायविधभाजन जटिछ हो गया। इसीलिये संमाजके अंग अन्योग्याश्रित हो गये | 
पहले भी मनुष्य समूइरूपमें रहते थे। कुछ मात्राके नष्ट होनेपर कोई स्थायी 
प्रभाव नहीं पड़ता था | परंतु आज तो यदि रेल या मिलेंके श्रमिक कार्य बंद 
कर दें तो समाजपर उसका भीषण प्रभाव पड़ता है । स्पेन्सरके मतानुसार यह 
काब-विभाजन आन्तरिक एवं अपरिवतंनीय हैं । इस आन्तरिक काय-विभाजनकी 
गतिसें राज्य शो हस्तक्षेप न करना चाहिये । इस कायविभाजनसे समाज स्वयं 
प्रगतिशीक होगा । यह जीवशास्रका सुप्रसिद्ध नियम है कि भ्योग्य ही 
जीवित रहेगा ।! 

इस तरह उक्त महानु शव जो सामाजिक वातावरणके अनुकूछ अपना 
जीवन-यापन कर सकते हैं, वे ही जीवित रहकर उन्नतिमें सफल होते हैं। वर्षोऋतु- 
में अनन्त कीड़े उत्न्न होते हैं। वर्षोके अनन्तर ये नये वाताबरणके अनुकूल 
अपनी जीवन-व्यवस्थामें परिवतेन नहीं कर सकते; इसीलिये मर जाते हैं । स्पेन्सर 
कहता है कि धगरीब वही है, जो जीवनको सामाजिक व्यवस्थाके अनुकूल संचालित 
करनेमें असफल होता है । जो योग्य होता है वही सफल होता है | योग्य अनुपयुक्त 
बातावरणमें भी सफलता प्राप्त करता है। अयोग्य व्यक्ति परिस्थितिके शिकार होते हैं । 
अथोग्य प्राणियोंके समान ही अयोग्य व्यक्ति भी समयानुसार जीवन-यापनमें 
असफल होते हैं | जेसे भयोग्य प्राणी मृत्युक्रे शिकार होते हैं, बेसे ही अयोग्य 
मनुष्य निर्धन एवं नि्बल होते हैं । संघर्षमें पिछड़ जानेबाला ही गरीब होता है । 
प्योग्ग ही जीवित रहता है? इस प्राकृतिक नियममे राज्यको हस्तक्षेप नहीं करना 
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चाहिये । स्पन्सरके मतानुसार एक गंदी बस्तोके निवासियोका उनके अग्यपर 
छोड़ देना चाहिये। जो व्यक्ति योग्य होंगे; वे इस प्रतिकूल वातावरण भी 
जीवित रह सकेंगे | प्रतिकूछ बीमार होकर मर जायेंगे । राज्यको खच्छता; छल 
ओर अन्नका प्रबन्ध नहीं करना चाहिये | अयोग्य संघर्षसे छप्त हो जावगा; 
योग्य बच जायगा |” यह सिद्धान्त मानवताके विरुद्ध है | किसी भी बीमार प्राणी- 
की सहायता करना या कम-से-कम उसे स्वावल्म्बी बननेसे सहायता करना एक 
मनुष्यता है। किसी परिस्थितिमें रुग्ण, मूच्छित प्यासे तथा असहाय आदझो या 
प्राणिमातच्रकी सहायता करना भारतीय शास््रोके अनुसार विश्वघस है| 


एकसत्तावाद 

एकसत्तावाद भी एक राजनीतिक वाद है । इसके अनुसार एक ग्ादेशि 
राशिमें केवल एक ही सर्वोच्च सत्ताघारी व्यक्ति-विशेषोका व्यक्तिसद्ठा होता है 
सभी नागरिक एवं संस्थाएँ इस सत्ताधारी संस्थाके आधीन होती हैं को रा 
सत्ताधारी संस्था माननेवाले दार्शनिक “्द्वेतवादी? या'एकरुत्तावादी? कह लत ते हैं | पराज 
सत्ता? शब्द श्रेष्ठता अथम प्रयुक्त होता है। तदनुसार श्रेष्ठ ता राज्यकी विशेषता है; अन्य 
किन्‍्हीं भी संस्थाओका कोई भी सवतन्त्र अस्तित्व मान्य नहीं होता | राज्यके पास 
ही पुलिस; जेल; न्यायालय होते हैं। आशोह्ड्डनका दण्ड राज्य देता है। इसकी 
सदस्यता भी सबके लिये अनिवाय है| राज्य ही नियम-निर्मात्री संस्था होती है! 
वह राज्य-संस्था किसी नियम या परम्पराके आधीन नहीं होती । राजाज्ञापालम 
नागरिंकोंके लिये अनिवार्य है| बहुलवादी दर्शनराज्यकों राजसत्ताधारी तो मानता है, 
परंतु वह सत्ताकों सप्रतित्रन्ध मानता है। १६ वीं शतीके एकसत्ताबादने ही 
विवादास्पद राज्यसत्ताकी व्याख्या की है। गियर्क राजसत्ताकों एक “जादकी छड़ीः 
मानता है । शज्यका सर्वश्रेष्ठ संचालक ही राजसत्ताका प्रतिरूप है । वह पूरे 
देशपर अपनी नीति और योजनाओंकों छाद सकता है | सभी दल निर्वाचनमें 
नागरिकोंसे मत प्राप्त करके कर्णघार बनना चाहते हैं| तरह-तरहकी प्रतिज्ञा करते 
हैं । राज्य राजसत्ताधारी है | इसी आधारपर यह सब होता है। जो भी राज्या- 
धिकारी होगा; वह राज्यसत्ताका उपयोग अपनी योजनाओँंकी पूर्तिके लिये बरता 
है, जैसे मदारी जादूके डंडेद्वारा पिटारीसे अनेक चीजें निकाछता है | नागरिक 
जादूके डंडेके तुल्य ही कुछ समझ नहीं पाता और राजनीतिशेंके जालमें 
फँस जाता है 

यूरोपमरमें १६ वीं शरतीसे पूर्व घामिक विषयोंमें पोपका तथा अन्य विषयों- 
में रोमन सम्राठका सर्वोच्च स्थान होता था । राष्ट्रीयाके आन्दोलनसे सामन्तवादका 
हास हुआ केन्द्रीय सरकार शक्तिशाली हुई और प्रत्येक राष्ट्रमें स्वतन्त्र सत्ताघधारी 
सरकारों और नेताओं ( राजाओं ) का जन्म हुआ । बोदोँके घर्सुघार-आन्दोलनसे 
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इसाई-घर्म में कई शाखाओं, उपशाखाओंका छन्‍्म होनेसे पोपके एकाधथिकारका 
अन्त हो गया । राजनीतिम रोमन सम्राटकी भी सर्वोच्चताका अन्त हो गया । इस 
समय पुरानी परम्पराका अन्त होनेसे जनतामें कुछ अनिश्चितता एवं व्याकुछता 
उत्मन्न हो रही थी। उस समय बोदोने राज्यकी आज्ञाका पालन करना नागरिकों - 
का परम कर्तव्य बटलाया; क्झ्ेंकि प्रादेशिक राशिमें राज्य ही एक राजसत्ताधारी 
है | राजसत्ता निरपेक्ष, अदेय, अविभाज्य व्यापक एवं स्थायी है। जादूके डंडेके 
तुल्य राज्यों एवं नरेशोंने इसका दुरुपयोग भी किया ओर अपनी निरपेक्षताको 
राज्यकी एक विशेषता बताया; फिर भी वोदोंका “राजसत्ताधारी राज्य? नेस्गिक 
नियमोंके परतन्त्र था| परंतु हाब्सका “लेबियाथन? ( दीर्घकाय ) तो सबंथा 
निरपेक्ष था| वह सभी नियमोक़ों राजाकी तलवारसे ही सार्थक्ष समझता था। 
लाकके प्रयत्नसे ब्रिटेनमें सीमित राजतन्त्र स्थापित हुआ | उसके मतानुसार 
नेसर्गिक निग्रम। सभ्य समाज और वेयक्तिक सम्पत्ति स्भपरि है । फिर भी 
व्यव्रद्रमें राज्यत्रकार ही सत्ताधारी अधिकारोंका प्रयोग करती है| यह विचार- 
थारा हाब्सके एकसत्तावादसे मिन्‍न थी | उसका प्रभाव फ्रांसके मंटिस्क्यूपर भी 
पड़ा | रूसो भी हाव्सके एकसत्तावादका समर्थक था। उसके अनुसार भी राज्यकी 
राजसत्ता निरपेक्ष, अविभाज्य, व्यापक्र एवं स्थायी है। हाव्तके अनुसार “राजमत्ता? 
एक लेब्ियाथन!में निहित है ओर रूसोके अनुसार एक प्रत्यक्ष जनतन्त्रीय 
राज्यकी सामान्य इच्छामें | रूसोने द्वाब्सकी निरपेक्षता और छाककी जनस्वी ऋतिका 
समन्वय किया । वेन्थमने भी उपयोगिताबादके लिये “एकसत्तावाद! अपनाया । 

जान आस्टिनने एकसत्तावादकी 'राजसत्ता' नामक प्रामाणिक परिभाषा को । 
वह वेन्थमक्ा शिष्य था | उसकी परिभाषा यह है कि “यदि एक निश्चित जनश्रेष्ठ किसी 
अन्य जयश्रेष्ठकी आज्ञा खभावतः पालन न करता हो और एक बहुसंख्यक समाज 
खमाव॑तः उसकी आज्ञाका पालन करता हो; तो वह जनश्रेष्ठ उस समा जमे राजसत्ताधारी 
है ओर उस जनश्रे्ठके सहित वह समाज राजनीतिक दृष्टिस ख़तन्त्र है ।? आस्टिनकी 
उक्त परिभाषाके मीमांता ओर राजनीति--ये दो दृष्टिकोण हैं। प्रथमके अनुसार प्रत्येक 
राज्यमें एक निश्चित जनश्रेष्ठ होता है; वही राजसत्ताघारी होता है | राजसत्ताकी 
विशेषताएँ निरपेक्षता आदि हैं | मीमांशके दृष्टिकोणर्स राजसत्ताधारीकी आशा ही 
काबून है। देवी, नेसर्गिक; छौोकिक नियम तथा सद्डोंके नियम एवं परम्परा 
कानून नहीं माने जा सकते | उसके अनुतार प्रत्येक नियमका निश्चित खोत होना 
आवश्यक है | नियम आज्ञामूचक्र होना चाहिये | नियमकी प्रष्ठभूमिमें कोई 
प्रमाण भी चाहिये | इत प्रमाणसे ही दण्डविधान होता है । 

भले ही एकसत्ताबादी राज्य-व्यवस्थासे राज्य-सरकारोंकी दृढ़ता हुई ओर 
यह अच्छी चीज है; परंतु इसमें अत्यन्त अपेक्षित घर्म-नियन्त्रण भी समाप्त हो जाता 
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हैं। अनियन्त्रित जनश्रेष्ठ अनियन्त्रित बन्त्रके समान ही भीपण हो सकता है; वद्यपि 
आधुनिक विवेचक इसे एक प्रगतिशी5ड कदम मानते हैं ओर समव-समयपर एक 
सत्तावादी मीमांसाने अनिश्चितता दूर की है | देवी नियम नेसर्गिक्त नियम; राज्य 
नियम या लछोकिक नियम इन नियमोमें कोन नियम सर्वोच्चरूपसे मान्य हों। 
इस विप्रतिंपत्तिमं हाब्सने “दीपकाय! कः रुूसोने 'सामान्येच्छा'का; आस्टिनने 
“जनश्रेष्ठका! अनुसरण ही ठीक बताया । एकसत्तावादी सीर्मांसाने राज्यकों ही 
एकमात्र “/नियम-विधायिका? संख्या माना | कितनी भी अच्छी व्यवस्था क्यों न 
हों; जबतक उसके योग्य संचालक नहीं मिछते; तबतक वह व्यथ ही सिद्ध होती 
है । धर्मनियन्त्रित शासनतन्त्र हों या नेंतर्गिक नियमतन्त्र; निरपेक्ष दीर्बकाय 
सामान्येच्छातन्त्र हो या आधुनिक जनतन्त्र) योग्य संचाल्कके बिना सबंत्र ही 
त्रुअयाँ आती हैं। आधुनिक जततन्त्रकी दरिद्रता; भ्रष्टाचार; बेकारी किसीसे छिपी 
नहीं है। छोकतन्त्र-निर्वा चनमें कितना भ्रष्टाचार ओर कितना धन-जन-शक्तिका क्षय 
होता है; यह भी स्थष्ट है। वीनोग्राडोफके अनुसार भी एकसत्तावादी मीर्मासा 
अपूर्ण ठहृरती हैं। अपर्यात इसलिये कि यह “संघात्मक राज्य? पर लागू नहीं हो 
सकती | एकात्मक राज्यमें भी राजसत्ताधारीका पता छगाना कठिन हो जाता है | 
अपूर्ण इसल्यि कि राज्यका कार्य केवछ आज्ञा देना ही नहीं, किंठु समत्वय भी है; 
नागरिकके सामने कर्तव्य-पालन ही नहीं) किंतु अधिकारोंकी सुरक्षा भी है। 
स्यायालयोंके निर्णयों एव छोकिक नियमोसे असम्बद्ध तथा अन्ताराष्ट्रिय नियमोंपर 
छागू न, होनेसे भी यह अपर्यात एवं अपूर्ण है| जनतन्त्रमँ_ वह सुस- 
तत्ताघारी होनेमात्रसे संतुष्ट नहीं; किंतु सक्रियसत्ताकी प्रास्ते चाहती है। यहाँ 
निश्चित जनश्रेष्ठको ही वह सव कुछ नहीं माव सकती | अमेरिका आदिकी 
संघात्मक शातन-प्रणालीके भी यह विरुद्ध है । 

एकात्मक संविधानमें केन्द्रियकरण होता है । ब्रिडन एवं #रासमें 
यह व्यवस्था थी और है | वहाँ सभी अधिकार एक संस्था--अतिनिधि संस्थामें 
निहित होते हैं । ऐसी संस्थाकों “दी्घकाय! या 'जनश्रेष्ठः कहा जा सकता है। 
परंतु अमेरिकाके ध्सज्लात्मकः विधानमें राज्यके वेधानिक अधिकार केन्द्रिय 
सरकार एवं उपराज्योमें विभक्त होते दं। क्योंकि वहाँ शक्ति-बिभाजनका 
सिद्धान्त स्वीकृत है। कई अन्य देशोंने भी इस व्यवस्थाको अपनाया है, इस ढंगके 
संविधानोंमें कोई ऐसी संस्था नहीं है; जिसमें राज्यके सब्र अधिकार निहत हों । 
८ काव्मक राज्यमें भी निश्चित जनश्रेका पता छगाना कठिन होता है | आस्टिनने 
ही तस्काल ब्रिटेनमें राजा; छाडो और निर्वाचकोंकोी सत्ताधारी बतलाया था | परंतु 
दूसरी बार उसने राजा, लार्ड और लोकसमामें राजमत्ताका निहित होना बताया | 
दोनों ही स्थिति राजा और लार्डगणका सामान्य ही स्थान है । लोकसमामें 
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सदस्योको जब निर्वाचक सप्रतिबन्ध मतदान करते हैं, तबये खयं ही राजसत्ताधारीके 
अज्ञ बन जाते हैं | अप्रतिबन्ध मतदान करते हैं तो छोटी लोकसभा ( कामन्स 
सभा ) राजसतसाधारीका अज्भ वन जाती हैं। अतः *राज्यमें एक निश्चित जनश्रेष्ठ 
सताधारी है? यह न्यायसंगत नहीं। आस्टिनके मतमें 'कार्यगलिका एवं नौकरथाहीको 
कोई खान नहीं और न बनताकी सत्ताका ही कोई स्थान है परंतु आजकी स्थिति- 
में राज्यके कार्य निःसीम हो गये हैं। उभी विषयोमें उसका हस्तक्षेप होता है | 
फिर उसमें अनियन्त्रित “दीबकायः या “जनश्रेष्ठ, को ग्यायसंगत केसे कहा जा 
सकता है! आधुनिक जनवादमें प्रतिस्पद्धां एवं सहयोग चलता है | यह सब 
विभिन्‍न ज्ञाति; बर्ग विचार ओर संख्ाद्वारा होता है। अतएव कमी कोई) कमी 
कोई संखा प्रभुता खापित करती है। इस प्रभुताका प्रभाव नियम-निर्माणपर पड़ता 
है। राष्ट्रमे कमी किसी एंखा या वर्गका बोलबाला होता है कमी किसीका | कभी 
संसद्‌ कार्ययाल्कापर प्रभुता स्थापित करती है, कभी कार्यपालिका संसदूपर | 
सद्ढीय राज्यों कभी सब्लीय न्‍्यायालय राज्यसत्ताधारी होता है; कभी एक दुढ 
पूरे राज्ययर हाब्ी होता है | प्रेस-आन्दोलन तथा विभिन्‍न रद् मी राज्यको प्रभावित 
करते रहते हैं | कमी-कमी अन्ताराष्ट्रिय जवमत नेतिकता परम्परा तथा सन्धियाँ 
भी शाज्यके एकाधिकारकों सीमित करती हैं | इस स्थितिमें राजसत्ताकों निरपेक्ष 
अविभाज्य कहना असंगत ही है | 

आजकी ख़ितिमें राज्यकी इच्छा एवं जनश्रेष्ठा निणय अस्म्भवप्राय हैं | 
'जनश्रेष़का आज देना, जनताका तीचे पालन करना! यह आस्टिनक्ी व्यवथा आज 
मान्य नहीं हो सकती। प्राचीन कारुमे कर्तव्यपरायणतापर जोर था; परंतु आज 
तो अधिक्वारोंकी ही प्रधानता है। आज अन्य संख्थाओंका भी महत्त्व कुछ कम 
नहीं होता | राज्य सर्वश्रेष्ठ सद्ठ है; परंतु निरपेक्ष नहीं । यह श्रेष्ठता सप्रतिबन्ध है । 
श्रेष्ठ लक्ष्यद्वारा ही राज्यक्री श्रे्ठता निर्धारित होती है। राष्ट्रिय जीवनका समन्वय तथा 
जनसेवासे ही नागरिक राज्यको आदर देते हैं | एक प्रधनमन्त्री असफल होनेपर 
पदत्याग कर देता है। ठीक यही स्थिति राज्यकी होती है। 

मीमांताके विइलेषणवादी, इतिहासवादी। राष्ट्रवादी, विकासवादी, तमाज- 
शस्रवादी; द्शनवादी) कई दृष्टिकोण हैं | एकसत्तावादसे सम्बद्ध मौमांसा विश्लेषणवादी 
है । इन प्रथाओके अनुसार नियमों$ दृष्टिकोण भिन्न-भिन्न हंते हैं | विएलेषणवादके 
अनुसार नियम-निर्भान्री राज्यतत्ता ही सब नियमोंका खोत है । राजसत्ताधारीकी 
आशय ही नियम है; रीति-रिवाज आदिका कुछ महत्त्व नहीं | परंतु वस्तुखिंत यह है 
ः कि राष्ट्रकी विविध विशेषताओं) ऐतिहासिक प्रदृत्तियों; सामाजिक जीवन आदिका 

90003 महत्वपूर्ण खान होना अनियाय है। अनेक सद्ोका मी नियम- 

'पमा|णपर प्रभाव होता है। सभी देशोमें स्यायाहूयोंके निर्णयोको नियमत॒ल्य ही माना 
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जाता है । सोच न्वायाल्यका निरगंव अन्य स्वायाछबोंका मार्यदशंक होता ह़ | 
त्रदेनके भी संविधानमें न्‍्यायाल्यक्े निर्णयक्रा महत््वपृर्ण स्थान है| वहाँके अलिखित 
संविधानके ये निर्णय भहृ्वधर्ण अंग हैं | ब्रिटिश नागरिकके मूल अधिकार किसी 
एक ग्रन्थमें संग्रहीत नहीं। ये अधिकार राज्य-विधियों। लोकिक नियमों तथा 
न्याया्यक्रे निरण॑यों--जूरी तथा व्यक्तितत अधिकारपर ही आधारित है। अनेक 
लोकिक विधियाँ ऐसी हैं जिनका निरपेक्ष शासन मी लड्टान नहीं कर सकता | 
ब्रिटिश संविधानमें इनका मी प्रमुख स्थान है । 

१७बरीं शतीके ऐतिहासिक “नरेश संसद? संघर्पमें इन नियमोंके अस्तित्व- 
का महखपूर्ण स्थान था। संसदीय नेताओं एवं न्‍्यायाधीशोका कहना था कि *राजा 
लोकिक नियमोंका छड्ठन नहीं कर सकता |? ये नियम अमीतक अलिखितरूपमें ही 
चले आ रहे हैं | आस्टिनने अपने देशक्री इस परम्परासे मी आँख मूँद ली थी । 
भारत एज अम्यत्र अनेक जातियोंका जीवन परम्पराके अनुसार ही चल्ण है। भारतीय 
शासन-च्यवस्थायें सदासे ही धर्म-विधियों एवं सदाचारपरम्पराका सर्वाधिक महत्व था | 
“सदेतत क्षत्रस्य क्षत्रम्‌? (बृहदा ० उप० १। ४ । १४) के अनुसार धमपर राजाका शासन 
नहीं; विंतु राजापर ही धर्मका शासन होता था | मध्यकालिक यूसेपमें धार्मिक एवं 
नेसर्गिक नियम स्वोपरि माने जाते थे | वस्तुत। एकसत्तावादी भीमांत राज्य संघटन 
मात्रसे सम्बन्धित हैं? प्राचीन समाजसे नहीं | उमाजमें सदा ही लोकिकः धार्मिक एबं 
नैसगिक नियमोंकी ही प्रधानता थी। आस्टिनवादने भी इनका अस्तित्व स्वीकार 
कर लिया; परंतु ये नियम तभी मान्य होते हैं; जब कि “दीघकाय! इनका निषेष मे 
करता हो | वस्तुतस्तु “दीधंकायः इनका निषेध न कर स्वीकार ही करता है और 
उसे खयं भी इनका पाछन करना पड़ता है। हीयने शॉने कहा है कि *आस्टिनकी 
मीमांसामें हवछदारीकी गन्घ मिलती है |! 

आधुनिक जनवादमें प्रत्यक्ष या परोक्षरूपसे जनस्वीकृति एवं नैतिकताके 
आधारपर ही गज-सत्ताधारीकी आज्ञा नियमका रूप धारण कर सकती है । शासन के 
लिये शक्ति आवश्यक है। परंतु डंडेके बलसे नियम नहीं लागू किये जा सकते | 
संवैधानिक नियमोंका खोत क्रान्ति; सक्रिय या असहयोग आन्दोलन एवं जनमत है । 
निश्चित जनश्रेडकी आज्ञा उसका आधार नहीं | “ममनीय! ओर “अनमनीय!--ये दा 
प्रकारके संविधान होते हैं | संबेधानिक परिवतनोंके लिये परोक्ष या अपरोक्ष रूपसे 
जनस्वीकृति आवश्यक होती है | नमनीय संविधानमें संबेधानिक तथा साधारण 
नियम-निर्माणकी पद्धति एक-सी होती है।नमनीय संविधानके सम्बन्धमें ही डी 
छोमका ऐतिहासिक कथन है कि “ब्रिटिश संसद्‌ सभी विषयोंपर नियम-निर्माण कर 
सकती है। केवल पुरुषको स्त्री ओर स्त्रीको पुरुष नहीं बना सकती |? यद्यपि अब 
यह भी नहीं रह गया । फ़िर भी बह सैंसद्‌ सनमानी नियम नहीं बनाती ! छात्कीके 
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अनुसार ध्यदि वह ऐसा करे तो संसद्‌ ही नहीं) क्योंकि संसदीय सरकारका सार है 
जनमतद्वारा शासन !? ब्रिटेनमें संब्रधानिक नियमोंके निर्माणमें जनताकी स्वीकृति 
प्राप्त की जाती है | 

अन्ताराष्ट्रिय नियमोंका खोत भी किसी जनश्रेष्ठकी आज्ञा नहीं हो सकती | 
किंतु विश्व-शान्तिकी भावना मानवता एवं सामाजिकता है। यागायातकी बृद्धिसे 
आजकल अन्‍न्ताराष्ट्रिय जनमत सम्मव हो गया । कोई भी निरपेक्ष शासक जनमतका 
उल्लड्डन नहीं कर सकता । कोई भी निश्चित जनश्रेष्ठ अच्ताराष्ट्रिय नियमों; संधियों 
एवं नेतिकताको कुचरू नहीं सकता | विश्वजनमतका विरोध करके किसी राज्यकी 
खिरता नहीं हो सकती | एकतावा दके अनुसार ५निरपेक्षता राज्यकी सर्वश्रेष्ठ विशेषता 
है। यह निरपेक्षता आन्तरिक तथा बाह्य--इन दो दृश्योंसे होती है। आन्तरिक 
दृष्टिकोणसे राज्यक्रा विरोध कोई व्यक्ति या समूह नहीं कर सकता; सभी उसके 
अधीन होते हैं |? बर्जसके मतानुसार राज्य नागरिकोंकों उनकी इच्छाके विरुद्ध 
बाध्य कर सकता है; अन्यथा अराजकता ही समझी जायगी । बाह्य नीतिकी इृशिसि 
राजसत्ताघारीका राज्यरर कोई नियन्त्रण सम्भव नहीं । अन्य राज्य भी उसे आशा 
नहीं दे सकता | अन्ताराष्ट्रिय नैतिकता; संधियाँ और नियम राजसत्ताधारी राज्य- 
को बाध्य नहीं कर सकते | उनका अनुकरण करना राज्यकी इच्छापर निर्भर है। एक- 
सत्तावादियोंके दृष्टिकोणसे अन्ताराष्ट्रिय नियमोंकों नियम नहीं माना जा सकता; क्योंकि 
उसकी प्रष्ठभूमिमें राज्यकी तलवार नहीं होती | एकसत्तावादी दार्शनिक राज्योंके 
पारस्परिक सम्बन्ध हाव्यके प्राकृतिक मनुष्योंके सम्बन्धसे होता है | अर्थात्‌ एक राज्य 
दूसरे राज्योंके शत्रु होते हैं। 

भारतीय नीति-शाज्रोके अनुसार खमभावसे ही पड़ोसी राष्ट्रके साथ संघषकी 
सम्भावना होती है ओर पड़ोसीके पड़ोसीके साथ मैन्नीकी सम्भावना होती है । 
अरिमिन्रमरेसित्र मिन्रमित्रमतः परस | तथारिमिन्नमित्रं थ विजिगीषो: पुरू स्छत:॥ 
पार्षिणग्राह: स्खतः पश्चादाकन्दस्तदनन्तरस।॥आसारावनयोश्चेव विजिगीषोइच पृष्ठतः) 
अरेश्व विजिगीषोश्व मध्यमो भूम्यनन्तरः । अजुअह्दे संहतयोनिग्रहे व्यस्तयोः प्रभु: ॥ 
मण्डलाद बहिरेतेषाधुदासीनोी बलाधिकः। अनुअहे संदतानां व्यस्तानां च बधे पभुः॥ 

( अग्निपुरा० २४० | १०-७५ ) 

शत्रु, मित्र, शन्रुका मित्र, मिन्रका मित्र और झज्ुके मित्रका मित्र--ये पाँच 
विजिगीषुके आगे तथा पाष्णिग्राह; आक्रन्द; पाष्णिग्राहसार और आक्रन्दासार--ये 
चार विजिगीषुक्रे पीछे रहते हैं । अरि तथा विजिगीघुमें यदि संधि हो जाय 
तो उन दोनोंरर निम्रह-अनुग्रह करनेकी क्षमता रखनेवाल्य तथा परस्पर समझौता 
ने होनेपर दोनोंको दण्ड देनेकी क्षमता रखनेवारा ध्मष्यम! होता है | 
हन सबसे उदासीन ओर इनके मण्डलछसे बाहर सबके मिलनेपर अनुग्रह 
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और सबमें फूट पड़नेपर निग्रह करनेतराछा सबसे अधिक शक्तिशाली नामि नामक 
राजा ह्वोता है । पु 
आदशेवाद । 

ईसाके पूर्व यूनानी कालमें ८आदर्शवाद! का उदब हुआ । आदशवादी 
राज्यको एक आदर्श संखा मानते हैं ओर कर्तव्यपरायगता उसकी आधार-शिला 
कहते हैं। इस दृष्टिसे 'राज्य ओर व्यक्ति--दोनों ही कतंव्यके बन्धनमें आबद्ध होकर 
आगे बढ़ते हैं। इसमें नागरिककी राजभक्ति ओर राज्यका मनुष्योंके जीवन- 
यापनकी सुब्यवस्था करना परम कतंव्य हैं । दोनों अम्योन्य-पोधक होते हैं । कह 
जाता है कि यह सम्यता दास-प्रथा-काछकी है । जिसमें बहुसंख्यक दासोंके स्वामी 
दी राज्य करते ये | वे ही खतन्त्र नागरिक होते थे। यूनानी दाशेनिक मनुष्योंको 
प्रकृतिसे ही सामाजिक प्राणी मानते थे। “मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है? अरस्तृका 
यह ऐतिहासिक वाक्य प्रसिद्ध है | समाज एक प्राकृतिक संस्था है। इसका मनुष्यके 
साथ अक्ञ और अज्ञी ( शरीर ) जैसा सम्बन्ध है | जैसे अड्जीके बिना अड्ग 
जीवित नहीं रह सकता; बसे ही समाजके बिना मनुष्य नहीं रह सकता |? इस मतके 
अनुवार ध्मनुष्य आन्तरिक मनोबृत्तिसे ही राजनीतिक संख्ाका सदस्य है। आदर्श 
राज्यके द्वारा ही नागरिककी नेंतिकताका जन्म होता है | नागरिकोंके जीवन- 
यापनकी सुब्यव्वाके लिये राज्यको उसके आश्थिक एवं सामाजिक जीवनमें 
इस्तक्षेप करना आवश्यक है। ग्रीकराज्य एवं समाजमें प्रत्येक वर्ग-उपवर्गके कार्य 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ ये | व्यक्तिको ख-वर्गके अनुसार ही चलना पड़ता था | अफछावून 
इसीको *राज्यकी सच्ची सेवा? कहता था। स्वधर्म-पूति के छिये ही समाजसेवाका 
उद्देश्य था । यह व्यक्तिका श्रेष्ठ कतंव्य था, यही सच्चरित्रता भी थी | ग्रीक 
( यूनानी ) “नगर राज्य! एक स्वतन्त्र राशि माना जाता था | घरेलू विषयोंमें बह 
स्व॑सम्पन्त एवं निरपेक्ष था | इसे कोई अन्ताराष्ट्रिय प्रतिबन्ध मी नहीं था। यह 
छोटा जनवादी राज्य नागरिकोंकी नैतिकताका प्रतिनिधित्व करता था | बह 
अन्ताराष्ट्रिय नेतिकतासे परे था | नेतिक जीवन एवं नागरिक स्वतन्त्रता केवल 
राज्यद्वारा ही सम्भव हो सकती है । यह विचारधारा “औस ( यूनान ) की महान्‌ 
देन! समझी जाती है । यूरोपमें कई शतियों बाद १८ वीं शतीमें रूसोने इसका 
पुनरुत्थान किया | रूसोके इस ग्रयत्नका प्रभाव सभी दर्शनोपर पड़ा | 

यद्यपि व्यक्तिगतरूपसे ही प्राणियोंकों शुभाशुभ काम करने पड़ते हैं। 
व्यक्तिगतरूपसे ही प्राणियोंकोी करमफल भोगने पड़ते हैं । संसारमें भी राज्य-नियमका 
इह्लघ्टन करनेसे व्यक्तिको ही दण्ड मिलता है--- 

एकः पापानि कुरुते फर्ल भुडक्ते महाजनः । 
भोक्तारों विश्नम्नुच्यन्ते कर्ता दोषेण लिंप्यले ॥ 
( भह० ज्यो० बत्रा० 8३ | ४२) 
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कभी-कभी एक व्यक्तिके पापका फछ समुदायकों भी भोगना पड़ता है । जेसे 
एक व्यक्तिने मधुमक्खीके छत्तेको छेड़ दिया । उसका दुष्परिणाम आस-पासके सभी 
छोगोंको भोगना पड़ता है। भोक्ता छोग तात्कालिक फल भोगकर मुक्त हो जाते 
हैं, परंतु कर्ता ही दोषसे छित्त होता है। परछोकर्म अपना शुभाश्ुम कर्म ही 
व्यक्तिके साथ जाता है। ब्यक्तिका सझुदाय ही समाज होता है। अतः व्यक्तिकी 
उत्पत्ति पहले हुईं, फिर आवश्यकतानुसार समाजका निर्माण संगत है । 


रूसो कहता था--६प्राणी स्व॒तन्त्र जन्मा है; परंतु सम्यताके जन्मसे वह विविध 

बन्धनों से जकड़ गया।? वह इस परतन्त्रताकी बेड़ीसे मनुष्यको मुक्त करना चाहता था । 
उसका कहना था कि “अति प्राचीन नेसगिक स्वतन्त्रताका पुनर्जन्म तो नहीं हो 
सकता; परंतु एक नागरिक उच्च नेतिक वास्तविक स्वतन्त्रताकी स्थापना हो सकती 
है ।? प्रत्यक्ष जनवादी राज्य रूसोका आदर्श राज्य था । प्रत्येक नागरिक व्यवस्था- 
पिकाका सदस्य होता था | राज्य-नियम स्वीकृतिसे ही बनते थे | वे नियम 
जनताकी सामाजिक इच्छाका प्रतिनिधित्र बरतें थे । प्रत्यक्ष जनवादो राज्यको 
इच्छा ही रूसोकी 'सामान्येच्छा! थी | वही सत्ताघारी थी। सबकी इच्छामें 
एकताकी भावना नहीं होती। वह सुधारद्वारा ही सामान्येच्छा बन सकती है | 
धामान्येच्छामें सावयब या अवयवीकी-सी एकता होती है | सबकी ६5छामें इसका 
अमाव होता है। व्यक्तिकी शान्तिकी इच्छा सावयवकी एकतासे विदित होती है | 
जिस नियम क्षेत्र, ध्येय, उद्गम सामान्य होते हैं; वही सामान्येच्छाका प्रतीक 
होता है। अथांत्‌ जो नियम सभीके लिये हितकर हों, जो व्यक्ति या समुदायविशेषसे 
सम्बन्धित ने होकर सम्पूर्ण राज्यसे सम्बन्धित हों तथा जो निःखाथ सामाजिक इच्छाका 
प्रतिनिधित्व करें ओर उनके मतदानसे निर्धारित हाँ, वे ही नियम सामान्येच्छाके 
प्रतिनिधि हैं । 

८ “इच्छा दो प्रकारकी होती है। एक सामाजिक) दूसरी व्यक्तिगत | नागरिकोंकी 
सामाजिक इच्छाका ही प्रतिनिधित्व सामान्येच्छा करती है। प्रगति एबं शान्तिकी 
इच्छा सामान्वेच्छा है। राष्ट्रोके बैमनस्यमूछक युद्ध आदिकी स्वार्थमूलक इच्छा 
सबकी इच्छा हो सकती है, सामान्येच्छा नहों |? रूसोके अनुसार सबकी इच्छा 
नागरिकोंकी स्वाथसम्बन्धी इच्छाका योग है। परंतु सामान्येच्छा तो नागरिकोंकी 
सामान्येच्छाका प्रतिबिम्ब होती है। सबकी इच्छा अस्थायी हित और खार्थी 
ध्येयोसि सम्बद्ध होती है | सामास्येच्छामें खायी हित एवं सार्वजनिक भलाई निहित है | 
सावयवबकी इच्छाकी मौँति राज्यकी सामान्येच्छा स्थायी है और सदा सत्य एवं सामान्य 
हितका. प्रदर्शन करती है। ऐसी इच्छाकी अनुपश्थितिमें न राज्य सम्भव है न 

_मागरिकता । जोन्सके अनुसार “जैसे एक खेलके खिलाड़ी विभिन्न इच्छा रखते 
हुए. भी खेलके प्राघारण एबं जेतिक जियरोंका पाऊुर करर खाहएऐ हैं, जैसे डी 
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नागरिकोंको विभिन्न मतभेदोंके होते हुए भी एक सामान्य हित एवं सामाजिक हितकी 
इच्छा होती है। यह भावना ही सामान्येच्छा तथा सुव्यवस्थाकी धात्री है। ऐसी मावना 
को ग्रीन “सामान्य स्वार्थ कहता है | रुूसोके मतसे 'सामान्वेच्छानुसार जीवन- 
यापनमें ही व्यक्तिकी नेतिक) नागरिक तथा वास्तविक खतन्‍्त्रता सम्भव है। इसके 
विपरीत व्यक्तिकी वास्तविक स्वतन्त्रता नहीं होती । ऐसे व्यक्तिके हितके लिये उसे 
सामान्येच्छाके अनुसार जीवनयापन करनेके छिये बाध्य किया जा सकता है। एक 
नग्खठ विद्यार्थीकों कक्षार्में चुप रहनेके लिये बाध्य करनेकी क्रियाका अर्थ हैं; उसे 
स्व॒तन्त्र होनेके लिये बाध्य करना ।! 


रूसोके अनुसार “प्वतन्त्र राज्यमें स्वतन्त्र नागरिक! यह आदश व्यवस्था 
है। इसमें स्वतन्त्रता ओर नियम एक दूसरेके विरोधी नहीं होते ।!” छाकके अनुसार 
भी राज्यकी अनुपस्थितिमें धमनुष्य स्वतन्त्र ओर नेतिक जीवन व्यतीत करता था |? 
रूसोने इसका खण्डम कर बताया कि पनेतिकता ओर अधिकार केवल राज्यमें ही 
सम्भव हो सकते हैं ।! एक सत्ताधारियोंने राजसत्ताधारीका क्षेत्र कुछ सीमित 
अवश्य कर दिया । बोदोने राजजताधारीकों नैसर्गिक मौलिक नियमोंके अधीन 
माना था । हाब्सने कहा था कि “राजसत्ताचारी कोई अन्याय नहीं कर सकता; 
न किसी नागरिकको प्राणत्यागके लिये बाध्य कर सकता है |? रूसो सामान्येच्छाके 
क्षेत्रों सामान्य विषयोंतक ही सीमित मानता है | वेन्थम इसे उपयोगितावादसे 
सीमित मानता है । वेन्थमबादी डपयोगिताके विपरीत नियम-निर्माण नहीं कर 
सकता; फिर भी वैधानिक इष्टिसे एक सत्तावादियोंका राज्य “से सर्वा हैः, वह कोई 
भूल नहीं कर सकता । अपनी प्रादेशिक सीमामें राज्य सर्वाधिकारी प्रभु है। 
कोई भी सद्ठ भले वह ईसाई धर्मकी तरह अन्ताराष्ट्रिय ही हो; राज्यके नियमोंसे 
परे नहीं हो सकता । हाँ; राजदूतावास एबं उसके निवासी राज्यविधियोंके अधीन 
नहीं होते | इस तरह परदेशी नागरिकों एवं दूतावासोंसे ही राज्यकी व्यापकता 
सीमित है | उन-उन राजदूतावासोमें उन-उन राज्योके ही नियम चलते हैं। अन्य 
सभी विषयोंमें राज्यका एकाधिकार ही होता है| इस अर्थमं राजसत्ताकी व्यापकता 
मान्य होती है। इसी तरह राजसत्ता अदेव मानी जाती है ! राजसत्ताको राज्यसे 
हटानेका अथ है “राज्यका अन्त करना |? राजसत्ताके बिना राज्य प्रापहीन होता 
है। अतएव अस्थायीरूपसे राज्य अपने राजसत्ताधारी अधिकार किसी संख्ाको दे 
सकता है । इस कार्यसे उसके राजसत्ताधारी रूपका अन्त नहीं होता | बह उन 
अधिकारोको वापस ले सकता है| यदि एक राजसत्ताधारी राजा या संस्था पदत्याग करे 
तो भी यह नहीं कहा जा सकता कि राजसत्ताका अन्त हो गया । इससे केबल 
राजसत्ताका स्थान परिवर्तित होता है । शज्यके समान ही राजसत्ता ख्थात्री है | 
सरकारमें परिवर्तन होनेसे राज्य या राजसत्तामें परिवर्तन नहीं होता | शाज्यसत्ता 
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अविभाज्य होती है। राज्योंके शक्ति-विभाजनके कारण राज्यके कार्य विभक्त होते 
हैं; परंतु इससे राजसत्ताका विभाजन नहीं होता |? 


रुसोके अनुमार 'शक्तिका विभाजन हो सकता है; रज्यकी इच्छाका नहीं ।! 
१९ वीं शर्तीमें भी ओद्योगिक क्रान्तिके फलस्वरूप सामाजिक जीवनमें स्पर्धा एवं 
संघर्षका महत्वपूर्ण स्थान है । उस स्थितिमें राजसत्ता एक राशि न होकर अनेक 
प्रकारकी दो गयी । कई राष्ट्रोंम वेघानिक राजसत्ता मान्य होती है; जैसे ब्रिटेनका 
सम्राट: भारतका राष्ट्रपति । उसकी स्वीकृति बिना कोई कार्य नहीं चलछ सकता | 
परंतु उत्तरदायी मन्त्रिमण्डलको स्वीकृति बिना ऐसे सत्ताधारी श्रेष्ठ जन कुछ 
भी नहीं कर सकते । ब्रिटेनमें सम्राट ओर संसद्‌ राजसत्तांघारी हैं | वे सभी 
प्रकारका नियम बना सकते हैं। कुछ परिसख्ितियोंके कारण संसद राजसत्ताधारी 
नहीं होती । आधुनिक समाजसेवक राज्यमें संसद नियम निर्माणमें स्वृतन्त्र नहीं 
होती। वस्तुतः कार्यपालिका ही सत्ताधारी होती हैं| संयुक्त राष्ट्र अमे रकार्मे 
कांग्रेस ही नियम निर्माण करती हैँ | परंतु कुछ नयी परिख्ितियेंके कारण 
राष्ट्रध्यक्षका भी परोश्षरूपसे नियम-निर्माणमें महत्वपूर्ण खान होता है। इसीलिये 
विश्वके वैधानिक अध्यक्षोंमे अमेरिकाका राष्ट्रपति सब्से अधिक अधिकारसम्पन्न 
होता है | 


जनवादी शजपत्ता 


.. आधुनिक जनवादी नागरिक जनता निर्वांचनद्वारा ही नहीं; कितु प्रचारद्ारा 
भी राज्यकी नीतिपर प्रभाव डालती है | भाषण; छेखन: आन्दोलनद्वारा जनमत 
बनता है) सरकारोंको भी तदनुसार अपनी नीति बनानी पड़ती है। कहा जाता है कि 
'समाजके वास्तविक शासक हूंढ़े नहीं जा सकते | कभी एक स्ठ) कभी दूसरा, 
कभी कोई आन्दोलन; कभी कोई प्रचार सफल होता है। अतः सर्वोच्च शासनसत्ता 
जनतामें ही निहित होती है। नियमविवायिनी संस्थाके सद्डटनकी दृश्टसि निर्वाचक- 
गण सचाधारी होते हैं। राजमीतिके सम्बन्धर्मे समस्त जनताके मतका योग ही 
सत्ताधारी है | 


उपयुक्त अधिकांश बाते केवछ विभिन्न राष्ट्रीकी घवनाओं, इतिवृत्तोंकी 
आलोचना-प्रव्यालोचनाओं के आधारपर ही निर्णीत होती हैं। यहाँ ओचित्य-अनोचित्यकी 
कसोटी उत्तरोत्तकी घटनाएँ तथा माम्यताएँ ही हैं। परंठु भारतीय विवेचक 
इसे अपरयाप्त मानते हैं। 'मानवका इतिहास प्रगतिका इतिहास है”; केवल इसी 
आधारपर पू॑-पूजके विचार और घटनाएँ: देव हैं; उत्तरोत्तके विचार ए३ 
बटनाएँ उपादेय हैं; यह कहना नितान्त अशता है | इससे तो पूर्बयूबके 
बुद्धिमानोंका भी महत्व घटता है; उत्तरोसरके मू्खोंका थी महत्व बदता है.) कह 
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जा चुका दे कि बटनाएं भी; बुरी सब तरहकी हाती हू । विचारघाराएँ भी 
सदा ही अच्छी-बुरी होती हैं। प्रत्यक्ष, अनुमान; लात एवं आगमसम्मत विचार तथा 
बग्नाएँ आदरणीय हैं | तद्विपरीत देय हैं । तच्निर्णयमें परिस्थिति, बटनाओं 
एवं तात्कालिक परिस्थितियोंसे प्रभावित विचारोंका कोई महत्त्व नहीं होता। 
लुटेरोंका राज्य हो जाय; तो हो गया इसलिये उचित मान लिया जाय? यह 
नहीं कहा जा सकता; किंतु सदा ही उसे मिटानेका प्रयत्न होना चाहिये । उचित 
योग्य व्यवस्था अति प्राचीन हो या अभूतपूर्व अवागत हो; उसका आदर 
होना चाहिये । घर्मनियन्त्रित धर्मसापेश्न पश्षपातविहीन समष्टि-व्यष्टि-अविरोधेन 
सबृहितकारी राज्य ही रामराज्य; धम्राज्य एवं इंश्वरराज्य है | उसीका रुदा 
आदर हुआ है; आगे भी होगा । वर्तमान काल्‍में भी उसीके लिये प्रयत्नशीर 
होना आवश्यक है | इस दश्टसिसि एक सत्तावादीकी निरकुश राजसत्ताका समथरन४- 
नहीं किया जा सकता | 


कहा जाता है कि “जहाँ पहले सरकार खामी तथा जनता दास थी; वहाँ 
रूसोकी व्यवस्थामें सरकार दास एवं जनता स्वामी है | उसके मतानुसार 
जनवाणी देववाणी हैं | रुसोके जनवादके आधारपर ही मत-संग्रह आदिकी 
प्रथा है | रूसो भी एक सत्तावादी था उसके दर्शनमें अन्य संस्था या समुदायका 
कोई स्थान न था | नागरिक एवं राज्यमें वह सीधा सम्बन्ध रखना चाहता था| 
उपके शासनतन्त्रमे समाचारपत्रों, धामिक। राजनीतिकः आशिक या सांस्कृतिक 
संद्अका स्थान नहीं | उसके अनुसार व्यक्ति प्रकृतिसे ही पवित्र है। सड्डहीन 
समाजमें व्यक्ति स्वयं ही सामाजिक इच्छा या राज्यकी सामान्वेच्छाके अनुसार 
सोचेगा | संतों--प्रचारयन्त्रोंसे नेसर्गिक पवित्रताका हास होता है | 


यद्रपि उसका यह कथन अंशतः सत्य है; वर्तमान सम्यता एवं प्रचार- 
प्रपश्नोंसे जाल-फोरेबका ही विस्तार हुआ है । तथापि सच्छिक्षासे सदबुद्धि; 
सदूबुद्धिसे सदिच्छा ओर उससे सत्प्रयत्न एवं सत्कल होता है | सब्छिक्षाका 
निर्धारण होना आवश्यक है । यदि दुर्भाग्यवश किसी उत्पथगामी समुदायके 
हाथमें राजतता आ गयी ओर समाचारपन्रों तथा प्रचारोपर भी प्रतिबन्ध रहा 
तब तो सदा ही जनसमूहकों शासनके अत्याचारोंकों सिर झकाकर सहते रहना 
पड़ेगा | शासन बदलनेका भी उसे कभी अवसर नहीं मिलेगा | इस तरह आदर्श 
राज्यके नामपर तानाशाहीकी स्थापना हे गी | 


रूसो राज्यद्वारा एक नागरिक धर्मनिर्मोय भी चाहता था | इस तरह 
सभी क्षेत्रोंमे राज्य हावी हो जायगा । व्यक्ति-विकासका अवकाश स्वथा समाप्त 
हो जाता है । आजके समय सामान्येच्छाका बोध कितना दुर्गम है । विशेषतः 
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व्यक्तिस्वातन्व्य एवं प्रकाशन, भाषण-विस्तारका साधन न होनेसे तो वह और 
भी दु्शय हो जायगी | रूसोने नियमसे नागरिकताकी भावनाका जन्म माना 
और कहींपर नागरिक भावनासे नियमका जन्म माना | यह परस्पर विरुद्ध है। 
उसने यह भी माना है कि राज्यमें एक व्यवस्थापकद्दारा मागरिक भावनाके जन्म 
ओर प्रसारका प्रयत्न होगा !! इस तरह भावना-निर्माण और उसके अनुसार 
नियम-निर्माण होगा । अन्य क्रिसी व्यक्ति या समुदायकों भावना-निर्माणका 
अधिकार न होगा । फिर तो जिसके हाथमें शासन होगा वही जो चाहे 
करेगा | इस तरह रूसोके मतानुसार जनवाद, अधिनायकवाद --दोनों ही साथ-साथ 
रहते हैं| अधिनायकवाद मानवताका विरोधी ही समझा जाता है । “नागरिककों 
खतन्त्र होनेके लिये बाध्य किया जायगा? यह एक विचित्र बात है। जनकल्याण- 
कल्पना स्वतन्त्र करनेके नामपर परतन्त्र बनानेका व्यामोहक मायाजाछ 
है। बोसोंके कहता है कि ध्यत्येक राज्यकी इच्छा चाहे वह तानाशाहकी इच्छा ही 
क्‍यों न हो सामान्येच्छा है |! उसके अनुसार “८नागरिकको जीवनयापन करनेके लिये 
बाध्य किया जाना चाहिये, अर्थात्‌ स्वतन्त्र होनेके लिये बाध्य किया जाना चाहिये |? 
यद्यपि यह ठीक ही है कि कितने ही कार्योमें जनहितके लिये उसकी इच्छाके 
विरुद्ध कुछ करनेके लिये बाध्य किया जा सकता है । जैसे किसी अदीष॑दर्शी 
अबोध शिश्ुकी कुपथ्य-परिवर्जन, पथ्य-परिपाल्म तथा चिरायता आदि जैसी 
कटु ओषधोंके सेवनमें प्रवृत्ति नहीं होती तो वहाँ उसे हितेषिणी माताके द्वारा बेसा 
करनेके लिये बाध्य किया जा सकता है-- 


जद॒पि प्रथम ठुख पावइ रोबह बारू अधीर 
ब्याधि नास्त हित जननी गनते न सो सिसु पीर ॥ 


एक हितेंषी डाक्टर मी आपरेशन करते हुए. चीरफाड़ करता है ओर एक 
दुर्भावनावाल्य कूवनीतिश दुश्मन भी चीरफाड़ करता है | आजकल विभिन्न 
शासनारूढ दछ ऐसी स्थिति उत्पन्न करके नागरिकों एवं दूसरे दछोंकी प्रचार- 
सुविधा रोककर केवल अपना ही प्रचार करते हैं | यह सदाके लिये अपने दलका शासन 
कायम रखनेका षड़यन्त्र ही है। स्वास्थ्यवर्धक ओषधि खानेके लिये बाध्य करना एक 
बात है ओर जहर खानेके लिये बाध्य करना अन्य बात । 


अठारहनीं शर्तीके मध्यसे उन्नीसवीं .शतीतक ब्रिटेन एवं फांसमें आधुनिक 
आदशवादका प्रभाव बढ़ा | स्वतन्त्रता, श्रातृता, समानता फ्रांसीधी राज्यक्रान्तिका 
नारा था। वह समस्त यूरोपमें गूँजा और गरीब, किसान तथा मजदूरछोगोंने उसे 
अपनाया । जम॑नी; प्रशा आदि मध्य यूरोपके देशोमें राष्ट्रियताका प्रसार हो रहा 
था | उसके अचुकूछ आदर्शवादका जन्म हुआ । उदारबादके अनुसार राज्य- 
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साधन तथा उसका कायक्षेत्र सीमित है । उसमें खतन्त्रताका अथ 8 स्वेच्छास 
जीवन-निर्वाह करना । ठीक इसके विपरीत आदर्शवादके अनुसार आदर 
राज्य साध्य; निःसीम एवं निरपेक्ष है उसके हस्तक्षेपपर कोई प्रतिबन्ध नहीं | 
इसके अनुसार ख्तन्त्रताका अर्थ है धराज्यके नियमानुसार जीवन-संचालन 
करना |? मान्टेस्क्यू शक्ति-विभाजन खतम्तताके लिये अनिवार्य मानता था। 
आदश्शवादी शक्ति-विभाजनके पक्षमें नहीं थे | उदारवादमें जनस्वीकृति मुख्य है | 


कान्य ( १७२४-१८०४ ) आधुनिक आदर्शवादका जनन्‍्मदाता 
माना जाता हैं | वह कर्निंग्सवर्ग विश्वविद्याल्यका अध्यापक था | वह 
दर्शन एवं राजनीति शास्त्रका विद्वान और अध्यात्मवादी था । उसके मता- 
नुसार एक वस्तुका ज्ञान उसकी वनावट्से नहीं, क्रिंतु मस्तिष्कममें पड़े हुए उस 
वस्तुक्रे प्रतिविम्बसे होता है | एक वस्तुको हम पुम्तक इसीलिये कहते हैं कि वह 
हमारे मस्तिष्कके अनुसार पुस्तककी भाँति है। विशुद्ध विवेकका जीवनमें अनु भवसे 
अधिक महत्व है, छाककी परम्परानुतार केवछ अनुभव ओर प्रयोगसे नहीं | 
राजनीतिके सम्बन्धमें उसने कहा कि 'नियममें व्यापकता आवश्यक है; परंतु उसका 
आधार विवेक होना चाहिये ।! उसने जनवादका समर्थन करते हुए कहा कि 
'राजतन्त्र आदश व्यवस्था नहीं है। क्योंकि उसमें नियम विवेकके अनुसार 


नहीं होते ।? 


जनवादमें भी विवेकका अभाव ही है । निष्पक्ष दूरद्शी 
ऋषियोंके राजनीतिक शा्त्रों एवं घार्मिक आध्यात्मिक दर्शनोंके बिना विवेक न तो 
भीोतिक जनतन्त्रमें है न निस्पेक्ष राजतम्त्रमें ही । अध्यात्मवादपर आधारित 
घर्मनियन्त्रित शासनतन्त्रमें ही विवेकका महत्त है । वस्तुतस्तु इस पक्षम संविधान 
एवं नियम भी सनातन ही है। उनका निर्माण नहीं करना है, किंतु निर्णय किया 
जाता है। इसलिये विधान-निर्मात्री परिषद्‌ न बनाकर विधान-निणेत्री परिषद्‌ 
ही बनाना है । कान्‍्ट सर्वव्यापक्त नेतिक नियमोंको व्यक्तिका प्रेरक 
मानता है | वह इसीके द्वारा इच्छाओंका संचालन ओर नियमन 
मानता है| अन्यथा मनुष्य निक्ृष्ट नियमोंका शिकार होकर नष्ट हो जाता 
है । अतः ऐसे नियमोद्वारा ही नागरिक जीवनका संचालन होना चाहिये । 
उसका कहना है कि यदि नागरिक अपने कतेव्योंका पाछन करता है तो 
अधिकारी अपने-आप ही उसका अनुगमन करते हैं । व्यक्तिवादियोंके अनुसार 
अधिकारकी प्रधानता है; परंतु कानन्‍्यके मतानुसार कर्तव्यकी | व्यक्तिवादी 
स्वेच्छानुसार कार्यको ही स्वतन्त्रता कहते हैं; परंतु कान्‍्ट नैतिक नियमानुसार 
जीवनयापनसे ही स्वतन्त्रता सम्मव मानता है। मद्यपान) दूत आदि नैतिकताके 
विरड आचरणको स्वतन्त्रता नहीं कहा जा सकता | व्यक्तिबादी मिलके अनुसार 
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पद्यपान आदि भी व्यक्ति-स्वातन्व्यमें ग्राह्म हैं।! कान्‍्ट कहता है--“व्यक्ति ही 
समाजकी जड़ है; जब उसमें भी खराबी हो तब पत्रों, शाखाओंकी खराबी रोकी 
नहीं जा सकती | अतएव व्यक्तिके अनैतिक कार्य सर्वथा वज्य हैं। राज्यके 
द्वारा मनुष्य नेतिक नियमोंका अनुगामी बन सकता है ।? शक्ति-विभाजनको अज्ञीकार 
करता हुआ भी कान्‍्ट व्यवस्थापिका सभाको राज्यमें प्रधान मानता था | सामस्तों 
एवं मठोंके भूमिसम्बन्धी एकाथिकारका भी वह विरोधी था । उसके मतानुसार 
'मनुष्यके विवेक एवं नैतिकताका पूर्ण विकास केवल राष्ट्रमड्डद्वारा ही हो सकता 
है। स्थिर शान्ति एवं मानव-प्रगतिके छिये यह अत्यन्त आवश्यक है | फिर भी 
कान्टके अनुसार (राज्यको शासितोंकी स्वीकृतिपर निर्मर नहीं रहना चाहिये । 
उसके मतानुसार शक्तिद्वारा राज्यका जन्म हुआ है, कपण्ट्राक्ट ( सामाजिक 
समझोता ) द्वारा नहीं | वह रूसेके समान ही “सामान्येच्छा? का समर्थक था | पर उसके 
लिये प्रत्यक्ष जनवादका आश्रयण अनिवाय नहीं | एक व्यक्ति भी उसका प्रतिनिधित्व 
कर सकता है| कानन्‍्टका सर्वमनस्तत्त वेदान्तियोंके विशुद्ध अखण्डबोध ब्रह्मके तुल्य 
है । बाह्यार्थवादी बोद्धोंके समान ही उसके मतमें बाह्यार्थ भले ही हो; किंतु वह 
स्वतः प्रत्यक्ष नहीं, अपितु अनुमेय-सा है । आन्‍्तरिक ज्ञानमें होनेवाले प्रतिबिम्तरों- 
द्वारा ही उसकी ञप्ति हो सकती है । आन्तर हेनेसे ज्ञान ही स्वप्रकाश एवं प्रत्यक्ष 
है | विभिन्न आकारवाली वस्तुएँ: ज्ञाननिष्ठ प्रतिबिम्बके द्वारा विदित होती हैं | 
वेदान्तीके मतानुसार भले ही बाह्यार्थ अनिर्बचनीय व्यावहारिक ही हो तथापि 
घटादिका प्रत्यक्ष सर्वातुभवसिद्ध है । अतिसूक्ष्म वस्तुओंमें अनुभव एवं प्रयोग 
असम्भव है। अतः विवेक ही तत्वनिर्णयका मूलाधार है | 


कान्टकी बह बात अवश्य बहुमूल्य है | विवेकके लिये परम्परा एवं 
अपौर्षेय या ईश्वरीय तथा आर्ष शास्रोंका समाश्रयण अपेक्षित है । विवेकसामग्री 
बिना विवेक असफल ही रहता है | सामान्य विषयोंभें जनवादद्वारा विवेकका 
प्रयोग हो सकता है; परंतु तत्तद्विशिष्ट विषयोंमें उन-उन्न विषयोंके विशेषज्ञों- 
द्वारा ही विवेकका सफल प्रयोग हो सकता है । ऐसे विवेक-निर्धारित नियमोद्वारा 
इच्छाओंका नियन्त्रण एवं संचालन अवश्य ही व्यष्टि-समष्ट स्वेकल्याणका कारण 
है। यह नियन्त्रण खतन्त्रताका साधक ही है, बाधक नहीं । माता-पिता गुरुजनों- 
द्वारा उचित नियन्त्रण एवं शिक्षणसे ही मनुष्य विद्वान, बलवान, धनवान होकर 
स्वातन्यसुखका भोक्ता हो सकता है | अनियन्त्रित; उच्छछूल बालक प्रायेण 
मूर्ख रहकर परतन्त्रताके बन्धनोंमें जकड़ा ही रहता है । व्यक्तिका समुदाय ही 
समष्टि है । सुतरां व्यक्तिका पतन समष्टिके पतनका कारण बन सकता है। प्रसिद्ध है 
कि एक आमके नेंताने ग्रामीणोंकी कहा कि आज राज्रिमें सभी छोग एक कुण्डमें 
दूध डालें । ग्रामीणोंने स्वीकार कर लिया; परंतु डालते समय एक व्यक्तिके मनमें 
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आया कि सब लोग दूध डा्ेंगे ही यदि में दूधके बदले पानी डाल दूँगातो भी 
क्या पता लगेगा ? देवात्‌ डालनेके समयतक सबके ही मस्तिष्कमें यही विचार आा 
गया | फलस्वरूप सबने कुण्डमें पानी ही डाछा; दूध किसीने भी नहीं | कुण्डमें 
शुद्ध जल-ही-जल पड़ा | ठीक इसी तरह व्यक्तियोंकी बुराईसे समष्टि-समाजमें बुराई 
ओर व्यष्टिकी अच्छाईसे समश्मिं अच्छाई आ सकती है । अतः व्यष्टि-समश्टिका 
परस्पर अविरोधेन समन्वय ही दोनोंके कल्याणका कारण होता है। मारतीय 
राजनीति-गास््रोंके अनुसार यत्रपि व्यश्टि-शासक समश्रि-शासक इश्वरका ही प्रतीक 
होता है, इसीलिये उसमें तदनुसार आंशिक ही सही ईश्वरके गुणों एवं शक्तियोंका 
संनिवेश अनिवायरूपसे होना चाहिये, तथापि मात्त्य न्य|यसे पीड़ित जनताने शान्ति- 
सुच्यवरस्थाके लिये राजाक़ा वरण किया | इस तरह वह जनताके ऊपर बलात्‌ लादा 
नहीं गया | इसीलिये उसके कार्योंमें विवेकका प्राधान्य होते हुए भी जन-सम्मति एवं 
जनसमर्थनकी उपेक्षा कमी न होनी चाहिये | अयोग्य अविवेकी शो्यब्रीय॑विहीनके 
हाथमें शासन आनेसे राष्ट्रकी हानि होती हैं--“वीरमोग्या बसुन्धराः--शक्तिशाली 
ही प्रथ्वीपति हो सकता है--नाविष्णुः प्रथिवीपतिः |? ( दे० भा० ) 


फिक्टे ( १७६२-१८१४ ) प्रथम मार्टिन दछूथरकी धार्मिक शिक्षासे 
प्रभावित हुआ | १७८४ में वह काप्टके आदशंवादका अनुयायी हुआ | कहा 
जाता है कि वह १७९४ तक विश्ववन्धुत्व एवं जनवादका अनुगामी था। इसके 
पश्चात्‌ उसकी विचारधारामें परिवर्तन हुआ ओर वह व्यक्तिवादका विरोधी 
राष्ट्रवादी हो गया | वह अपने गुरु काण्टके विचारोंसे आगे बढ़ा | वह विचारोपर 
प्रतिविम्बसूपमें वस्तुका प्रभाव नहीं मानता शा | वह विचारको मनुष्यके मस्तिप्क 
या विवेककी देन मानता था | उसका कहना है--“केवछ विचार-तत्वसे ही मौतिक 
जगत्‌का निर्माण होता है ।? यह विचार तत्व बोद्धोंके क्षणिक विज्ञानके तुल्य नहीं; 
किंतु वेदान्तियोंके ब्रह्मसंवित॒के तुल्य है। मस्तिष्क या विवेकसे उसकी अभिव्यक्ति 
होती है, उत्पत्ति नहीं । उतके मतानुसार 'मानव-जातिका इतिहास पाँच विभागमें 
विभक्त है! मनुष्यकी प्राकृतिक स्थितिमें ख्वर्णयुग था । दूसरे भागतें बाहुबलद्वारा 
राज्यकी स्थापना हुईं | मध्य एशियाकी शक्तिशाली एक बातिने सम्पूर्ण एशियापर 
आधिपत्य किया । उसका ही एक अंश यूरोपमें आया। उस युगमें शासक दैवी 
अधिका रका प्रचार करते थे। तीसरे भागमें मनुष्यने व्यक्तिगत अधिकारके लिये 
संघर्ष और राज्यके एकाधिकारका विरोध किया | उस समय ( १७-१८ वीं शर्तीमें) 
व्यक्तिवादका बोलबाला हुआ | इतिहासके चोथे मागमें सामाजिक एवं राजनीतिक 
संस्थाओंका विवेकके अनुसार निर्माण हुआ | यह युग १८०६ से आरम्भ हुआ। 
इसमें वीरों एवं विद्वानोंका राज्य होगा । व्यक्तिका जीवन खतन्त्र नैतिक इच्छाके 
अनुसार संचालित होगा । उसके बाद मनुष्यजञाति इतिहासके पॉँचवें भागमें 
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प्रवेश करेंगी | उसमें आदशराप्य सबंब्यापक होगा | विवेक ही सत्ताधारीका 
स्थान ग्रहण करेगा । पृण्ण स्वतन्त्रता एवं समानता स्वब्यापक होगी ।” 


कहा जाता है कि किक्टेके इस विश्लेषणका प्रभाव हीगेल एवं माक्संपर 
पड़ा था । उसके मतानुसार भी “उपयुक्त कार्य करनेमें मनुध्यकी स्वतन्त्रता ही 
स्वतन्त्रता हे | इससे मिन्न स्वतन्त्रता आत्महत्याकी स्वतन्त्रता-जेसी है । 
स्वतन्त्रता आन्तरिक-बाह्य दो प्रकारकी होती है | आन्तरिक स्वतन्त्नताद्वारा व्यक्ति 
निज्नी प्रेरणाओंसे मुक्त होता है; अर्थात्‌ स्वच्छ विवेकके अनुसार कार्य करता है। 
वाह्य स्वतन्त्रताका अर्थ है व्यक्तिके कार्योमें किसी अन्य व्यक्तिका इस्तक्षेप न 
होना । फिक्टेके मतानुसार आन्तरिक स्वतन्त्रता ही सच्ची स्वतन्त्रता है; इससे 
मनुष्य तुच्छ प्रेरणाओंकी पराजित कर विवेकके अनुसार जीवन-बापन करता है | 
व्यक्तिवादियोंके अनुसार ऐसी स्वतन्त्रता व्यक्तिस्वतन्त्रताद्मारा ही सम्भव हो 
सकती हैं |? वह कहता है--५राज्यका कत्तंव्य है कि शिक्षा आदि साधनोद्वारा 
गरिककों आन्तरिक या नेतिक स्वतन्त्रता-प्राप्तिके योग्य बनाये ।? फिक्टेने 
राष्ट्रिय राज्य-संचाल्मके लिये भाषाकी एकता; आशिक राष्ट्रियता एवं समाजपर 
सम्पूर्ण नियन्त्रण आवश्यक बतछाया। कहा जाता है कि फिक्टेको इसी विचार- 
घारासे हिटलर एवं मुसोलिनीका जन्म हुआ । फिक्टेके मतसे राज्यद्वारा आर्थिक 
और सामाजिक व्यवस्थाका संचालन होना चाहिये। उसने समाजकों किसान; शिल्पी 
एबं व्यापारी--इन तीन विभागोंमें बॉय है। उसके आदशे-राज्यमें वस्तुओंका मूल्य 
राज्यद्वारा निर्धारित होगा | वह बेरोजगारीका पूर्ण विरोधी था; पर साथ ही 
व्यक्तिगत सम्पत्तिका समर्थक । वह व्यक्तिको स्व॒तन्त्र छोड़ देनेका भी विरोधी 
था | फिक्टे पहले जनवादी था; परंतु धीरे-धीरे वह अधिनायकवादी और फिर 
शुद्ध राजतन्त्रवादका समर्थक हो गया । वह पैतृक शासनप्रथाकों सर्वेश्रेष् 
कहता था । उसके मतमें राजतन्त्ररर न धारासभा ओर निर्वाचक-मण्डलका ही 
नियन्त्रण होना चाहिये। यद्यपि उसके गुरु काण्टके मतमे राज्यमें व्यवस्थापिका 
सम्ाका ही प्रमुख स्थान था । फिक्टेके अनुसार मानवप्रगति शूरवीरों एवं 
विद्वानोंके कार्योंसे हुईं है। भविष्यके आदर्श राज्यमें भी इन्हींकी प्रधानता होगी । 
तभी शुद्ध विवेकके साथ नियम-निर्मांण हो सकेगा । ऐसे नियमोसे ही नागरिककी 
नेतिक एवं आन्तरिक स्वतन्त्रता सम्भव होगी | विश्व्में सत्यके आधिपत्यके लिये 
असम्योपर सभ्य लोगोंका शासन होना चाहिये | इस तरह विद्वान, शिक्षक भी हों; 
शासक भी हॉ--यह फिक्टेका आदर्श हैं। कहा जाता है; हिब्लरका नाजीदल 
इन्हीं भावनाओंके प्रभावसे बना था | 


फिक्टेका विचारतत्त्व बाह्य वस्तुओंसे प्रभावित नहीं होता; अर्थात्‌ 
बेदान्तियोंके नित्यबोधस्वरूप ब्रह्मके समान निर्विकार है। अन्त+करण-बृत्तिरूप 
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नहों । उसीसे विश्वकी उत्पत्ति होती है |! यह मत भी वेदान्तियोंसे मिलता है। 
वस्तुतः विचार खयं मानस क्रियारूप होता है| उसका भासक अखण्ड भान 
ही तात््विक पदार्थ है। उसी अर्थमें फिक्टेका “विचार! शब्द प्रवृत्त होता है। 
फिक्ठेकी प्राकृतिक स्थितिमें स्वर्णययुग था; यह कल्पना कृतयुगकी स्थितिसे मिलती 
है | तदतिरिक्त प्राचीन एवं भविष्यके सम्बन्धमें फिक्टेकी ऐतिहासिक कल्पना 
उसकी भावनापर ही निर्भर है | अतीत कल्पना आर्ष इतिहासोंके विरुद्ध है। 
भविष्य कल्पना आधुनिक प्रत्यक्ष अनुभवोंके विरुद्ध है। उसकी आमन्तरिक 
खतन्त्रता अवश्य महत्वपूर्ण वस्तु है । वस्तुतः इसके बिना बाह्य खतन्‍्त्रता 
पशुओंकी स्वतन्त्रता-जैसी ही है । राष्ट्रवाकी भावना महत्वपूर्ण है। परंतु समष्टि 
अविरोध ही नहीं; अपितु समष्टिका अभ्युदय भी उसका लक्ष्य होना चाहिये | 
इसी च्रुटिसे हिब्लरकी राष्ट्रियतामें अहंकारः अभिमान एवं परावमान) परावमर्दन 
बढ़ा ओर अन्तमें पतन हुआ । राजतन्त्र भी घर्मनियन्त्रित होकर कल्याणकारी 
होता है | फिर भी वास्तविकरूपसे घर्मनियन्त्रित न होनेपर उसे पदच्युत करने- 
की व्यवस्था तभी सम्भव हो सकेगी; जब धारासभा या निर्वाचक्रमण्डलका 
अस्तित्व होगा | 


होगे ( १७७०--१८३१ ) सर्वश्रेष्ठ आदर्शवादी माना जाता है। कह्या 
जाता है; उसका पिता सरकारी कर्मचारी था। अतः वह पिताके पेशेसे प्रभावित 
होकर नोकरशाहीका समर्थक हुआ | हीगेल फ्रांसकी राज्यक्रान्तिसे भी प्रभावित 
था | कद्दते हैं कि हीगेलका दर्शन केवछ एक ही व्यक्ति समझ सका था और 
उस व्यक्तिने भी उसे गलतरूपमें ही समझा | वह व्यक्ति था मारकर्स | हीगेलके 
मतानुसार विचार -तत््व ही वास्तविक जगत्‌का निर्माण करता है। विचार ही एक- 
मात्र सत्ताधारी है ओर जगत्‌ सब उसीकी रचना हैं। यही वस्तुगत आदर्शवाद 
है । जहाँ मस्तिष्कका स्वतन्त्र अस्तित्व है, वहाँ मस्तिष्क्मे चित्रण होनेसे वस्तु- 
स्वरूप निश्चित होता है। यही आत्मगत आदर्शवाद है । परंतु हीगेलके वस्तुगत 
आदशवादके अनुसार मस्तिष्क और बस्तु-जगत्‌ दोनों ही सर्वव्यापक विचार-तत्त् 
या विश्वात्मासे संचालित हैं । 

बोदों ( १५३०--१५९६ ) ने कहा था कि 'मनुष्यजातिका इतिहास 
प्रगतिका इतिहास है |? दो शती बाद हीगेलने इसी सिद्धान्तकी व्याख्या की ओर उसने 
बताया कि यदि कभी इसके विपरीत अवनति-सी दृष्टिगोचर होती है तो भी उसे 
अवनति नहीं मानना चाहिये; किंतु यह घटना प्रगतिकी पृष्ठ-भूमि है । 
हीगेलके अनुसार मानव-इतिहास केवल कुछ घटनाओँका वर्णन नहीं है; किंतु 
प्रगतिकी कह्दानी है। उसका कहना है कि “संसारमें प्रत्येक बस्तुकी प्रतिवादी वस्तु 
अवश्य होती है | पहले वाद होता है तब उसका प्रतिवाद और दोनोंके संघर्षसे 
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जो तीसरी वस्तु उत्पग्न होती है उसे ही संबाद कहते हैं | संवादमें बाद-प्रतिवाद- 
की विशेषताओंका. समावेश होता है, साथ ही वह दोनोंका अतिक्रमण भी करता 
है | इस तरह संवाद एक नयी परिस्थिति है। प्रगतिके दोरानमें कुछ दिनोंमें बह 
भी वाद बन जाता है) क्योंकि उसके भी कुछ विरोधी होते द्वी हैं। उनका 
संघटन होते ही वह प्रतिवाद बन जाता है। इस संबरषके फलूस्वरूप एक दूसरा 
संवाद उत्पन्न होता हैं। यह पहले संत्रादसे उच्चकोटिका होता है | तात्पय यह 
कि सर्वप्रथम संघटित शक्ति अपना कार्यक्रम रखती है। उसी कार्यक्रमके 
अनुसार वह विश्वका संचालन करती है। यह कार्यक्रम एक वाद है; परंतु प्रत्येक 
व्यक्तिके अनुकूछ उसका कार्यक्रम नहीं हो सकता । अतः प्रतिकूलोंकी संख्या 
बढती है, उसका संबंगन होता है ओर उस संघटनद्वारा कार्यक्रमका विरोध करते 
हुए, एक नवीन कार्यक्रम उपस्थित किया जाता है। इसीको प्रतिवाद कहा जाता 
है। कुछ समयतक इनमें संघर्प चछता है तब इन दोनोंकी विशेषताओंका 
समन्वय कर कुछ नवीनका योग कर एक नया दल संधटित होता है। वह अपना 
नवीन कार्यक्रम उपस्थित केरता है, इसे ही संवाद कहा जाता है। आगे इस 
संवादके भी प्रतिद्वन्द्दी तत्व प्रकट होने छगते हैं; तब यही संबाद बाद बन जाता 
है | इस तरह यह आवर्तन निरन्तर चलता रहता है । इस द्वन्द्वात्मक संधर्ष- 
द्वारा ही मानवकी प्रगति हेती आयी है | यह क्रिया इतिहासमें व्यापक है |! 


यह दइन्द्वाद यूनानमें हीगेलसे पहले भी प्रचलित था । परंतु उसके अनुसार 
प्रगति वृत्तात्मक थी | हीगेलके अनुसार “वह चब्रव्यूहके तुल्यः है । समान; 
राज्य, दर्शन आदियमें भी द्ीगेडने इसी तकका प्रयोग किया | यह हीगेलकों विशिष्ट 
देव समझी जाती है | माक्सने हीगेलके इसी इन्द्रवादकों ८इनन्द्रात्मक्र भौतिक 
बाद'का रूप दिया । इसी तकके आधारपर हीगेलने बताया कि राज्य मानवकी 
सामाजिक प्रगतिकी चरम सीमा है | पहले कुठ्म्ब होता है; यही बाद है। उसको 
विशेषता प्रेम तथा त्यागमें होती है। कुछ समय पश्चात्‌ समाजका जन्म हुआ; 
यह प्रतिवाद हुआ । उसकी विशेषता कुडठ्म्बके विपरीत स्पर्धा थी । वाद और 
प्रतिबादमें संघर्ष होनेसे संवादरूपी राज्यका जन्म हुआ । इस संवादमें बाद- 
प्रतिवादका समन्वय हुआ ॥ उसमें कुडम्ब एवं समाजकी विशेषताके साथ कुछ 
अन्य विशेषताओंका भी समावेश है | इसीलिये यह राज्य, कुटुम्ब एवं सम्गज 
दोमोंसे ही ऊँची संस्था है | हीगेल इसे विश्वात्माके प्रतिबिम्ब-तुब्य कहता है। 
अति प्राचीन कालमे स्वेच्छाचारी राज्यवाद था | इसके दाद जनतन्त्रका जन्म 
हुआ, यह प्रतिबाद हुआ। दोनोंके संघर्षके फलस्वरूप संवैधानिक राजतन्त्रका जन्म 
हुआ । यही सर्वोच्चतन्त्र है । इसके बाद प्रतिबादके गुण आ जाते हैं । 


दीगेल जमनीके तत्काल शासनको संवैधानिक राज्य मानता था | वह एक राष्ट्रिय 
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राज्यमक्त था। इसीलिये कहा जाता हैं कि वह दाशनिकोंका सम्राट होते हुए सम्रार्यो- 
का भी दाशनिक था | काण्ट एवं फिक्टेने राज्यको अन्ताराष्टिप नेतिकताके अधीन 
माना ओर अन्ताराश्य शक्तिका समर्थन किया | परंतु हीगेल राष्ट्रसे बड़ी कोई 
संस्था नहीं मानता । हीगेल युद्धका समर्थक ओर जनवाद-विरोधी था; परंतु काण्ट 
शक्ति ओर जनवादका समर्थक | किक्‍्टेके कल्पित भविष्यके आदश राज्यको हीगेलू- 
ने उच्च तकेके द्वारा जमनीके राज्ययों ही आदर्श बतछाया | उसका दार्शनिक 
विवेचन बहुत गम्मीर समझा जाता है । उसके दर्शनकों कई छोग विशिष्टक्वेतक्े 
समीप कई छोग अद्वितके समीप मानते हैं । 
धमनुष्य-जातिका इतिहास प्रगतिका इतिहास हैं? इस कथनका अर्थ 
यदि डार्विनका उत्तरोत्तर विकास है, तब तो कहना पड़ेगा कि हीगेल वर्तमान 
अनाचार) पापाचार एबं श्रष्टाचारकों ही प्रगति मानता है। कारण-- 
न से स्तेनों जनपदे न कदर्पों न मद्चपः। 
नानाहिताशिनायज्वा न स्वेरी स्वेरिणी कुतः ॥ 
( छान्‍दा० उप० ५ । १। ५ ) 
नहिं दरिद्र को ठुखी न दीना १ नहिं कोठ अबुध न रच्छन हीना॥ 
--की थिति जो रामराज्य एवं कृतयुगकी स्थिति थी वह तो झाज है ही 
नहों | उमर खितिकी अपेक्षा वर्तमान समय पग्रगतिका है या पतनकरा, यह कोई 
भी विचार सकता है । रामराज्यक्े अनुसार “चक्रनेमिक्रमेण” प्रगति-अवनति 
संसारका धर्म है। अतः फिर भी कृतयुग रामराज्य थुगं आ सकता है | 
वेज्ञानिक आविष्कारकी इश्सि भी बतंमान उन्नतिको “अपूर्व” नहीं कहा जा 
सकता; क्योंकि इससे अधिक आविष्कार पूष युगमें हो चुके हैं और उनपर 
प्रतिबन्ध रूगानेकी आवश्यकताके अनुसार प्रतिबन्ध लगाया जा चुका था| राज्य 
ओर राजाका महत्त्व मनुने भी बहुत कहा हैं; परंतु उसपर भी घर्मका नियन्त्रण 
उन्होंने आवश्यक समझा | अनियन्त्रित शोषक राजाओंकी वही गति होनी 
उचित है जो वेन, रावण आदिकी हुई | इसी तरह ख़तम्त्रताका अर्थ 
यद्यवि उच्छुल्नछता नहीं, तथापि तानाशाही शासन यन्त्रका नगण्य पुजों बनकर 
व्यक्तिगत। छौकिक) पारछोकिक अम्युदय साथनोंमें पराधीन हो जानेको भी 
खतन्त्रता नहीं कहा जा सकता | शासकोंका व्यक्तिगत, धार्मिक एवं सामाजिक 
खतन्त्र जीवनमें अब्पतम हस्तक्षेप होना हर इश्सि व्यक्ति एवं समाजके 
बिकासका मूलमम्त्र है | सीमित व्यक्तिगत खतन्त्रता तथा लोकिक, पारछोकिक; 
आध्यात्मिक, धामिक; सामाजिक नियमोंका पालन राजा-प्रजा। शासक-शासित सभीके 
लिये अनिवार्यरूपसे अपेक्षित एवं छामदायक होता है | 

हीगेलके मतानुसार एलेक्लेण्डः ( लिकन्दर )» नेपोलियन-हैसे शूखीरी- 
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द्वारा ही मानवकी प्रगति होती है । फिक्टे राज्यक्रो अन्ताराष्ट्रिय नेतिकताके 
अधीन रहना उचित समझता था, परंतु ह्वीगेल राज्यकों स्वतन्त्र मानता था। 
रामराज्यकी दृश्मिं व्यक्टि-समश्टिके समनन्‍्वयसे ही सुव्यवस्था हो सकती है। हीगेलके 
मतानुसार युद्ध ध्यायसंगत? है । वह इससे देशप्रेम एवं नेतिकताकी वृद्धि मानता 
है। रामराज्य यद्यपि युद्धके द्वारा धन-जन एवं शक्ति क्षय होनेसे युद्धको हानिकारक 
ही समझता है तथापि साम, दान; भेद आदि अन्य नीति सफल न होनेपर 
सभ्यता) संस्कृति तथा न्‍्यायकी रक्षाके लिये उपस्थित धर्मसंग्रामसे पराड्मुख 
दनेकी क्डेब्य एवं पाप मामता है ओर ऐसे समपस्थित धर्मसंग्रामकोी खर्गका 
खुला द्वार समझकर खागत करता है। हीगेल राज्यकारय-संचालनः शिक्षा: 
जनोपयोगी कार्य, खवास्थ्य, निर्धनोंकी सहायता; व्यवसाय; व्यापार-संचालन 
आदि सभी कार्योंमें पुलिसका प्रयोग उचित समझता था | न्यावालय एबं 
पुलिसको राज्यकी उच्च एवं व्यापक संस्था मानता था। वह मान्टेस्क्यूके शक्ति- 
विभाजन सिद्धान्तका भी विरोधी था । हीगेलका सीमित राजतन्त्र ब्रिटेनके 
राजतन्त्रसे भिन्न था । ब्रिटेनमें संसदद्वारा सीमित राजतन्त्र होता है; किंतु 
उसपर नौकरशाहीका कुछ नियन्त्रण होता है। राज्यके किसान) व्यापारी एवं 
सर्वव्यापकवर्ग--इन तीन वर्गोंसि खवव्यापकवर्ग ही समाजका नेता होता है । 
इसी वरग्से योग्यतानुसार नियुक्ति होनी चाहिये | इसी बर्गद्वारा राजतन्त्रकी 
शक्ति सीमित होनी चाहिये। हीगेलके आदर्श व्यवस्थापक मण्डल्सें दो सभाएँ: 
होनी चाहिये। बड़ी तभा कुलीनोंकी प्रतिनिधि और छोटीमें समाजकी अन्य 
संख्थाओंके प्रतिनिधि होने चाहिये | हीगेलके आदर्श समाजमें सामाजिक: 
राजनीतिक) धामिक एवं सरस्कृतिक संघोंको भी स्थान है। एकसत्तावादी दरेनोंमें 
राज्य ओर प्रजाके बीच इन संघोंका कोई स्थान नहीं | परंतु हीगेलके राज्यके 
नियन्त्रणमें ही इन संघोंका संचालन हो सकता हैं। रामराज्यवादीकी दश्सि शास्त्रोक्त 
धर्मनियन्त्रण प्रत्येक संस्थापर आवश्यक है | इसी ढंगसे सब व्यवस्थाएँ: निर्दिष्ट हो 
सकती हैं | अन्यथा व्यक्तियों एवं समाजकों तानाशाहीका शिकार बनना पड़ता है | 


टी० एच० औन ( १८३६-८२ ) ब्रिठनका आदशवादी दाशनिक था। 
उसने ग्रीक ( यूनानी ) दर्शन एवं आदर्शवादी दर्शनका अध्ययन किया ओर 
एक नया दर्शन ( आक्सफोर्डदशशन ) निर्मित किया । वह आक्सफोड्ड विश्वविद्यालयमें 
दशनका प्रोफेसर था | वह अफलातून; अरस्तृकी तरह राजनीतिशासत्रको आचारशाख्र- 
का एक अड्ज मानता था | रिची) ब्रेडले, बोसांके। लिण्डसे, बाकर आदि ग्रीन 
परम्पराके अनुबाबी हुए हैं। ग्रीन भी उनके समान ही मनुष्यके सामाजिक 
प्रणीराज्यको प्राकृतिक संस्था मानता था । उप्रके अनुसार “आदर्श राज्यको 
मैतिम जीवनका- रचा सहायक ड्ोना ज्ाहिये !' काण्टके समान उसके दर्शानमें 
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उदारबाद ओर आदशंवादका समन्वय मिलता है। वह क्रामवे 
गलडमें कुछ कालके लिये गणतन्त्र खापित किया था, वंशज था 
ध्यूरिटेन! और ध्नानकनफार्मिस्ट” ( आत्मसंयमी और खतन्त्र ) मनोदृत्ति 
का था | इसीलिये वह “खतन्त्रता! ओर ध्नेतिकता” का प्रेमी था | उसके समयदें 
मिलकी “पख़तन्त्रता! ओर “अर्थशास्त्र! का पर्याप्त प्रभाव था | अतः वह व्यक्तिगत 
खतन्‍्त्रताका पोषक था । ग्रीन राज्यको '्संत्रोंका संघ/ मानता था। इन संबोका 
जन्म राज्यके पूर्व हुआ था। राज्य इनका जन्‍्मदाता नहीं | इनका समन्वय 
करना राज्यका कतंव्य है | ग्रीन वास्तविक अधिकार राज्यकी देन मानता था | 
सामाजिक प्रगति तथा नेतिकताकी बृद्धिमें सहायक अधिकार ही वास्तविक अधिकार 


होते हैं | वह बाहबलद्वारा राज्यका संचाठन ओर मानवके अधिकारोंकी रक्षा 
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मानता है। परंतु वह बाहुबलको राज्यके व्यक्तिगत अधिकारोंका जन्मदाता नहीं 
मानता | वह व्यक्तिगत अधिकारोंका खोत राज्य ओर राज्यका आधार जनसप्वीकृति 
मानता है | ग्रीन खतन्त्रताका प्रेमी था; परंतु व्यक्तिवादियोंके समान बह 


स्वेच्छानुसार काय करनेको स्वतन्त्रता नहीं मानता था। वह सामाजिक, नेतिक 
हृष्टिकोणसे प्राप्तियोग्य वस्तु या सुखके छिये काय करनेकों ही खतसन्‍्त्नता 
समझता था । नेतिकताकी बृद्धि सामाजिक भलाईके कार्यकी खतन्त्रता ही 
स्वतन्त्रता है | ग्रीन अनुबन्धवादकोी इतिहास एवं तकीके दृष्टिकोणसे मिथ्या 
कहता है | 


'जनसीकृति राज्यका आधार है; बाहुबछ नहीं? ग्रीनक्ना बह ऐतिहासिक 
वाक्य है। फिर भी यह लॉकके समान अनुबन्धवादी नहीं था। जनस्वीकृतिपर 
आधारित राज्य सामान्वेच्छासे होना चाहिये। सामान्य भलछाईकी सामान्य चेतना 
उसकी सामान्येच्छाका अर्थ है। जो राज्य ऐसा नहीं, उसका अन्त निश्चित है | 
ग्रीनकी सामान्येच्छा रूसोके समान जनतन्त्रीय नहीं; किंतु उसके मतानुसार 
राज्यतन्त्र भी सामान्येच्छाका प्रतिनिधित्त कर सकता है। व्यक्तिगत सम्पत्तिके 
सम्बन्धमें वह पूजीपतिका अस्तित्व उचित मानता था; किंतु जमीनदारका नहीं | 
बह उत्पादनमें जमीनदारोंका हाथ नहीं मानता, अतः बह जमीनदारी प्रथाका 
विरोधी था | औनके अनुतार राज्य आदर्श संस्था अवश्य है; परंतु व्यक्तिराज्यका 
दास नहीं | समाज-द्वितके लिये नागरिक राज्यका विरोध कर सकता है; परंतु 
बहुमत उसके पक्षमें होना चाहिये। इस तरह राज्यका विरोध किया जा सकता 
है। परंतु शर्तें कठिन हैं। वह युद्धविरोधी और विश्वसंघद्वारा संसारमें शान्ति 
खापनाका समर्थक था । उसके अनुसार सम्ाजहितका राज्यहितसे अधिक महत्व 
है। राज्य समाजका प्रतिनिधि है; खामी नहीं। अतः राज्यको विश्वसमाजकी 
शप्ान्य नेतिक बेतलशाके अनुसार संचाकित होना साहिये ! यह - श्रामाग्य चेतमा 
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शान्तिका पोषक है । उसके मतानुतार आदर्श राष्यका ध्येय विश्वशान्ति ओर 
सामाजिक प्रगति है !? इस ध्येयकी पूतिमं असफछ होनेपर राज्यका नागरिकेंद्वारा 
विशेध न्याय-संगत है | 

ग्रीनके अनुसार “सामाजिक हितका खान व्यक्तिगत इच्छाओं एवं स्वाथोंसे 
ऊँचा है। व्यक्तिवादियोंके नेसगिक अधिकारोंका वह विरोधी था। प्समाज- 
हितद्वारा ही व्यक्तिहित हो सकता है ।? काण्टके अनुसार ही ग्रीन भी राज्यके 
नियमोंको रुकावर्णेकी रुकावट मानता था । अर्थात्‌ नेतिक जीवनकी रुकाबटोंको 
रोकना राज्यके नियमोंका उद्देश्य हैं। अशानता; दरिद्वताकी हाल्तमें सच्ची 
खतन्त्रता सम्भव नहीं | ग्ीनका कहना है कि रराज्य प्रत्यक्ष तो नहीं; किंतु परोक्षरूपसे 
ऐसी स्थिति उत्न्न कर सकता है जिसके द्वारा व्यक्तिकी खतन्त्रता ओर नैतिकताकी 
व्रद्धि हो सके | खतन्त्रता एवं नेतिकताके प्रतिरोधक तत्तवोंकों दूर करना राज्यका 
कर्तव्य है। अनिवाये शिक्षा) मद्य विक्रयादि-निषेध ग्रीनकी द॒श्मिं अज्ञान एवं प्रमादका 
निवारक होनेसे अत्यावश्यक है | उसके मतानुसार एक मद्यप खतन्‍त्र नहीं; 
प्रतन्त्र ही है; क्योंकि इससे वह अपने विवेकका समुचित प्रयोग नहीं कर 
सकता | खच्छ खास्थ्यवधक ग्रहनिर्माणके लिये राज्य नागरिकोंकों बाध्य कर 
सकता है। अमिक्रोंकी दयनीय दशाका सुधार भी राज्यका कर्तव्य है |? 

वर्तमान यान्त्रिक विकास एवं उसके द्वारा होनेवाले आर्थिक असंतुलम 
तथा क्रयशक्तिका हास ओर माछकी अधिक उपज तथा माल खपतके लिये 
बाजारोंका अभाव आदि समस्याओंका समाधान ग्रीनकी व्यवस्थासे सम्पन्न नहीं 
होता | अतः उसके लिये अतिरिक्त आयके वितरण और यान्त्रिक विकासके 
अबरोध आदिके लिये रामराज्यवादका आश्रयण अनिवार्य है | रामराज्यकी दृष्टिमें 
भी जनसम्मति अवश्य अपेक्षित है; क्योंकि छोकरज्नन राजाका मुख्य 
कार्य है । तथापि जन-स्वीकृतिके विषय सीमित ही हैं, निस्सीम नहीं । 
अनेकविध धरम, दर्शन। शिवपः कछा आदि विषरयोंमें जनसम्मतिकी 
अपेक्षा नहीं होती | यद्यपि परम्पराप्राप्त राज्य-प्राप्तिमें जन-स्वीकृति मूल नहीं | फिर 
भी जनरज्नकी दृश्सि अपने कार्योंमें जन-सम्मति या जन-स्वीकृति छेना आवश्यक है । 

इसी तरह जिस न्यायसे ग्रीन व्यक्तिगत पूजीकी सत्ता मानता है, व्यक्तिगत 
भूमिकी सत्ता माननेमें भी वही न्याय क्यों न माना जाय ? रामराज्यवादकी दृष्टिसे 
तो भूमि सम्पत्ति, कल-कारखाना तथा उद्योग-धंधे आदि सभी विषयोंमें 
'सप्तवित्तागमा धर्म्याः के अनुसार; व्यक्तिगत वैध अधिकार मान्य हैं | दर्त॑ यही 
है कि अन्याय, अत्याचार, शोषण आदिद्वारा उनकी प्राप्ति न की गयी हो; 
किंतु पितृपितामहादि परम्पराके दायसे तथा गाढ़े पसीनेकी कमाई एवं भान- 
पुरस्कारादिसि प्राप्त की गयी हो। इसकी उपपत्ति पीछे की जा चुकी है। अन्य 
अंशोर्म श्ीनका मनन्‍्तव्य रामराज्य-सम्मत ही है | 
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एफ. एच. ब्रेंडले ( १८४६-१९२४ ) का कहना था कि “मनुष्यका समाजसे 
बाहर कोई अस्तित्व ही नहीं। समाजद्वारा ही उसे भाषा एवं विचार मिल्ते हैं | 
मनुष्यका शरीर एक पेतृक सम्पत्ति है | परंतु बिना समाजके यह सम्पत्ति प्रगति 
नहीं कर सकती । व्यक्तित्व-बृद्धिके लिये समाज अनिदार्य है|? उसके अनुसार 
“्यक्तिको. समाजमें स्थान चुननेकी खाधीनता है । परंठु चुननेके पश्चात्‌ समाज- 
सम्बन्धी कंत्तव्योका पालन अत्यावश्यक है।? बोसांके ( १८४८-१९२३ )की प्रसिद्ध 
पुस्तक 'फिलंसोफिकल थ्योरी आफ दि स्टेट? ( राज्यका दार्शनिक सिद्धान्त ) है। 
उसके दर्शनमें रूसोकी सामान्येच्छाका विश्लेषण किया गया हैं। वह राज्यकी 
इच्छाको सामान्येच्छा मानता था। वह सामाजिक इच्छाके अनुसार कार्य करनेको 
ही स्वतन्त्रता मानता था | इसीलिये चोर स्व॒तन्त्र नहीं कहा जा सकता । व्यक्तिकी 
सामाजिक इच्छा सासान्येच्छासे अभिन्न है; यह राज्यमें निहित है। उसका कहना 
है कि “एक चोरके चोरी करनेका कार्य स्त्रार्थमयी इच्छाका प्रतिबिम्द है। यह 
कार्य डसके वास्तविक स्वतन्त्रताके अनुसार नहीं है। न्यायाधीशका चोरको दण्ड 
देनेका कार्य चोरकी सामाजिक या विवेकशील इच्छाका प्रतीक है। उसके अनुसार 
चोरकी वास्तविक स्वतन्त्रता चोरी करनेमें नहीं बल्कि दण्ड भोगनेमें है । 
सामान्येच्छा ओर सबकी इच्छामें यह भी विभिन्नता मानता है | 


रूसोकी सामान्येच्छा जनतन्त्रीय है | परंतु इसके मतानुसार 'सामास्येच्छा 
राज्यमें ही निहित है, भले ही वह राज्य तानाशाही क्यों न हो | एक तानाशाहकी 
इच्छा भी उसके अनुसार सामान्यैच्छा है |!” रूतोके अनुसार राजमला नागरिकों 
निहित होती है। अतः उसके अनुसार नागरिकोंको स्वतन्त्र होनेके लिये बाध्य 
करना न्याय-सह्गत है। परंतु एक अधिनायककी इच्छाके अनुसार काम करनेके 
लिये नागरिकको बाध्य किया जा सकता है ओर इसीको स्वतन्त्र होनेके लिये 
बाध्य करना कहा जायगा । उसके अनुसार “राजसत्ताधारी नागरिकोंकी सामाजिक 
इच्छाके प्रतिबिम्बभूत सामान्येच्छाके अनुसार नियम बनायें; भले ही मागरिक 
उनका विरोध करें | वह विरोध उनके अज्ञानका ही प्रतीक है। वे राज्यनिहित 
अपनी सामाजिक इच्छाको नहीं जानते। स्वार्थों तात्काछिक इच्छाके अधीन होकर 
नियमका विरोध करते हैं | उदाहरणाथ एक व्यक्ति नदीमें तेरना चाहता है। 
दूसरा उसका हितिषी तेरनेसे रोकता है; क्योंकि उसमें घड़ियाल-मगर आदि हैं। 
जिनसे कि तैरनेवाला खतरेमें पड़ सकता है | तेरनेकी इच्छा स्वार्थी इच्छा है। 
रेकनेबालेका परामश सामाजिक एवं विवेकशील इच्छाके अनुसार है । इसी तरह 
व्यवस्थापक, सत्ताधारी; सामाजिक; विवेकशीर इच्छाका प्रतिनिधि है। विरोधी 
नागरिक स्वार्थी इच्छाके अनुसार काय करता है |? बोसांकेके मतानुसार “राज्य 
अनैतिक कार्य नहीं कर सकता. |? हीरेलके समान ही बोसांके भी 'आन्तप्गब्दिय 
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नेतिकता ओर अनुबन्धोंको स्थान नहीं देता । उसने भी राज्यको साध्य बनाया 
हैं; साधन नहीं | राज्य सथंसवा है ।? 


अनुबन्धवादमे राज्य कृत्रिम संस्था मानी गयी, व्यक्तिकों सर्वोच्च स्थान मिला; 
सामाजिक हित गोण हो गया । ह्यम) वेन्थम आदिने डपयोगिताक़ी राज्यके 
लन्‍्मका कारण कहा। इन्होंने राज्यके अनुबन्धवादी और कृत्रिम रूुंपका खण्डन 
किया। परंतु उपयोगिताके आधारपर व्यक्तिको सर्वेर्वा माना। आंदर्शवादनें 
राज्यको प्राकृतिक संस्था ओर व्यक्तिकों स्वभावतः सामाजिक प्राणी कहा | इसीलिये 
प्राणी संस्था या समाज बनाता है। इसी प्रवृत्तिसे राज्य बना । व्यक्तिका राज्यमें 
रहना आन्तरिक मनोबृत्तिके अनुकूल है राज्य व्यक्तिकी सामाजिक मनोबृत्तिका 
प्रतिबिम्ब है। इसमें राज्य साध्य हैं; व्यक्ति साधन | परंतु भारतीय भावनाके 
अनुसार रझनाद्वाजा? के सिद्धान्तानुसार प्रजाका रक्ञषन करना ही राजाका कार्य 
हैं। प्रजाहदितार्थ तथा व्यक्तियोंके हिताथ राजा ,अपने स्बस्वका बलिदान 
करता हैं--- 
स्नेह दर्या च साख्यं च यदि वा जानकीमपि | 
आराधनाय लोकस्य झुखतो नाछित मे ब्यथा ॥ 
( उत्तररामचरि ० ५ । १२ ) 
ध्यावि नाप हित जननी गन ने सोसिसु पीर । 


* अआ 


--के अनुसार यह ठीक हैं कि कई प्रजाहित ऐसे हो सकते हैं कि जि 
स|मान्य जन नहीं समझ सकते | परंतु समधिमे विशिष्टे एवं -विशेषज्ञोका अथात 
नहीं रहता । अतः समश्की उपेक्षा कर नियेमनिर्माण था समाजकीं 'ेच्छाके 
प्रतिकूछ काय करनेके लिये बाध्य करना न्यावसब्भत नहीं। केह्ा जा चुका हैँ 
कि डाक्टरसे आपरेशन कराया जा सकता है। परंतु विरोधी शन्रुकी ऐसा करनेकी 
स्वतन्त्रता नहीं दी जा सकती | सावयववादके अनुसार नागरिक अज्गहिित ओर 
राव्य सावयवहित अम्योन्याभित हैं| सावयवराज्यके बिना अवयव मागरिककी 
बोड्धिक) शारीरिक) नैतिक आर्थिक प्रगति नहीं हो सकती | समाज या राज्यके 
बाहर समभ्य-जीवन सम्भव नहीं होता | इस इष्टिसे राज्य एक आवश्यक विकार न 
होकर अनिवाय प्राकृतिक संस्था ह। हाब्सके सत्ताधारी “दीघंकाय मानवदेव? 
(लेबियाथन) के समान ही आदशवादियोने भी नागरिकोंके ह्वितार्थ एक “दीघंकाय' को 
समाजशास्त्रमें प्रस्तुत किया। यह “दीघ॑काय? आदरशवादियों का राज्य है | हीगेलका राज्य 
विश्वात्मा या ध्सर्वव्यापक विचार-तत्व का प्रतिबिम्ब है। बोसांकेका राज्य “सामास्येच्छा?- 
का प्रतीक हैं | इन सिद्धान्तोंकी ओम व्यक्तिगत उचित स्व॒तम्त्रताका भी अपहरण 
किया गया | नेतिकताकी दृद्धि राज्य तथा मागरिकका सर्वश्रेष्ठ लक्ष्य माना जाना 
हो. आवद्बादका भोतिकवारियोंसे-बेशिएथ है | राजनी ति-शाकके साथ आवार- 
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शास्त्रका सम्बन्ध महत्वको वस्तु है । किंतु राज्यकों अन्ताराष्ट्रिय नेतिकतासे भी 
मुक्त मानना राव्यकी पूर्ण निरक्ुश ताका समर्थन है। “राज्य कोई अनैतिक कार्य कर 
दी नहीं सकता । युद्धसम्बन्धी अत्याचार अनैतिक नहीं कद्दे जा सकते” यह सब 
अप्ृंगत एयं मानत्रता-विरुद्ध है| रामराज्यमें अनिवाय होनेपर युद्ध आदरणीय 
अवश्य है; परंतु उसके भी कुछ धर्म हैं, नियम हैं। अत्याचार, क्रूरता वहाँ भी 
अनैतिक ही है | शत्रहीन; अयुद्धयमान$ पराड्मुखका वध आदि यहाँ भी अनैतिक 
दी है | स्वतन्त्र-ब॒द्धि-प्रछूत कब्पनाएँ. निरक्षश होती हैं; इसीलिये पाश्चात्त 
दार्शनिकोंमें दार्शनिकोंकी परस्पर अत्यन्त विसंगति हैं। कोई व्पष्टिवादका 
अतिवाद, कोई समष्टिवादका अतिवाद स्वीकार करते हैं। कोई प्रजञा-प्राखये; कोई 
राज्य-प्राखयंको चरम सीमापर ले जाना चाहते हैं | बिना सुखिर शास्त्रीय प्रमाण 
ओर बिना प्रामाणिक परम्पराके इन विभिन्न नुस्खोंको आजमाइशके लिये विभिन्न 
राष्ट्रररपी प्रयोगशाल्ममें प्रयुक्त किया जाता है। कोई भी प्रयोग कुछ सालोंमें है 
असफल सिद्ध हो जाने हैं। 


रामराज्य-प्रणाली ठीक इसके विपरीत हैं । वह अनादि अनन्त ईश्वरीय 
अपोरुषेय शास्त्रों एवं आप धार्मिक, राजनीतिक, आर्थिक शास्त्रों तथा प्रामाणिक 
परम्पराओंके आधारपर ख्िर है | यही प्रणाली ईश्वरराज्य) धर्मराज्य, रामराज्य; 
पक्षपात-विहीन घर्मशपिश्नराज्य, अध्यात्मवादपर आधारित धर्मनियन्त्रित 
शासनतन्त्र आदि नामोंसे प्रसिद्ध है। वह छार्खों-करोड़ों नहीं, अरबों वर्षोसे सफल 
अनुभूत है । 


माक्संवाद 


कालमार्क्स ( १८१८--१८८३ ) के केपिटट आदि अनेक अन्थोंद्वारा 
समाजवाद एबं साम्यवादका परिध्कृत रूप व्यक्त हुआ । यों इसका प्रचछन बहुत 
पूरवसे ही था। अफछातून मोर आदिने तथा डनसे भी पहले कई धार्मिक छोगोंने 
साम्यवादी समातका चित्रण किया है | 'वसुघेव कुठुम्बकम! की प्रसिद्धि बहुत पुरानी 
है। किंतु कालमाक्सने साम्यवाद या समश्वादकों आवश्यक ही नहीं; अपितु 
अक्य्यम्मावी बनलाया | वह एक नयी ऐतिहासिक विश्लछेषण-पद्धतिका जन्मदाता 
तथा पूँजीवादका सर्वश्रेष्ठ समालोचक माना जाता है। फ्रेडरिक एंजिह्ससे इन 
कार्योंमें उसे बड़ी सहायता मिली थी । उसी द्शनके आधारपर छेनिनके नेतृत्व- 
में १९१७ में रूसी क्रान्ति हुईं । लेनिनके बाद स्टाडिनने इसका नेतृत्व अपने 
हाथोंमें लिया | चीनमें माओत्सेतुंगने साम्यबादका नेतृत्व किया। इन लोगेंने 
नयी परिस्थितियोंके अनुसार माक्सबादकी नयी व्याख्या की । . 


११६ माक्लेबाद और रामराज्य 


माक्सका जन्म एक मध्यमवर्गीय परिवारमें हुओ | पहले उसने वकारूतकी 
शिक्षा अहण की | फिर वहू पत्रकार बना; समय पाकर उसने ५हिंगेलवाद'का 
अध्ययन किया | मानवतावादसे प्रेरित शेकर वह श्रमिक आन्दोलनमें अग्रसर 
हुआ ओर शीघ्र ही आन्दोच्नका नेता बन गया। उसकी जीविकाका आधार उसके 
लेख एवं एंगिल्सकी सहायता ही थी। गरीबी अवस्थामें मी उसने अपना ध्येय नहीं 
त्यागा | अफूलातून; अरस्तू। हीगेलकी श्रेणीमें ही वह भी उच्च दाशनिक गिना 
जाता है। ध्पावर्टी आफ फिलासफी? “मेनिफेस्टो आफ कम्युनिस्ट पार्टी) 'एटटिस्थ 
ब्रमेयर आफ दई बोनापाठ? £ए कंद्रिब्यूशन ढ॒ दी क्रिविक आफ पोलेटिकल 
एकानामी!? “दी केपिटछः “सिविल्वार इन काँस? “दी गोथा प्रोग्राम” “क्लास 
स्टूगल इन क्रांस? 'रेवेल्यूडन एंड काउंटर-रेवेल्यूशन! आदि उसके प्रसिद्ध ग्रन्थ हैं। 


एंगिल्स एक धनी व्यवसायी कुट्ठम्बम जन्मा था| उसका पिता प्रशाका एक 
व्यवतायी था | युद्ध एंगिल्स ब्रिटेनके व्यवसायी नगर मेनचेस्टरम रहने 
लगा | बह खय॑ एक मिल्मालिक था । उसने माक्सको आशिक; बौद्धिक दोनों 
ही प्रकारकी आजन्म सहायता दी | माक्सकी झत्युके बाद कम्यूनिस्ट आन्दोलनक 
नेतृत्व उसने ही किया | उसने माक्सके सिद्धान्तोंकी विज्ञान तथा दशनपर 
लागू क्रिया | उसका क्र पुस्तक प्रसिद्ध # | 

लेनिन क्रान्तिकारी वॉलड्शेविक दल्का जम्मदाता हुआ । २० वी शताब्दीम॑ 
रूसके समाजवादी जनतान्जिकदल्में दो पक्ष हो गये | एक बॉल्शेविक, दूसरी मेन 
शेविक | बॉल्शेविक दछ पहले क्रान्तिकारी था; लेनिन उसका नेता था। बहुत 
संबर्षोके वाद १९१७ में उसके नेतृत्वमें' समाजवादी क्रान्ति हुईं और जीवन- 
पयन्त वह सोवियत-शासनका प्रमुख सूत्रधार बना रहा | उसकी सारी कृतियाँ ग्यारह 
अन्‍्धोंम संकलित हैं | 


माक्सके दशनको दुन्द्वात्मक मोतिकबाद ( डाइलेक्टिकल मेटिरियलिज्म ) 
या ऐतिहासिक मोतिकवाद ( हिस्टारिकछ मेटेरियलिज्म ) भी कहां जाता है| 
पह दन्द्वात्मक इृश्सि प्राकृतिक घटनाओंकी परख और पहचान करता है। 
भोतिकवादी दृष्ठिसे प्राकृतिक बटनाओंकी व्याख्या, कल्पना तथा छिद्धान्तकी 
विवेचना करता है स्टालिनिके मतानुसार 'माक्स वाद अन्धश्रद्धा नहीं है ।! अतः उसकी 
व्याख्या समय्गनुसार बदलती रहती है। साम्राज्यवाद ओर सहारा क्ाग्तियुगमें 
डेनिनने उसकी पुनः व्याख्या की थी । इसीलिये लेनिनवादको प्रधानरूपसे सर्ब- 
शराके अधिनायकलका दर्शन कहा जाता है। इतिहास और समाजकी आर्थिक 
याख्या। मूल्य तथा अतिरिक्त मूल्यका सिद्धान्त वर्गसंबध तथा सर्वहाराका 
अधिनायकल्थ उसके दह्ानके मुख्य विषय हैं| 


पाश्चास्य राजनीति ११७ 


माक्सने निम्नलिखित वस्तुओंकों सिद्ध कियां-- 

2, वर्गोका अस्तित्व उत्मतादन व्यवथ्थाके अनुकूल होता दे । दासताके 
युगमें वर्गोका अस्तित्व ओर संघर्ष उस युगककी उ्ादन व्यवश्थाके अनुकूल था। 
इसी तरह सामन्तशाही एवं पूजीवादी युगोंमे इनका अस्तित्व तथा संघर्ष इन 
युगोंके उत्पादनके अनुकूल था। 

२. वर्ग-संघ्र अनिवार्य रूपसे सहारा दके अधिनायकत्वका मार्ग प्रशस्त 


करता है । ु 
३.यह अधिनायकत्व सं क्ररणकालिक हेगा | इसके बाद वर्गोक्ना भन्‍त हो 


जायगा और एक वर्गविहीन समाजका जन्म होगा | 

हीगे छलका इन्द्दबाद ब्रिटेनका अर्थशात्त्र, फ्रांसका समाजवादी दशनके अध्ययन- 
द्वारा दन्द्रात्मक भोतिकवादके नामसे उसने नये दर्शनका आविर्भाव किया | 
इीगेलके इन्द्ववादमें विचारका प्रमुख स्थान है | उसके मतानुसार 'बाह्म 
जगत्‌ आन्तरिक विचारोंका ही प्रतिबिम्ब है । परंतु माक्सने भौतिक संसारकी ही 
सत्ता मानी है ओर उसे आन्तरिक विचारोंका जनक माना है। इस प्रकार दोनेके 
इन्द्वात्मक प्रणाढीमें भेद है | प्रायः इतिहासकार मनुष्यकों ही सर्वश्रेष्ठ स्थान देते 
आये हैं | इतिहासमें परिवर्तन अपूर्व बुद्धि मनुष्योद्ारा ही मानते आये 
हैं। परंतु माक्सवादके अनुसार इतिद्वासकी प्रगतिमें सर्वप्रधान है अर्थव्यवस्था | 
आर्थिक ढाँचेपर ही एक युगका सामाजिक; सांस्कृतिक और राजनीतिक 
ढाँचा आश्रित होता है | उत्पादनके साधन और उत्पादनके सम्बन्ध ही आ्िक 
ढाँचा हैं | इतिहासके परिवर्तनमें मनुष्यका भी महत्त्वपूर्ण स्थान हैः परंतु वह 
परिस्थितियांका दास होता है। उसके विचार भी उन्हीं परिखितियोपर आश्रित 
रहते हैं । एक व्यक्ति नेता तभी बन सकता है जब उसकी योजनाएं तत्कालीन 
परिश्चितियोंके अनुसार होती हैं ।? 

अपनी परिस्थिति, अपनी घप्यत्ति, विषत्तिकी प्रतिक्रिया ही आधुनिक 
दाशनिकोंका दर्शन होता है | वे अपने सुख -दुःख, राग-दषके संस्कारोंसे घिरे हुए 
होते हैँ। अतः जेसे छाछ-पीले चश्मेवालोंको सारा जगत्‌ ही छाल-पीछा दिखायी 
देता है; उसी प्रकार अपनी परिस्थितियों तथा भावनाओंके अनुसार ही उनकी 
प्रतिक्रियाखरूप तक तथा 'सिद्धान्तोंका आविष्कार होता है। कामुकके लिये संसार 
कान्तामय ही उपलब्ध होता है| परिश्थितियोंसे ऊंचे उठे हुए तत्वज्ञोंको संसार ब्रह्ममय 
दिखायी देता है। गरीबीकी हाल्तमें आर्थिक कश्से पीड़ित माक्सके मस्तिष्कमें 
जैसी प्रक्रिया हुईं, वेसा ही माक्सीय दशन हुआ | आर्थिक कथ्टपपीड़ित मनुष्य ही 
अर्थका महत्त्व समझता है । प्यासा पानीका; भूखा भोजनका महत्त्व समझता है। 
इस दृष्टिसे माक्सको संसारमें सबसे महत््वपृण वस्तु अर्थ ही प्रतीत हुआ । ब्रह्म, 
चेतन आत्मा; श्रेष्ठ मनुष्य, घामिक) सामाजिक, शाश्वत नियम--सभी महत्त्वपूण 
वस्तुएं उसे अर्थके सामने नगण्य जचीं । 


११८ माक्संबाद और रामराज्य 


यद्यपि-- 
यस्वार्थासतस्य मित्राणि यस्वार्थास्तेस्थ बान्चवाः । 
यस्यार्था: स पुमार्ढ लछोके यरथार्थोा: स च पण्डितः ॥ 
( महा ० शां० प० ८ | १८ ) 
यस्यास्ति वित्त से नरः कुलीनः 
से पण्डितः स॒ शुतवान्‌ गुणज्षः । 
से एवं वक्ता स च दर्शनीय: 


सर्वे गुणाः. काश्चनसाश्रयन्ति ॥ 
( नीतिशतक ४१ ) 
अ्थेभ्यो5थ प्रवृद्धे भय: संबृत्तेभ्यस्ततस्ततः । 


क्रिया: सर्वाः पवर्तन्ते  पर्वतेभ्य इवापगाः ॥ 
(बाद्नीकिरामायण ६ । ८३ । ३२ ) 
इत्यादि शब्दोंद्वारा शासत्रोमे धनका बड़ा महत्व बतछाया गया है 
और यह ठीक भी है; परंतु “अर्थसे अधिक कुछ है ही नहीं | धामिक, आध्यात्मिक 
मैतिक उन्नतियाँ तथा तदनुकूछ सभी नियम, सबकी आधारमित्ति अर्थ ही है 
वही सर्वश्रेष्ठ है, वह समझना तथा अर्थके लिये सनातन सत्य; शाश्वत न्याय, नित्य आत्मा 
परमात्मा तथा धार्मिक नियमोंका भी परित्याग कर देना तो गरीबी एवं दरिद्रताकी 
ही घुद्ध प्रक्रिया है। गरीबीमें धनवानसे ईर्ष्या-देष भी होता है। उन्हें मिटा 
देनेकी इच्छा भी होती है, फिर तदनुकूछ कुछ युक्तियाँ तथा तक भी हूँढ़ लिये 
जाते हैं। इस तरह अधिकांश पाश्चात्य दर्शन विशेषतः माक्संदर्शन प्रक्रियाबादी 
दर्शन है । कोई भी समझदार समझ सकता है कि जड़, भौतिक अर्थ खय॑ 
महत्वपूर्ण नहीं है; किंतु भोक्तेके भोगका साधन होनेसे ही उसका महत्त्व है 
भोक्ताके बिना उसका कुछ भी मूल्य नहीं है | कोई भी वस्तु भोक्ताद्वारा माँग 
होनेपर ही मूल्यवान्‌ होती है | भोक्ताकी माँग न होनेगर उसका कुछ भी मूल्य 
नहीं होता । चेतन पुरुष ही अर्थका उत्पादक; वर्धक एवं रक्षक भी है | फिर भोक्ता 
या चेतन मनुष्पक्रा महत्त कम आँकना; उसे आशिक व्यवस्थाओंका दास बनाना 
कहाँतक संगत है ? अवश्य ही सामान्य स्थिति यह है कि बड़े-से-बड़े छोग भी अर्थके 
दास होते हैं--'अर्थस्य पुरुषों दासः? | सामान्य मनुष्य मनका दास, परिस्थितियोंका 
शुराम, इन्द्रियोंका किंकर एबं विषयोंका कीड़ा होता है | परंतु विशिष्ट 
जितेन्द्रिय संबमी प्राणी निश्चय ही मन, इच्द्रिय, भोग) परिस्थिति सबको अपना दास 
बनाकर उनका खामी हो जाता है। अनेक राजाओं, धनवानोंने परोपकारकरे 
लिये, पुण्यके लिये; अध्यात्मनिष्ठाके लिये घन ही नहीं, शरीर एबं प्राणतक दे दिये 
हैँ। रामचन्द्र, हरिश्वन्द्र, रन्तिदेव, शिवि, दिलीप आदि इसीके उदाहरण हैं। 
रन्तिदेवने कहा था-- 
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न त्व्ट कामग्रे राज्य ने ख्ग सापुनलवम। 
कामये दुःखतपघाना. प्राणिनामातिनाशनम ॥ ( महा ) 
'मुझें राज्य, स्वर्ग) मोक्ष कुछ ने चाहिये, केवल प्राणियोंक्री दुःख-निव्ृत्ति 
ही मुझे इृष्ट है।? रामचन्द्र; हरिश्वद्धका राज्यत्याग तथा दिलीप एवं रन्तिदेवका सर्व 
त्याग प्रसिद्ध है| समर्थ विद्वान) महातपा, महात्यागी पुरुष तो इतिहासकी घारा ही बदल 
सकते हैं; यह प्रत्यक्ष सत्य है | जो तकसे इस प्रत्वक्षकों मिथ्या तिद्ध कर सकते 
हैं, वे प्रत्यक्ष सूयक्रो भी अपनी बुद्धिज्रेभवसे अंधकार वतछा सकते हैं । 
परिश्ितियाँ तथा अवसरके प्रवाहमें बह जाना वेसा ही है; जेंसे मुर्देका नदी- 
प्रवाहमें बढ़ना । बुद्धिमान्‌ साहसी महापुरुष प्रवाहको चीरकर बाहर निकलते हैं 
ओर प्रवाहकी भी बेसे ही बदल देपे हैं, जेसे नदी-प्रवाहमें पड़ा व्यक्ति प्रवाहको 
काटकर निकलता है ओर बाँध बाँधकर, नहर निकालकर प्रवाहका मुँह भी मोड़ 
देता है | ईर्ष्षा-देषकी स्थिति भी सामान्य स्थिति है। उत्तम स्थिति तो यही हैं 
कि अपने पुरुषाथ से अपनी गाढ़ी कमाईके कुछ पेसोंसे ही संतुष्ट रहे | छूटकरः 
दूमरोंको मारकर धनवान्‌ बनना अच्छा नहीं है । ये संस्कार अभीतक आमीण्णों, 
नागरिकों सभीके हृदयोंमें बद्धमूल हैं | ईष्या-देष आदि मनुष्यके दोष 
हैं, गुण नहीं। माक्सवादी इन्हीं विकारोंको उत्तेजित करके उनके द्वारा राजनीतिक 
समस्या सुलझाना चाहते हैं। स्वार्थ-साधनमें भी नेतिकताका कुछ ध्यान रखा 
जाता है, परापहरण आदि निन्द् समझा जाता है। पर माक्सके मतसे परकीय 
वस्तुका अपहरण न्याय ही है; अन्याय नहीं | 
पमाटवाद 
समश्वि दका भी मार्कर्भवादसे अंशतः मतभेद हैं। उसका लोत है फेवियन- 
बाद ओर संशोधघनवाद | इसे ही “समाजवादी जनतन्त्र! या “जनतन्त्रीय समाज- 
वाद! कहा जाता है । द्वितीय अन्तराष्ट्रिय मजदूर-संघके कई दल इसके समर्थक 
थे | इसे ही सुधारवादी या विक्रासवादी समाजवाद भी कहा जाता है। इंगरलेंड- 
का मजदर-दल इसी विचारधाराका है । मिल इस वादका उद्गम है। वाकरने 
माक्सवादसे बचकर ब्रिटेनमें समाजवादी दर्शनका निर्माण किया हैं। उसने 
ब्रिटिश व्यक्तिवादी परम्पराके अनुसार सुधारवादी समाजवादकी रूपरेखा प्रस्तुत 
की है | पीजका कहना था कि “हम सम्राजवाद बनाना चाहते हैं; समाजवादी 
नहीं |? बन स्टाइन ( १८५०--१९२२ ) ने माक्सवादका संशोधन करते हुए 
बतलाया था कि “संसदीय नीतिद्वारा समाजवादकी स्थापना सम्भव है।? माक्सने 
भी अमेरिका और इंगछैंडमें संसदीय व्यवस्थाद्वारा भी समात्रवादकी स्थापनाको 
सम्भव बतलांया था। एक तरहसे यह दर्शन विधानवादका समर्थक है। इनके अनुसार 
व्यक्त विवेकशील होता है; अतः निर्वाचक समाजवादके पश्चमें मतदान करेगे । 
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इसलिये प्रचारद्वारा उन्हें यह बतल्लना ही पर्यात है कि आधुनिक कुरीतियोंका 
अन्त समाजवादसे ही सम्भव है । निर्वाचनकी सफलतासे समाजवादी सरकार 
बनेगी | वह रानै:-शनेः पँजीवादी व्यवस्थाकों समाजवादम परिवतन करेगी । 

मेकडानल्डके अनुसार समाजवाद अवश्यंभावी है; अतः संसदीय नीति और 
प्रचारद्वारा क्रमेण सुधार करना इनकी नीति है। माक्संवाद सुधारवादकों सड़ियल 
मानता है | समश्वरादियोंका समाजवादकी स्थापनाका एक ही लथ्ष्य होना चाहिये; 
फिर अन्य विषयोगे मतभेद रखनेवाले भी उसमें सम्मिल्छित हो सकते हैं। इनके 
यहाँ संघटनकी एकतापर जोर है; माक्सवादियोंकी तरह दशनकी एकता आवश्यक 
नहीं है | अन्य समाजवादियोंके विपरीत समध्विदियोंका यह भी कहना है कि 
सामन्‍्तों। तथा पँजीपतियोंके अनुपा्जित छाभको राज्यद्वारा समाजहितके लिये 
प्रयोगमें छाना चाहिये | परंतु परोप जीबी पूजीवादका अन्त वह भी चाहता है 
किंतु इस कार्यमें समश्विदी शीघ्रता नहीं करना चाहते । इनके मतानुसार 
खजाना, खान; इस्पात, विद्युत; यातायात आदि व्यवसायोका शीघ्र ह्वी राष्ट्रिय- 
करण कर लेना चाहिये | साबुन, तेल) वस्त्र आदि व्यवसायोंके परिपक्व होनेपर 
ही उनका राष्ट्रिवऋरण होना चाहिये | माई, बढ़ई। होटल आदि व्यवसायोका 
व्यक्तिगंत संचालन ही वे छामदायक मानते हैं। शने;-शने/-वादी नीति अनुभव- 
की दृष्टिसे हितकर है। इनके अनुसार पँजीपति आदिकी पूँजी लेनेपर उन्हें उसका 
मुआविजा देना उचित है। एटलीके मतानुसार ऐसा न करना अन्याय है । 
जनमत-निर्वाचन ही उनके परिवर्तनका आधार है। डाक्टर डाल्टनके अनुसार 
पूँजीवाद एवं समानव्रादमें गुणात्मक नहीं; अपितु परिमाणात्मक भेद है | समष्ठि- 
बादके अनुसार व्यक्तिगत क्षेत्र धीरे-धीरे कम होना और सामाजिक क्षेत्र बढ़ना 
चाहिये | इनके मतानुसार आधुनिक जनवाद अपूर्ण है| इसकी पूर्णता होनेपर ही 
राष्टियकरण समाजके लिये हितकर होगा । ब्रिटिश-मजदूर-दल राजतन्त्रको 
उपयुक्त सुधारोंद्वा। जनतन्त्रीय बनाना चाहता है। बड़ी घारा-सभाकों भी वह 
जनवादीरूप देना चाहता है । उसके अनुसार छोटी घारा-सभाकी सत्ताका 
वास्तवीकरण जनवादके लिये नितान्त आवश्यक है। यह कमेटियोंकी संख्यामें 
वृद्धिसे सम्भव है । निर्वाचन तथा प्रचार आदिद्वारा जनतन्त्रकी पुष्टि होती है। 
ये न राज्यको एकवर्गीय संस्था मानते हैं और न वर्ग-संघषकी समाजका 
आधार मानते हैं | इनके अनुसार राज्य एक अवयबी है । नागरिकका एवं राज्यका 
हित अन्योन्याश्रित है । श्रमिकों एवं पूँजीपतियोंका हित अवश्य वर्गीय है; 
तथापि सामाजिक जीवनमें वर्ग-सहयोगकी भी प्रधानता होती है | ये छोग 
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वेयक्तिक स्वतन्त्रताका भी पूर्ण सम्मान करते हैं; परंतु यह व्यक्तिवादके विपरीत 
समाजवादी व्यवश्थाम्में ही सम्मव मानते हैं । ये साम्राज्यके स्थानमें राष्ट्रमण्डल- 
का समर्थन करते हैं | ओपनिवेशिक देशोंमें भी ये आर्थिक, राजनीतिक 
प्रगति तथा ओपनिवेशिक स्वराज्य स्थापित करना चाहते हैं। सर क्रिप्सने 
राष्ट्रमण्डलको प्रजातन्त्रीय विकासशील संखा बना दिया था | यह संस्था 
केन्द्रीकरण एवं विकेन्द्रीकरणका प्रतीक है । समष्टिवाद, पूँजीवाद एवं 
साम्राज्यादके एकाथिकारका ओर व्यक्तिबाद तथा रुढिवादका भी 
विरोधी है | साथ ही माक्संवाद पूर्ण औपनिवेशिक स्वराज्य एवं श्रमिक 
एकाधिकारका ओर अधिनायकवाद एवं पूर्ण नवीन समाजका भी विरोधी है । 
वह डाविनकी एूँलीवादी दुनियाके वैयक्तिक स्वतन्त्रता और साम्यवादी दुनियाकी 
अर्थंयोजनाका समन्वय करना चाहता है | एक तरहसे समश्व्राद विभिन्‍न मतोंकी 
खिचड़ी है। रामराज्य-प्रणालीके अनुसार निश्चित शास्त्रानुसारी सिद्धास्तोंके बिना 
स्थिरता नहीं हो सकती | माक्सवादियों तथा समष्टि-बादियोंका सुन्दोपसुन्दन्याया- 
नुसारं। विरोध इन दोनों ही सिद्धान्तोंकी त्रुटियोंकों स्पष्ट करता है | 


संच्चवाद 


१९ वीं सदीके अन्तमें फ्रान्सीसी सद्डवाद भी माक्सवाद एवं अराजकता- 
वादके आधारपर ही बना है | इसका भी अनेक देशोपर प्रभाव फैला । कोकरके 
कथनानुसार यह राज्य-विरोधी, देश-भक्ति-विरोधी) सेन्‍्यवाद-विरोधी, राजनीतिक- 
दल-विरोधी, संसदू-विरोधी। माध्यमवर्गविरोधी और सोवियतवाद-विरोधी भी 
है। उस समयके वोलेझ्वर, ग्रेवी-विछ्सन, पनामा आदि अनेक अ्रष्टाचारकाण्ड 
इतके कारण थे | लेबीनके मतानुसार जिस शासनमें नागरिक स्वयं निर्माण करे 


हि 


वही वास्तविक जनवाद हैं। माक्सके अनुसार ये भी देशभक्तिको ढोंग मानते 
हैं | श्रमिकोंकी न कोई मातृभूमि होती है ओर न कोई देश । भूखों ओर 
नंगेंके लिये मातृ-भूमिका आदर्श खोखला है; यह पूँजीपतियोंका प्रचार मात्र है । 
संघवादी सेनिकोंसे कहते थे कि थवे अपने वर्गीय-बन्धुओंपर गोली न चलाये 
क्योंकि वे भी श्रमिक कुटम्बके ही सदस्य हैं और अन्तमें उन्हें उन्हींमें रहना है ।? 
वे युद्ध-विरोधी भी थे। इनके मतमें संसदीय नीति एवं वर्ग-सहयोगसे श्रमिकोंका 
हित नहीं हो सकता; इसके लिये वर्ग-संघर्ष ही आवश्यक है। वे तोड़-फोड़में, 
आम हड़ताल करने ओर बोटमें भाग न लेनेमें विश्वास रखते थे । 


जॉर्ज सोरेलके अनुसार पूँजीपतियोंकी सदा भयभीत रखना चाहिये । 
आम हड़ताल प्रोत्साहन एबं प्रेरणाके द्वारा ही सफल होती है । अराजकतावादियोके 
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अनुसार इनका भावी समाज अमिक संत्रोद्वारा बनेगा। परंतु फ्रान्सके संघ-बादियोने 
प्रथम महायुद्धमें ऋन्तिकारी मार्ग छोड़कर राष्ट्रभक्ति ओर सुधारका मार्ग ग्रहण कर 
लिया | अन्यत्रके भी संघवादी शिथिल हो गये । इसी तरह इंग्लेंडका श्रेणी 
समाजवाद भी कुछ दिन पनपकर खतम हो गया। यह करान्सीसी संघवादका 
ऑग्ल-संस्करण था | ए० जे० पेन्दी; ए० आर» ओरेल; एम० जी० हॉब्सनः 
जे० डी० एच० कोल इंनके प्रमुख विचारक थे । पूँजीवादके अन्तसे ही सब 
बुराइयोंका अन्त मानते थे | इनके अनुसार श्रेणीवादी समाजवाद ही मुख्य 
जनतन्त्र है | 


हॉब्सनके अनुषार भावी समाजमें भी राज्यका महत्वपूर्ण स्थान होगा | वह 
एक समाज-सेवक संस्था होगी | उसके द्वारा अन्य सामाजिक तथा आर्थिक 
संस्थाओंका समन्‍्वय होगा | परंतु छोकके अनुसार राज्यका कोई महत्त्वपूर्ण 
खान न होना चाहिये । वह राज्यके स्थानपर कम्यूनक्री स्थापना चाहता था। 
उसके अनुवार राज्यके अधिकार इतने कम होने चाहिये कि वह धीरे-धीरे समाप्त 
हो जाय । इसके कार्य-क्रममें व्यावसायिक संघोंकी स्थापना महत्त्वपूर्ण है । 
१९२५ तक वह भी खतम हो गया । 

वस्तुतः सिद्धान्तकी इृष्टिसे नहीं) किंतु बहुत-से पक्षोंकी सफलता परिस्थितियोंके 
अनुकूछ हो जाती है। उन परिस्थितियोंको बदछा जा सकता है अवश्य) परंतु 
उसमें अनेक साधनों तथा समयकी अपेक्षा होती है । यदि माक्सैवादियोंकी 
रूसमें सफलता न होती, तो माक्तत्रादकों भी वही हालत होती जो इन दूसरे 
वादोंकी हुईं। यदि ह्विटलरकी जीत हो गयी होती तो भी माक्सवाद अबतक मर चुका 
होता | कई बार शझृत्यवादियोंकी भी जीत हो जाया करती है; परंतु इससे ही यह 
नहीं कहा जा सकता कि सिद्धान्त भी वही ठीक है, यह तो “बन आयेकी बात! 
है। किसीका सिद्धान्त बहुत श्रेष्ठ हो। परंतु अन्य साधन न हों तो वह केवल 
सिद्धान्तके आधारपर नहीं जीत सकता । 

बहुलवाद 


इसी प्रकार ब्रिटेनमें ही एक सत्तावादका विरोधी बहुलवाद दर्शन प्रकट 
हुआ | एक सत्तावाद एकात्मव्यवस्थाका समर्थक था । बहुल्वादके अनुसार 
व्यक्ति उसकी स्वतन्त्रता उसके संघ्रोका समर्थक है। लॉस्‍्की मुख्यरूपसे इस 
दशनका वेत्ता था। व्यक्ति अपने अनेक ध्येयोंकी पूर्तिके छिये अनेक सद्ढः बनाता 
है। राज्यद्व!रा यह काम पूरा नहीं होता | उसके अनुसार कोई भी संस्था मेरे पूरे 
मैंके लिये! नियम नहीं बना सकती । मेकाइवरके अनुसार राज्य अभ्भैक्यका 
प्रतिनिधित्व करता है; परंतु सम्पूर्ण अर्थैक्यका नहीं । संत्रोंकी दृष्टिसे सहयोग 
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ह 
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एवं संघप विश्वव्यापी ह। लॉस्कीके मतानुमार आदर्श हागरिकका सर्वप्रथम 
कतव्य अपनी आस्माक्री प्रगति है। वह उसी संघका अनुमरण करेगा, जिलसे 
उसकी आत्मतुष्टि हो । अतः राज्यसत्ताधारी पदके योग्य तभी हो सकता है; जब 
वह व्यक्ति प्रगतिको पूरी करे। इतिहासके अनुसार संघोंने अनेक बार राज्यकी 
निरपेक्षताकों सीमित किया है | नागरिककी सक्रियता ही सच्चा जनतन्त्र है। यह 
बहुलवादी संवात्मक समाजमें ही सम्मत्र है। ऑस्टिनके अनुसार अन्ताराष्ट्रि 
निरपेक्षता भी सम्भव नहीं है । विश्वजनमतको कोई राज्य उछ्ठन नहीं कर 
सकता । लॉस्कीके अनुसार ब्रिटेनका आदेश दृष्टिकोण यह होना चाहिये कि 
वह विश्व-कल्याणमें अपना कल्याण समझे । उसके अनुसार नेतिक 
क्षमताकों पूर्ण करनेवाढी व्यव्रा या नियम मान्य होना चाहिये । यदि 
अव्यवख्थाका लक्ष्य मानव-प्रगति है; तो वह अन्यायसे कई गुना अच्छी है । 
व्यक्ति-स्वातन्भ्य, व्यक्ति-प्रगति ओर व्यक्ति-संघोंका अस्तित्व ही उनके दर्शनका 
सार है | 


फेसीवाद 


मुसोलिनी एवं हिटलरके फेसीवाद एवं नाजीवादने डाविनके संघर्षको 
बहुत महत्व दिया और स्पेंसर आदिके इस पक्षको अपनाया कि 'जो 
संघर्षमें सफल हो वही जीवित रहे ।? अरथक्रियाकारित्ववाद इसका प्राण 
है | उत्कृष्ट जातिका यह प्रकृतिसिद्ध अधिकार है कि वह निक्षृष्ट जातिका 
शासन करे । उसके अनुसार मानव-इतिहास एक युद्धकी कहानी है | मानव- 
प्रगति युद्धके द्वारा ही होती है | इसमें भी वर्गों तथा सोरेलकी भाँति 
अन्ध-श्रद्धाको बढ़ाना आवश्यक्र माना जाता था। उसके मतानुसार “जन-समूह 
एक स्त्रीकी भाँति होता है; जो बलवान्‌ एवं नाटकीय व्यक्तिकी तरर्त आइष्ट होता है | 
इसीलिये राज्य, देश एवं नेताकी भक्तिको खूब प्रोत्साहन दिया गया; रक्तकी 
पवित्रतापर भी बहुत बल दिया गया; मोतिकताके खानपर आध्यात्मिकता: 
गोरव मान, चरित्रकों मानव-जीवनका लक्ष्य बतछायरा गया । राज्यको साध्य 
और व्यक्तिको साधन कहा गया | इनके मतानुसार सर्वाधिकारी राज्यके संरक्षणमें 
ही व्यक्तिकी सवविध उन्नति सम्भव है; राज्य ही सर्वेसर्वा है । केन्द्रिय कार्य- 
पालिका एक प्रकारकी अधिनायककी परामश-समिति थी | जनसत्ताके स्थानपर नेतृ- 
सत्ता ही फैसीवादकी विशेषता थी | रूसी समाजबाद एवं फैसीवाद दोनों ही 
सर्वाधिकारवादी अधिनायकवादी हैं । समाजवादी जनवादका नाम लेते हैं | 
फैसीवाद जनवादके स्पष्ट विरोधी थे | 


१५७ माक्संवाद और रापराज्य 


अनवाद 

जनवादकी व्याख्याएँ. भी भिन्न-भिन्न ढंगसे होती रही हैं। अब्राहम लिंकनके 
अनुसार “जनताका जनताके लिये जनताद्वारा किया जानेवाला शासन ही प्रजातन्त्र या 
जनतन्त्र माना जाता है | प्रतिनिधि जनवादका आधार राष्ट्रका सामान्य हित होताह । 
सुधासनके लिये सामान्यहितको कार्यान्वित करनेके लिये कुछ प्रतिनिधियोका 
निर्वाचन होता है। यही पपरोक्ष-जनवाद? है।? आछोचकोंकी दृष्टिमें जनवादका 
अर्थ प्मूखोंपर उनकी अनुमतिद्वारा शासन करना? है। पर यह तो परम सत्य है 
कि जनवादमें जन-शिक्षा। निष्पक्ष जनमतः राजनीतिक दलोंका अस्तित्व 
नागरिकोंका शासनंमें सक्रिय भाग। सतर्कता ओर आदश निर्वाचन-व्यवस्था 
अनिवाय है । इनके बिना तो जनवाद कोरा दम्म ही है । राजनीतिक दल्लॉमें 
अधसेनिक-अनुशासन; नेताओंका बोलबाला और एूँजीपतियोंका दलॉपर अधिकार 
आदि जनवादके बाघक ही हैं । पक्षपात्युक्त प्रचार-साधन--रेडियो) पत्र, 
सिनेमा आदि---भी बाधक हैं | समाचारपत्र आदि अपने दलों एवं मालिकांका 
गुणगान करते हैं | इससे विवेकशील्ताको धक्का पहुँचता है । सतर्कता भी इसमें 
परमावश्यक्र है। सतर्कता स्व॒तस्त्रताकी बहिन है। कहा जा चुका है कि एतदर्थे 
विकेन्द्रीकण और सक्रियता आवश्यक है | इसीलिये स्थानीय स्वशासनादि 
आवश्यक होते हैँ | प्रतिनिधि जमवादमें योग्य उम्मीदवारोंका मिलना स्वतन्त्र 
मतदान) निर्वाचकोंकी योग्यता; निर्वाचन-विधिका सरलता ओर अल्पब्ययिता 
आदि भी आवश्यक हैं | यह सब इस समय असम्भव-सा ही हो रहा है। 
फिर भी इस समय इससे अन्य अच्छी व्यवस्था कोई नहीं है । 
यदि इसे शस्त्र एवं धर्म अथव्रा सामान्य मानवत्र-धर्मसे भी नियन्त्रित कर 
दिया जाय तो अहिता। सत्य, अस्तेय, अपरिग्रह, ब्रह्मचये; क्षमा; दबा: 
इंश्वर भक्ति आदि सद्ुणोंसे युक्त रामराज्य-प्रणालीका जनतन्त्र-राज्य राम-राज्य ही 
बन सकता है | 

अ्राजकताबाद 

मार्कतवादियोंसे भी बढ़े-चढ़े अराजकतावादी हैं। इसके प्रव्तेक माइकेल बाकुनिन 
( १८१४--१८७६ ) और ग्रिंस क्रोपोटकिन ( १८४२-१९१९ ) हुए हैं। उनके 
मतानुसार कान्तिद्वारा पूँजीवादका अन्त होते ही राज्यका भी अन्त हो जाना 
चाहिये | श्रमिक क्रान्तिके पश्चात्‌ वर्गीय संस्थाका अन्त हो जाना चाहिये | न 
मजे ( वर्ग ) रहे; न मरीज ( राज्य ) रहना चाहिये । माक्सवादी भी राज्यको 
वर्ग-विशेषकी ही संस्था मानते हैं | लेनिनके अनुसार भी राज्य दमन-यन्त्र हैं। 
किंतु वे विरोधियोंकों कुचलछनेके लिये उसकी आवश्यकता मानते हैं । परंतु 
अराजकतावादी इसका विरोध करते हैं । वे कहते हैं कि "ऐतिहासिक दृष्टिसे राज्य 
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पंश्चास्य राजनीति एज 


आवश्यक नहीं | राज्यकी उत्त्तिके पहले भी मनुष्य रहते थे ओर अपने समूहेमें 
मुखी एवं स्व॒तन्त्र जीवन-निर्वाह करते थे । श्रमिक क्रान्तिके बाद भी वेसे ही 
बिना राज्यके सुखी एवं सम्पन्न रह सकते हैं | वर्गविहीन समाजमें, जो कि 
श्रमिक क्रान्तिका फल है, वर्गीय संस्था--राज्यकी आवश्यकता ही कया है?! 
अराजकतावादी कहते हैं कि “इतिहासके अनुसार राज्य कभी मी न्यायपूर्ण नहीं 
था । व्यक्तिगत स्मत्तिके द्वारा ही राज्यका जन्म हुआ है । व्यक्तिगत सम्पत्ति 
एक चोरी है; राज्य इसका रक्षक रहा है। राज्य सदा ही शोषकोंका पक्षपाती तथा 
शोषितोंके विपरीत रह्दा है। जो संस्था सदा मजदूरोंके हिरतें को कुचलछती रही है। उससे 
मजदूर कैसे प्रेम कर सकता है ।? क्रोपोटकिनने कहा है कि “[ँजीवादी प्रथाके 
अभावका नाम ही शासन-प्रथाका अभाव है ।! अराजकतावादी राज्यको 
निरंकुशताका प्रतीक मानते हैं, चाहे वह राज्य जैसा भी हो । जैसे राजतन्त्र या 
कुलीनतम्त्रमें -अल्पसंख्यकोंद्वारा बहुसंख्यकॉकी स्वतन्त्रताका अपहरण होता है 
वैसे प्रजातन्‍्त्रके बहुमतद्वारा भी वैयक्तिक स्वतन्त्रताका अपहरण होता है | 


अरा जकतावादियोंके अनुसार “कोई मनुष्य दूसरेका प्रतिनिधित्व नहीं कर 
सक्रता । थअः का प्रतिनिधि समा ठोक 'अ'! की माँति नहीं बोल सकता | फिर 
समूहँका प्रतिनिधि तो कोई हो ही केसे सकता है कोई विधान-विशेपज्ञ घारासभाक्ा 
सदस्य बनता है । वह सफाई, शिक्षा तथा शासनके सम्बन्धर्मे अनुभवश्युन्य 
होता है | फिर उतके द्वारा इन विषयोंके सम्बन्ध बनाये नियम किस तरह 
लाभदायक होंगे ? अतः प्रतिनिधियोंकी सरकार वही होती है जो सभी कार्योंको 
अधोग्यतापूर्वक करती है-। निर्बाचनद्वारा जनताकी सामान्य इच्छाएँतक व्यक्त नहीं 
हो सकतीं | शक्तिका मद तो शासकर्मे आ ही जाता हैं ? अराजकतावादियोंके 
मतानुसार साधारणतया मनुष्य नेक होता है; परंतु पदपर पहुँचते ही वह बुरा 
हो जाता है | मनुप्य राजनीतिश होनेसे ही बुरा हो जाता है । गोखामी 
श्रीतुल्सीदासजीका भी कहना है कि अधिकार पाकर किसे गये नहीं होता-- 


प्रभुता पाइ काहि मंद नाहीं 


अराजकतावादियांके मतानुसार राज्यके बिना भी मनुष्य खाता, सोता; 
बोेल्ता; पढ़ता हैं । जुआड़ी जुएमें हरकर बिना राज्यके दबावके ही रुपया देता 
है। चोर भी आपसमें समझोता करते ही हैं । कितने ही खेलोंगे खिलाड़ी स्वय॑ 
नियम बनाते ओर उसका पालन करते हैं । इसी तरह राज्यके बिना भी 
स्वेच्छात्मक संस्थाओंद्ारा सब काम चलछ सकता है | बालश्च आक्रमणका भी 
सामना राज्य-सेनाकी अपेक्षा जनताकी सेना अधिक अच्छा कर सकती है। 
अराजकतावादी दण्ड-विधान एवं जेल आदिद्वारा भी सुधारमें विश्वास नहीं करते । 
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क्रोपोटकिनके अनुसार “जेलें पाखण्ड ओर कायरताकी स्मारक हैं |! बह स्वयं 
रूस ओर क्रान्सकी जेलॉमें रहा था । जेलॉंके अपने अनुभव बतलाते हुए वह 
लिखता है कि “जेलोमें आधेसे अधिक हत्यारे तथा चोर थे; जो अनेक बार 
जलोंमें रह चुके थे | दण्डके भयसे प्राणी अपराध नहीं करेगा; यह समझना 
सर्वथा श्रम है | एक अपराधी अपराध करते समय यही सोचता है कि 
बह दण्डसे अपने आपको बचा लेगा । किसी व्यक्तिको फाँसी देनेसे उसके बाल- 
बच्चे निराश्चित असहाय होकर समाजके ढलिये अधिक हानिकर सिद्ध हो सकते 
हैं | अराजकतावा दियोंके अनुसार इतिहास बतलाता है कि राज्यने कभी भी उच्च 
आदरशकी पूर्ति नहीं की । उसके द्वारा सदा ही दुःख एवं अन्यायको थायी 
बनानेका प्रयत्न किया गया है। राज्यकणधारोंके सदियोक प्रचारद्वारा राज्य नितान्त 
आवश्यक वस्तु समझी जाने छगी है। जन्मसे यही सुनते; विद्याल्योंम पढ़ते और 
पुस्तकों; लेखों ओर समाचार-पन्नोंमें राज्ययी आवश्यकताका वर्णन पढ़ते-गढ़ते 
मनुध्यके मस्लिष्कमें यह बात बैठ जाती है कि राज्य नितान्त आवश्यक संस्था है | 
कोई भी राजनीतिश यही कहता हैं कि भमुझे अधिकार दीजियेतो में देशमें घी 
दधकी नदियाँ बहा दूंगा |? राज्यका अन्त हुए बिता इन पाखण्डोंकी समाप्ति 
नहीं हो सकती | 
अराजकतावादियोंका अपना कार्यक्रम भी है। उनके मतानुसार 
'ऋ्रान्तिके पहले अराजकतावादकी शिक्षा होनी चाहिये। मनुष्य समाज अराजकताकी 
ओर अग्रसर हो रह्दा है| क्रोपोटकिन जीवश्ञासत्रश था । उसके अनुसार मनुष्य 
जातिने सहयोगद्वारा ही प्रगति क्री हैं; प्रतियोगिताद्वारा नहों । सहयथोगद्वारा ही 
मनुष्यने प्रकृतिपर विजय पायी है। सहयोगद्वारा ही प्राचीन मनुष्य जीवित रहते 
थे | आधुनिक युगमें भी सहयोगकी मांत्रा बढ़ रही है; अतएव स्वेच्छात्मक 
संस्थाओंकी वृद्धि हो रही है । राज्यके कार्योकी सीमा भी घट रही है । मनुष्य 
जितना सम्य होगा उतना ही सहयोगी होता है । सम्यताकी प्रगतिसे स्वेच्छात्मक 
संखाओंद्वारा राज्य-काय सीमित हो रहे हैं । अब थोड़े ही प्रयत्नसे राज्यका 
अन्त एवं स्वेच्छात्मक संस्थाओंका युग आरमभ्म होगा; यही अराजकतावादी युग 
है | वेज्ञानिक तकोंद्वारा जनताको अराजकताके पक्षमें कर लेना चाहिये | 
जनताके मस्तिष्कमें यह विचार कूठ-कूटकर भर देना चाहिये कि अराजकतावादी 
युग अब बहुत ही निकटवर्ती है। जनता स्वागतके लिये तैयार रहे । यह अन्ध- 
विश्वास नहीं) किंतु वेशानिक सत्य है । इसके लिये क्रान्ति आवश्यक है | अरा- 
कतावादी समितियों तथा केन्द्रीय समितिके प्रयत्नसे यह क्रान्ति होगी | इनका 
भावी समाज साम्यवादी। स्वेच्छावादी ओर सहयोगवादी होगा । नागरिककी 
इसियतसे राज्यसे, उत्पादककी दैसियतसे पूँजीवादसे और मनुष्यकी हैसियतसे 
शातनमातसे स्वतन्त्रता प्राप्त करना अराजकताबादका ध्येय है | 
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अराजकतावबाद 'पृ्णस्वतन्त्रताका युग है। इसमें जा स्वथ्ध और बोग्य होगा, 
वह काम करेगा | २४ से ५० वर्षतक काम करनेकी अवस्था होगी | अत्येक 
व्यक्तिकों प्रतिदिन ४ या ५ घंटे काम करना होगा । मनुष्य वेतन ओर ग्रोत्साहनके 
बिना ही काम करेंगा। काम करना मनुप्यका स्वभाव हैं। मनुष्यकों सभी सुगम एवं 
रोचक कार्य ही पसंद होते हैं| अतः भावी समाज्में सभी काम सुगम एवं रोचक 
बना दिये जायेगे । विज्ञानकी प्रगतिसे कोई काम गंदा न रह जायगा | अराज्ञ- 
कतावादमें उत्पादन एवं उपभोगकी वस्तुओर्मे कोई अन्तर न होगा । भोजन; 
बच्त्र; साइकिल; मोटर आदिकी सहायतासे; जो कि उपभोगकी वस्तु मानी जाती 
हैं, मनुष्य उत्पादन भी करता है; अतः सभी वस्तुओंका वितरण अराजकतावादी 
संघोद्वारा होगा | पहले बच्चों; बूढ़ों, अड्ृदीनोंकों उनके आवश्यकतानुसार चीजें 
दी जायंगी। फिर अन्य छोगोंको पहले जीवनोपयोगी वस्तुएँ दी जायेगी; फिर 
आरामको वस्तुएं | सामाजिक बहिष्कारसे अतामाजिक कार्योक्री स्वतः निश्वत्ति 
होंगी । इतनेपर भी सुधार न होनेपर अपराधीका डाक्टरी इलाज होगा, उसे 
मुधार गहमें भेजा जायगा | मनुप्य अपने सामाजिक समझोतोंको भंग न करेगा | 
आधुनिक समाज-रचनासे ही मनुष्य दुगुण आये हैं | संघटनके छिये छोटे 
छोटे प्रादेशिक संघ होंगे | इनमें प्रत्यक्षजनवादी प्रबन्ध होगा । इन्हींसे 
प्रान्तीय. समितियाँ बनेंगी ओर प्रान्तीय समितियोंते . देश-समिति 
बनेगी । बहाँसे यूरोपको प्रंतिनिंधि थेजे जायेंगे और बहाँसे फिर 
संसारकों प्रतिनिधि भेजे जायेंगे | ये प्रतिनिधि विशेषज्ञ होंगे; अव्पक्ष या 
अज्ञ नहीं । समस्या-पूर्ति हेनेपर इन अस्थायी संत्रोंका भी अन्त हों जायगा । 
दूसरी समस्या आनेपर पुनः उस प्रकारक्ते विशेषज्ञ प्रतिनिधि भेजे जायगेः अर्थात्‌ 
रेग-निवृत्तिके लिये चिक्रित्साविशेषज्ञ प्रतनिधि होगा ओर खेल्के लिये खेलका 
विशेषज्ञ खेलाड़ी-प्रतिनिधि होगा । स्वतन्त्र स्वेच्छात्मक संधोंका समुच्चय ही 
अराजकतावादी संघ होगा |? अराजकताबादका सार व्यवस्थाका अन्त नहीं, किंतु 
निरडुशताका अन्त है ।! इसके अनुसार 'समाजके बिना स्वतन्अतासे शोषण ओर 
अन्याय बढ़ता है एवं खतन्त्रताके बिना समाजवादसे दासता ओर पश्चुता 
बढ़ती है ।? 


कहना न होगा कि इतिहास भी एक विचित्र गोरखधंधा हैं । इसके द्वारा 
ही भिन्न-भिन्न मतवादी अपना-अपना पक्ष सिद्ध करते हैं । इन छोगोंके इतिहास 
रामायण, महामारतके समान महर्षियोंके आषविज्ञान एवं समाधिजन्य ऋतम्भरा 
प्रशाके आधारपर नहीं बनते | इनके इतिहास तो कुछ इंट-पत्थरों, मुद्राओंके 
आधारपर ही कव्पनाओंके खड़े किये गये महल हैं; जिनमें कि प्रायः अटकलपच्चू 
अनुमान भिद्ाये जाने हैं जज भी पायः विभिन्न समायार-एजेसियोंके तारों; 
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ठेलिप्रिंय्रोंके आधारपर समाचार प्रकाशित होते हैं, उनमे भी परस्पर 
पर्या.्त मतभेद दिखायी देता है | छड़ाईके दिनोंमें तो आँखों 
देखी घटनाओंसे भी विभिन्न एजेसियोंके समाचार-संकलमनोंमें 
पर्याप्ष पार्थक्य दष्टिगोचर होता है । उन्हें भी विभिन्न पतन्न-प्रकाशक 
अपने-अपने इष्टिकोणसे तोड़-मरोड़कर अपने उद्दे श्यके उपयोगी बनाते हैं । 
सम्पादकीय टिप्पणियों ए.ं- पर्यवेक्षकों, समालोचकोंकी विवेचनाओंके विभिन्न 
रुपोंमें ढलकर उन घठनाओंका स्वथा ही रूपान्तर हो जाता है । उससे भी 
भिन्न-भिन्न मतवादी अपना मत सिद्ध करनेका प्रयत्न करते हैं| सर सुन्दरलालकी 
“मारतमें अंगरेजी राज्य” पुस्तकमें इतिहासके तोड़-मरोड़ और मिथ्या मनगढ़ंत 
इतिहास-निर्माणके सम्बन्धमें बहुत कुछ कहा गया है । जर्मनीके बुद्धिमानोंने 
सुझाव दिया था कि 'संसारका इतिहास नये सिरेसे छिखा जाना चाहिये ओर 
उसका आरम्भ होना चाहिये जर्मनीके पर्यतों, नदियों, ग्रामों एवं नगरोंसे | 
उसमें जमेन जातिकी वीर गाथाओंका वर्णन होना चाहिये !? इंग्लेंडकी 
पार्मेंटर्में अपने अनुकूल इतिहास गढ़नेके लिये मिथ्या पार्ामेंटरी प्रस्ताव 
प्रस्तुत किये गये हैं । आयोंका पश्चिमोत्तर एशियासे भिन्न देशोंमें जाकर आबाद 
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होना, उन्हींकी एक श्रेणीका भारतमें आना; ग्रीक, छेटिन, जन्द आदि भाषाओंके 


समान ही सत्रभाधाओंकी जननी संस्कृत भाषाकों सब भाषाओंकी बहन सानना 
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ओर किसी अनुपलब्ध भाषाकों ही स्वभाषाओंकी जननी मानना; आर्यो- 


जन अनलओ हननरीयनिल,  वताणा 


अनायोका भेद खड़ा करना आदि बहत-सी भीषण ऐतिहासिक कब्पनाएं जान 
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बूझकर गढ़ी गयी हैं। इस तरह जब सही इतिहास ही नहीं, तब उसके 
आधारपर किसी भी सिद्धान्तकी स्थिति केसे हो सकती है ! 
अराजकतावादी सिद्धान्त वस्तुतः भराजकताकी ही सृष्टि करेगा | जिसके कारण 

समाजमें मात्य्यन्याव फैलेगा ओर मनुष्य पशुप्राय हो जायगा । हाँ, यदि सभी 
सास्रिक धर्मनिष्ठ जितेन्द्रिय तत््ववित्‌ हो जायें तो अवश्य राज्य राजा आदिके 
बिना भी कार्य चछ सकता है । यह पीछे महाभारतके राजधर्मसे 'न वे राज्य॑ न 
राजासीते? इत्यादिसे दिखछाया जा चुका है | जबतक यह स्थिति नहीं होती 
तबतक अराजकतावादसे सुख-शान्ति सबंधा असम्भव हो जायगी । वाल्मीकि- 
रामायणके अयोध्याकाण्डके ६७ वें सर्गयमें अराजकताकी दुरवस्थाका वर्णन किया 
गया है; जो नीचे दिया जा रहा है-- 

नाराजके जनपदे विद्युन्मालठी महाह्वनः । 

अभिवषति पजनयों महीं दिव्येन वारिणा ॥ 

वाराजके जनपदे बीजसुष्टिः प्रकीयते । 

नाराजके फितुः पुन्नो शायों बा बतेले बह़ो ! 

















पाश्चार्य सह्लनीति 


बिल 
है 
है; 


अराजके. धर्च तास्ति बास्ति सायाप्यराजके | 
इ्मत्याहित चान्यत्कुतः सत्यपराजके ॥ 
ताराजके जनपदे कारयबिति सर्भा बा । 
उद्यावानि थे रम्याणि हुशा पुण्यशुद्याणि व ॥ 


ताराजके जनपदे यश्नशीला ट्िज्ञातयः । 
सन्नाण्यन्वासते द्ास्ता ब्राह्मणा:ः पंशित्घताः ॥ 
नाराजके जनपदे प्रहृ.्टनटमत का: । 


उत्सवाक्ष समाजाश्च वर्धन्ते  राष्ट्रबधेनाः ॥ 
माराजक्ले जनपदे... सिद्दार्था ब्यवहारिणः | 
कथाभिरनुरज्यन्ते कथाशौला; कथाप्रिये; ॥ 
नाराजके जनपढ़े. उद्यानासि समागताः | 
सायाह्े क्रीडितुं याब््ति कुमायों हेमभूषिता; ॥ 


नाराजके... जनपदे घनवन्तः.. सुरक्षिताः । 
गेरते विद्वुतद्वारा कृषिगोरक्ष जीविनः ॥ 
नाराजके अनपढ़ वणिजों.. दृरगामिनः । 
गच्छन्ति.. क्षेममध्चान बहुपण्यसमाचिता: ॥ 


नाराजके जनपदे चरत्येक चरो बशी । 
भावयज्ञात्मना55व्सादं यत्रसाथंगूही... झुनिः ॥ 
नाराजके जनपढे बोगक्षेम:.. ब्रवर्तते । 
ते चाप्यराज़के सेना शत्रनू विषहते युधि॥ 
नाराजके जनपतदे नराः शाखविशारदाः । 
संवदन्‍्दोपतिहन्ले वनेषूपवतेथु च्च॥| 
यथा झजबुदका नद्यो यथा वाप्यतृ्ण बनम्‌। 
अग्रोपाछा यथा गावस्तथा . राष्ट्रमराजकम्‌ ॥ 


सभीका शासनमें भाग छेना सम्मव मे होनेसे ही प्रतिनिधिकी कब्पना करनी 
पड़ती है | प्रतिनिधि मुख्यसे भिन्न होता ही है; किंतु वह म्ुख्यका अपेक्षित एवं 
निश्चित कार्यकारी होता है। अराजकतावादियोंकों भी तो संसारके लिये प्रतिनिधि 
निश्चि। करना पड़ता है। अतः घमेनियन्त्रित राजा या धर्मनियन्त्रित जषन- 
प्रतिनिधियोंका शासन अपेक्षित ही है | 


तृतीय परच्छेद 


[आांध 


विकासवा[द 


प्राणिशाद्र, शरीर-रचना 
आजकल धर्म: संस्कृति; राजनीति, भाषाविज्ञान। इतिहास सभी क्षेत्रोंमें 
विकासवादका सिद्धान्त छागू किया जा रह्य है। आधुनिक विज्ञान तथा जड़- 
भौतिकवादका एक प्रकारसे यही मूल हो रहा है । बहुत-से भारतीय विद्वान्‌ भी 
इसे ही मानकर मारतांव विषयोंकी व्याख्या करते हैं| माक्संवादके सिद्धान्तोंका 
आधार भी बहुत कुछ विकासवाद ही हैं। अतः विकासवादका सिद्धान्त ओर 
उपतके समर्थनमें जो तक रखे जाते हैं, उनपर मी विचार करना बहुत आवश्यक है | 


डाबविनका मत 

चाव्स डार्बिन विकातवादके ध्यवतेकः माने जाते हैं| उन्होंने जहाजद्वारा 
यथासम्मव संसारभरकी बात्रा की। दूर-दूरके ठापुओंमें जाकर विविध जातिके 
जन्तुओंका अबलोकन किया | एक-एक जातिके प्राणियोंमें उन्होंने अगणित भेद 
पाये | उन्हें इन भेदों; अन्तरोंसे आश्रय हुआ | इसीलिये माल्थसके प्राणिसंख्या- 
बृद्धि-विचारकों पढ़कर उन्होंने यह भी देखा कि “जीवधारियोंकी संख्या १५ २५४; 
८, १६ के हिसाबसे ज्यामितिक रेखागणितके अनुसार बढ़ रही है ओर खाथकी 
संख्या १५ २; ३ ४ के क्रमसे अंकगणितके अनुसार बढ़ती है। छड़ाइयों; बीमारियों 
तथा अन्य विविध विष्ठवोंद्रात होनेवाले संहारोंसे ही जन-संख्या नियमित है 
( आजकल यह मत मान्य नहीं है ) | डार्विनने यह निश्चित किया कि प्रतिद्वन्द्विता 
एवं संघर्ष स्वाभाविक है। इसमें जो योग्यतम होता है; वही बच सकता है । 
किसी कारण-विशिष्ट शारीरिक रचना एवं विशिष्ट शक्तिसे ही विशेष प्रदेशों 
प्राणियोंकी प्राण बचानेकी सुविधा होती है| इस तरह जो विशेष निवास-स्थानके 
योग्य शरीरवाले होते हैं, उन्हींकी संतानें भी बढ़ती हैं | भौरोंकी जातियाँ या तो 
नष्ट हो जाती हैं अथवा सुविधाके अनुकूल कहीं अन्यत्न जाकर उन्हें प्राण बचाना 
पड़ता है। प्रकृति योग्ववमका चुनावकर उसकी ही रक्षा करती तथा ओरोंकी 
उपेक्षा करती है | अतः वे नष्ट हो जाते हैं। डार्विनके मतानुसार प्रतिद्वन्द्विता 
प्राकृतिक! शाश्वत एवं सावेत्रिक नियम है । प्राणियोंकी अमिवृद्धिसे यह स्पष्ट 
होता है कि यही जीवन-संग्रामका भी मूल है। बलवान निबंलोंको मष्ठ करके 
अपनेकों सुरक्षित रखते हैं; जिनमें अपने आपको परिस्थितिक्रे अनुसार बना 
सकनेकी क्षमता होती है; उसीकी संतानबृद्धि भी चलती है | इस जीवम- 
संघर्षसे विभिन्न शु्णों, विभिन्न परिस्थितियोंके अनुसार भेद होते हैं ओर 
परुपरा नुगत होनेसे वे और भी पुष्ट होते हैं। इसी अवृस्थानुरूप परिवर्नके 


विकासलांद १६१ 
कारण ही विभिन्न बातियांका प्राकत्य हुआ | यह भिन्न या खतम्त्र सृष्टि नहीं | 


इस तरह निरीक्षण, अनुमान एवं परीक्षणद्वारा डार्विनने विद्यान सिद्धान्त खिर 
किया | वात्र द्वारा अनेकविध प्राणियोंका निरीक्षण किया एवं प्राजि-तंख्या-इृद्धिक 
सिद्धान्त देखकर प्रतिदन्द्िता एवं उसमें योग्यतमके ही रक्षतका अनुमान किया | 
पश्चात्‌ उसने परीक्षा आरम्म की। उन्होंने देखा कि घो डे एवं भेड़ पालनेत्राले छोग बहुतोंको 
छाँटकर अपने मतहूबके जानवरोंका संग्रह कर छेते हैं ओर उनमें इच्छानुरूप 
विभिन्नता उत्पन्न करते हैं। इनके अतिरिक्त3 पश्च-पक्षियोंकी बहुत-सी जो जातियाँ 
नष्ट हो गयीं उनका वर्तमान ज्ञातियोंसे बहुत कुछ साहद्य उपलब्ध होता हैं । 
इतना ही है कि पहली जातियाँ वर्तमान जातियों-जेंसी उत्तमताको प्राप्त- 
नहीं हुई थीं। प्रथ्वीकी वतंमान जातियोंका साहश्य भी तीसरा प्रमाण है। 
इससे निश्चय किया जाता है कि किसी समय छोटे जन्तुओंकी एक्र ही जाति 
रही होगी | उनके ही सूश्म अंडे या बीज जरू, वायु आदिके प्रवाहसे समस्त 
भूमण्डछमें फेले । उन्हींमेंसे विकासक्रमसे वर्तमान जातियाँ निकछीं 
विकासका चोथा एक यह भी कारण है कि ध्गर्भावस्थामें सभी प्राणी एकसे ही 
देख पढ़ते हैं। अनेक जन्तुओंमें कितनी ही आरम्मिक इद्द्रियाँ गर्भावसा!में 
पायी जाती हैं, जिनका पूर्ण विकास नहां होता। इससे भी प्राकृतिक चुनाव 
एवं योग्यतम रक्षाका सिद्धान्त सिद्ध होता है।!? फिर भी डार्विनने यह माना 
कि “मेरी यह कल्पना तभी सिद्धान्तित होगी; जब चिरकाल बीतनेपर भी वेज्ञानिक 
परीक्षामें इसके विरुद्ध कोई बात न मिले |? 
अध्यात्मवादी सिद्धान्तकी दृष्टिसे डाविनकी इस कह्पनामें कोई अपूर्य 
बात नहीं । वेदान्तियोंका ब्रह्म, सांख्योंकी प्रकृति अनन्त प्रपद्लका भण्डार है । 
उसमें शक्तिरूपसे सभी वस्तुएँ रहती हैं | प्रथम कारणावश्थामे कार्य-शक्तियाँ 
अव्यक्त रहती हैं, ऋ्ेण सहकारी सापेक्ष होकर व्यक्त होती हैं | धरतीमें ही 
अनगिनत बीज रहते हैं | विशिष्ट जल-बायुके योगसे अंकुरित, पुष्पत, फलित 
होनेपर उनके भेद दृष्टिमोचर होते हैं | मिद्टीके विभिन्न बतेनों) सुबर्णके अनेक 
भूषणोंकी कारणावस्था तो एक-सी होती है। सहकारी मिलनेपर कुछाल एबं 
सुवर्णकारके इच्छानुसार कार्यावस्‍्थामें उनके अनेक रूप व्यक्त होते हैं | सारूप्यू- 
वैरूप्य ही तो जगत्‌की विचित्रताका रूप है। नेयाविकोंने -भी पदार्थके साधम्थ॑- 
वैधम्यंका विश्लेषण किया है । एक-एक अवान्तर कारणावस्था या मूल 
कारणावस्थासे भिन्न-भिन्न चेतनाचेतन वस्तुओंका विकास या प्रादुर्माब हुआ 
है। ये सब बातें अध्यात्मवादमें हजम हो जाती हैं। संत्रष भी प्राणियोमें हृष्ट 
ही हैं| कई छोगोंने यह भी दृष्टान्त रखा है कि एक पात्रमें एक सेर किशमिश 
था सुनक्का रख दूँ हो कुछ दिलोंमें उसमें एक ढंगके कीठ डत्पन्न हो जाते हैं! 


१३२ पाकइलसवाद और रामराज्य 


पहक्े उनकी संख्या खूब बढ़ती हैं; पुनश्च ज्यॉ-ज्यों वे बढ़ते हैं, एक दूसरे 
भश्षण करते है । धदछ इुर्बछका भक्षण करते हैं। अन्तर्म एक सोडा क॑ 
उस पात्रम दख,ओ देता है। पानी एवं बंगडके जानवरोंमें यह भमध्य-भक्षक 
भाव ध्मात्यम्वाया मामसे प्रतिद्ध है ही | भारतीय शाझ्त्ेने छिखा है वि 
हस्तहीनोंकी इस्तवाछे; अपदोंकों पदवाले तथा छोथोकों बड़े जीव खा जाते हैं | 
इस तरह जीव ही जीवोंका जीवन है--- 


हू 
अहश्हानि घहवताना सपदा्नि चतुब्पदास । 
फरड्गूने सन्न अहर्ता जीवों जीवस्थ जीवनम ॥ 
(श्रीमद्भा>० ६ । १३ | ४७ 

फिर भी यह लाभाविक नहीं; किंतु क्षुधाका ही यह सब उपद्गव है । 
क्षुधा विना कोई किसीका भक्षक नहीं बदता | क्षुधा ही मृत्यु है--“अशनाया वे 
मृत्यु” ( डपनिषद्‌ )। स्वथावसे सभी प्राणी अमृतस्य पुत्राः परमेश्वरके 
पुत्र हैं। अतः सवर्म समानता!) स्वृतस्त्रता। श्रातृता ही स्वाभाविक है। अनादि; 
अविया। काम, कंमके कारण ही देह।दि तादात्म्याव्यासके कारण अंशनाया- 
पिपासा ए॑ मृत्युका उपद्रव उपस्थित होता है। 

विकासके स्म्बन्धर्म आधुनिक छोरगोंकों भी कई दोष प्रतीत होते हैं । 
ज्ञित भिन्न प्रकारके व्यक्तियोंमेंसे देशकाछोपयुक्त व्यक्तियाँ योग्यतमरूपसे प्रकृति- 
द्वारा चुनी जाकर रक्षित, परिवर्तित होती हैं ओर तदनुमार नाना प्रकारके 
जन्तु भोंका विकास होता है; उन व्यक्तियोंमें प्रथम भेइ कहाँसे आया ? जन्तुर्भोकों 
जातिसेदका मूल बतछनेवाली विकास-कब्पना अन्तिस व्यक्तिभेदपर जब पहुँचती 
है, तब उसे रुकना ही पढ़ता है | ड!रविनने अवस्थाभेदसे;। इन्द्रियों और 
शक्तियोंके उपयोग-अनुपयोगसे भी व्यक्तियोंमें प्रथम भेद माना है। स्दी-गर्मी 
आदि अवस्थाओंके भेदसे व्यक्तियोंमें भेद होता है। जिस शक्ति या इन्द्रियका 
उपयोग होता है; वह सुरक्षित होती है | जिसका उपयोग नहीं होता; बह नष्ट हो 
जाती है | इन कारणों या अन्य कारणोंसे होनेंवाके भेदोंकी रक्षा और ब्रद्धि 
केसे होती है, <ही दिखलाना डार्उिनके विकास-सिद्धान्तका लक्ष्य है। 

अध्यात्मवादमें तो तत्तत्‌ अनन्त विचित्र कार्येके अनुगुण उन-उन कारणोंमे 
शक्तियाँ ही होती हैं । सुक्ष्मबट-बी जमें अंकुर, नाछ, स्कन्ध; शाखा; उपशाखा, 
पत्र, पुष्प, फछादि विचित्र रूप। रस एवं गन्धयुक्त विभिन्न पदार्थोंकी शक्ति 
होती है; वही कार्यरूप फलके बलसे अनुमेय होती है | सबंधा असत्‌का विकास 
कभी भी हो नहीं सकता | इस दृष्टिसे तो प्रथम भेद या अन्तिम भेद; सबका 
ही मूठ कारण शक्तिभेद है। विभिन्न चेतन ज्ञीवोंका उनसे सम्पर्क कर्मानुसार 
है; बह भा ध्यष्ठ हूं । 
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इविनके मतानुसार--भमंनुष्यकी बुद्धि एड 
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शर्रमें समानता-मिलती है; अठः जेंसे मछलियोंते कछुआ$ पक्षी क्रम 
बंदरोंका आविर्भाव हुआ) बसे ही बंदरोंसे मनुष्योका आ:विर्भाव हुआ । 
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बिनके सतानुलार “बंदर यदि मनष्यके पूवज महीं तो उनके 
अवश्य हैं। अर्थात्‌ दोनोंके पूर्बन अवश्य एक हैं। पश्चओंमें स्थ॒ति; सोन्दर्य; 
ज्ञान) सहानुभूति आदि गुण मनुष्यके समान ही होते हैं। बोड़ों, कुत्तों आदिको 
शिक्षित किया ज्ञाता है। अतः उनमें विवेक भी रहता है। सामान्य कीर्ोसे 
लेकर मनुष्यतक क्रमेण विक्नस मानता ही उचिद्र है।बीचकी श्रेणियोंको 
छोड़कर कीड़ों एवं मनुष्योंका भेद बहुत भारी मालूम पहला है; किंतु ऋमानुगत 
रुपसे देखें तो कोई आश्रयंकी वात नहीं छगदी | इसी तरह मनुष्यक्षत यन्त्रों 
एवं ग्रह आदि अन्य पदार्थोंक्रा इतिहास देखें तो अन्तिम ओर आदिम 
अवधामें आकाश-पाताछका अन्तर प्रतीत होता हैं। परंतु ऋमोन्नति देखनेपर 
कोई आश्चर्य प्रतीत नहीं होता ।! 


पी 
2 ४४ 


आग ही 


अध्यात्मवादियोंके मतानुमार मूल कारणसे विभिन्न विचित्र ढंगक़ी सृष्टि 
शक्ति-वैचित््य+ कर्म-वेचित्यसे संगत होती है। अवान्तर कार्यों एवं कारणोंकी 
भी परम्परा ठीक ही है। कुछ कार्य-कारणोंगें प्रकृतिविक्ृृति भाव भी मान्य है। 
जैसे मूल-प्रकृतिसे महत्त्व, महत्तत्वसे अहंतत्व, अहंसे आकाश, आकाशसे 
वायु, वायुसे तेज, उससे जल एवं जलूसे प्रथ्वी और उससे विभिन्न पार्थिव जगत 
उत्पन्न हुआ । परंतु जैसे सीधे सुकुटसे कुण्डड, कुण्डलसे कटक उत्पन्न नहीं 
होता; भछे ही किसी अंशमें समानता भी हो, बसे ही रूप शब्द नहीं बनता5 
शब्द सीधे गन्ध नहीं बनता । निम्ब) आम्र/ पनस। कदम्ध--ये सब एक-दूसरेसे 
उत्पन्न नहीं होते, ठीक वैसे ही मछलीसे बंदर एवं बंदरसे या उसके पूर्वजसे 
मनुष्यके बसनेकी कब्पना भी निराघार ही है। अवव्य देश, काल ओर जल्बायुकी 
विशेषताओंके कारण उनके गुणों; आकृतियोर्म कुछ हा9-विकाम्त होते हैं, परंतु वह 
एक सीमाके भीतर ही। किसी-न-किसी रूपमें समी वृक्षों, फर्छों तथा पुष्षेंमें 
समानता है; परंतु इतनेहीसे यह नहीं कहा जा सकता कि किसी एक मूलके ही 
ये क्रमिक विकास हैं। यदि विभिन्नताओं एवं विचित्रताओंकी सूक्ष्म शक्तियाँ 
कहीं माननीय हैं तो कारणेंमे ही मानना उचित है। वीजसे यदि अद्भुरका 
विकास होता है तो बीजसे दूसरे ढंगका विकास नहीं होता; पुष्पसे फछका विकास 
होता है तो पुष्पसे पुष्पका विकास नहीं होता | उसी तरह यदि मछलीसे क्रमेण 
बंदर आदि बने और बंदरसे मनुष्य बन गये, तो पुनः मछलीसे मछली ही 
बननेकी परम्परा क्‍यों विद्यमान है १ ऐसे ही बंदरसे बंदर बननेकी परम्परा 
क्यों कायम है ! जैसे प्राचीन कालमें बीजसे अंकुर उलन्‍्न होते थे, वेंसे ही आज 


१३७ माक्सबाद ओर रामराज्य 


भी हो रहे है | इस न्यायसे पहलेके समान आज मी बंदरोंसे मनुष्योकी सृष्टि 
क्यों नहीं हो रही है? इस तरह मनुष्येतरसे मनुष्वोकी उत्पक्तिका न दिखायी 
देना; मछछी एवं बंदर आदिसे आज भी मछली एवं बंदरोंकी उत्पत्तिका दिखायी 
देना विकासके विरुद्ध ही है 
.... डर्विनके मतानुसार थ्रतिदृन्द्रित एबं संघर्ष ही शाश्वत और सार्वत्रिक 
है | सड़नुभूति, परोपकार, दया आदि भी ख्ार्थके लिये ही है। कभी मनुष्य 
सनुष्यका बर्वर संहारक हो जाता है; कभी बंदर भी अपने मालछिकके लिये 
प्राणतक दे देता है। प्रशंसा-योग्य कमोमें प्राणियोंकी प्रव्गत्िि होती है, निन्दित 
कामोंसे मनुष्यको निवृत्ति होती है, धीरे-घीरे अभ्यास हो जाता है। पर/र्थ-प्रव्नत्ति 
एवं सहानुभूतिके कार्यों पत्ृत्ति होने लगती है। इससे प्रतिदृस्द्रिता सिद्धान्तमें 
कोई बाघा नहीं पड़ती |! अध्यात्मवादी ठीक इसके विपरीत कहते हैं कि 
खाभाविक्र अभिन्नता; समानता एवं रुद्दानुभृति है | द्वेत। भेद; कलह;. प्रति- 
इन्द्रिता; छुधा, खार्थ आदि ही अविद्या। काम; कर्मके अनुसार आदत पड़ 
जानेसे ख्वाभाविक-से परीत होते हैं | 
शरके सम्बन्धर्म डार्विनने कुछ नहीं कहा । परंतु छोगोंके दःख देखकर 
से कमी-कभी यह संदेह अवध्य होता था कि 'यदि कोई परमकारुणिक; सर्बश् 
जगत्‌का निर्माता या शातक है तो उसे अपने उत्कृष्ट ज्ञानद्वारा दुःखरहित ही 
संसार बनाना चाहिये था | परंतु ईश्वरवादी तो ईश्वरके समान ही उसके अंश- 
भूत चेतन जीवों एवं अविद्याको मी अनादि मानते हैं और अविद्यावान जीवोंके 
कर्मानुमार ही सष्टि होती है। अतः सुब-दुःख एवं तत्तत्ताधनोंसे पूर्ण जगत्‌की 
विचित्रता मान्य होती है | विवेक, वेराग्य तत्त्वसाक्षास्कारके लिये सुखकी अपेक्षा 


3. 3 नमन दिन जषनन-जनामनाा 


दुःख अधिक उपकारक है, अतः संसारमें दुःखका भी अखित्व ईश्वरको अभीष्ठ 
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है| जेते छोफिक शामक अपराधीकी आक्मझुद्धिके छिये कभी-कभी दण्ड-विधान 
आवश्यक समझते हैं; बसे ही इश्वर भी | 


स्पेंसरकी मीमांसा 

हब: स्पेंसर; हेमिल्दन एवं माइन्सेल आदि विकासानुयायियोंने ईश्वर 
माननेमें कई आपत्तियाँ उपस्थित की हैं; जैसे यदि “स्वतन्त्र जगत्‌-कारण ईश्वर जगत्‌ 
बाह्य हैं तो उसका जगतूसे कोई सम्बन्ध ही नहीं | बिना सम्बन्धके कोई ज्ञान ही 
होना कठिन है। यदि जगत्‌ मे सम्बन्ध हुआ; तो खतन्‍्त्रता केसे रह सकती है ।!इत्यादि। 
परंतु ईश्वरवादियोंकी दृष्टिमं इन तकोंका कोई महत्व नहीं है | कारण, ईश्वर 
जगत्‌के मीतर रहता हुआ भी कमल-पत्रवत्‌ निर्लंप रहता है; अत; सबको 
जानता हुआ भी खतम्त्र रहता है । शासक मी कारागारमें जाता है, किंतु दण्ड 
भोगने नहीं अपितु सुब्यवस्थाके लिये | वस्तुतः सर्वद्रश, स्वशक्तिमानः स्वतन्न् 
प्रमेश्वरसे ही नियमित विकास भी बन सकता है | अचेतन प्रकृति या अन्य कोई 
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भी जडतल नियमित क्रमिक विकास करनेमें सबबंधा ही असमर्थ ठहरते हैं] 
छोकमें विक्रासकी नियमित योजनाका निर्माण एवं उसका संचालन चेतनोंद्वारा 
ही होता है अतः प्राकृतिक विकासके प्रोग्राममें चेतन इश्वरक्ा हाथ होना 
अनिवारय हैं| अतएव प्रायः संसारका मूल कुछ रहस्यमय या अप्रमेय है। उसका 
सम्पूणरूपसे कोई भी बर्णन नहीं कर सकता; ऐसा विकासबादी भी मानते हैं | 


इन लछोगोंका कहना है (दिक, काछ; द्रव्य, ध्ृति; शक्ति; चित्त, आत्मा; 
परमात्मा आदि प्र॒त्यय हैं| उनका मूछ एवं खभाव दुर्बाध एवं अनिव॑चनीत्र 
है !! अवश्य ही केवल प्रत्यक्ष प्रामाग्यवादीके छिये उक्त वस्तुओंका निर्णय 
कठिम है; परंतु अनुमान; आगम आदिद्वारा तो कोई भी वस्तु अजय नहीं है । 
हब” स्पेन्सर तो सभी मतोंका आधार प्रत्यक्ष ही मानता था । इसलिये उसके 
मतानुसार “न कोई मत अत्यन्त सत्य है, न अत्यन्त असत्य ही | अतः सभी मर्तों- 
का सामान्यांश ग्रहण करना ठीक है।! इसी आधारपर वह दक्त पदार्थोंको 
“अज्ञेय' मानता है। उसके मतानुसार विशेष वस्तुओंकोी सामान्यमें ओर सामान्य- 
को पुनः उच्च सामान्यमें ले आना चाहिये । अन्तर्में उस परासत्तामें ही स्थिरता 
होनी चाहिये । जिसका किसीमें अन्तर्भाव नहीं होता, उसे “अनिवेचनीय” कहा 
जाता है | उसके मतानुसार ज्ञान सम्बन्ध ग्रहण-स्वरूप होता है; अतः एक वस्तु- 
का वस्तन्तरसे भेद साह्य्यादिके बिना नहों हो सकता । अप्रमेयमें भेद-साहश्य 
आदिका ग्रहण होना असम्भव है |? स्पेंसरके मतानुसार :ईश्वरका स्वरूप क्‍या 
है यह नहीं जाना जा सकता । किंतु सत्ता मानी जाती है | सम्बन्ध अहण सापैक्ष- 
बोध ईश्वरमें नहीं पहुँचता, अतः सम्बन्धातीत अप्रमेथ कारणशक्ति मान्य होनी 
चाहिये |? 


वस्तुतः स्पेंसरके इस तकसे तो किसी भी वस्तुका बोच नहीं हो 
सकता; क्योंकि एक बस्तुसे भिन्न सभी वस्तुओंसे उसका क्रिसी-न-किसी ढंगका 
सम्बन्ध रहता ही है । फिर एक अल्पज्ञ व्यक्तिकों सब वस्तुओंका ज्ञान सम्भव 
नहीं ओर न सबके साथ उसके सम्बन्धका ही ज्ञान हो सकता है। इस तरह सभी 
ज्ञान श्रमात्मक ही ठहरेंगे। अतः ध्सप्रकारक, निष्प्रकारक; दोनों ही प्रकारके 
ज्ञान होते हैं।! यही ठतिद्धान्त मानना पढ़ेगा। भले ही द्रव्यका गुण क्रिया- 
समन्वितरूपसे ही ग्रहण हो; फिर भी वस्तु-खरूपका भी ग्रहण होता ही है । 
रूप) सम्बन्ध आदि पदार्थोका खरूप-ज्ञान भी होता है। एतावता ईश्वर; काल 
आदि भी अप्रमेय, अशेय नहीं कहे जा सकते | हा; स्वज्ञाता, स्वद्रश् दृश्य या 
ज्ेय नहीं हो सकता; क्योंकि एक ही खर्य ज्ञाता और शेय दोनों नहीं हो 
सकता । ऐसा होनेसे कर्म-कत॑-विरोध होता है । वही कर्ता अपनी क्रियाका कर्म 
नहीं बन सकता । द्रष्टाका मी द्रष्ा यदि अन्य माना जाय तो फिर उसका द्रष्टा 
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और फिर उसका भी द्रष्ा हूँढ़ना पड़ेगा | इस तरह अनवस्था-प्रसड़ होगा | 
सर्वद्रश जिससे दृश्य होगा उसका द्रश नहीं हो सकेगा; क्योंकि कोई भी दृश्य 
अपने द्रष्टका द्रश नहीं हो सकता । ऐसी खितिमें उसको सर्वबेद्रष्टा नहीं कहा जा 
सकता। अतः प्रमाण व्यापारसे अज्ञाननिव्वत्ति तथा खप्रकाशरूपसे आत्माका 
बोध मानना उचित है | इसी तरह प्रत्यक्ष, अनुमावः आगमादि प्रमाणों- 
के आधारपर काल आदिका भी ज्ञान होता ही है। कुछ भी हो, अशेयरूपसे भी 
तो विद्यमान बस्तुऋा एक ज्ञान मानना पड़ता है। इसी लिये स्पेंठर आत्मा-अनात्मा; 
जड-चेतनको शक्तिका ही रुपान्तर मानता है। परंतु विचार करनेपर यह भी 
सत्य नहीं ठहरता । आत्मा तो मूल पदार्थ है; शक्ति उसका अंश है । जैसे वह्ि- 
में दाहिका शक्ति होती है, वेसे ही आत्मामे प्रपश्चोत्रादिनी शक्ति मान्य होती है । 


डे 


सांख्य-मतानुसार भी आत्मा एक खतन्‍्त्र पदार्थ माना जाता है | 


स्पेंसरबे मतानुलार “दक्तिकी सावंकालिक सत्ता ही मूल परमार्थ है। डसीसे 
द्रव्यकी अनश्वर्ता। गतिका सातत््य, शक्तियोंके सम्बन्धकी नित्यता अर्थात्‌ 
नियमोंकी एकरूपता। शारीरिक, मानसिक, सामाजिक; शक्तियोंका परिणाम एवं 
तुल्यपरिवरत्तिता) गतिका दिगुनियम अर्थात्‌ उसकी अल्पतमावरोध, रेखानुसारिता; 
गुरुत्वाकर्षणानुसारिता, इन दोनोंका योग और गतिका अविज्छिन्न प्रवाह आदि 
निकलते हैं | उसी शक्तिके नियम सब प्रमेय पदार्थो्में छमो हुए हैं | इन नियमोंमें 
सबसे व्यापी नियम विकासका नियम है । इसके अनुसार द्रव्यका सदा ही 
आन्तर परिवर्तन होता रइता है | संसारका प्रत्येक अवबव और समस्त 
संसार सदा ही “विकास! एवं “विच्छेद”ः इन दो व्यापारोंमें छगा है | 
विकासावस्थामें द्रव्यका संबीमाव ओर विच्छेदावस्थामें शिथिलीमाव होता है |? 
ब॒स्‍्तुतः यह अंश सांख्योंके मतसे मिलता-जुछ्ता है।वे मी परकृतिकों ही आत्म- 
भिन्न सब व्यक्त प्रतश्चका मूल मानते हैं | 'चछज्च शुणबृत्तस! के अनुसार व्यक्त- 
अवध्यक्त सभीकों गतिशीछ मानते हैं-- 

क्षणपपरिमामिनों हि. भावा ऋते चितिशकतेः। 

चितिशक्तिको छोड़कर सभी भावोंकों वे क्षणपरिणामी मानते हैं । उनके 
अपंगचेतन व्यापक पुरुष खतन्‍्त्र माने जाते हैं । सांख्यके सद्दबादका ही 
प्रत्यभिज्ञान इस मतमें भी होता है | सांख्यानुतार सत्‌का विनाश एवं असतकी 
उत्पत्ति नहीं होती | केवल अवयवोके संघीभावसे आविर्भाव या विकास होता 
है एवं अवयब-विच्छेदसे तिरोभाव होनेसे ही नाशका व्यवहार होता है। प्रकृतिके 
खमावका उसके परिणामोर्में अनुबृत्त होना भी उन्‍हें मान्य है। प्रकृति सुख- 
दुःख-मोहात्मक है, अचेतन है । इसीलिये उसका परिणाम प्रपश्च भी सुख-दुःख- 
मोहात्मक एवं अचेतन है | 
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होना; ज्जैया क्रि बाद के इकट्ठा होने में प्रारम्भिक बदलीका ओर कांटाणु३ के, 
जीवन-केन््रोंमे देखा जाता है | ( २) भेदीकरण--मृछका बहिरावेशनसे अलग 
होकर उसमें आन्तरिक भेद होना और ( ३ ) स्प्टीकरण--अर्थात्‌ भेदोंका 
निश्चिरूप एवं आपसमें सम्बन्धित होकर एक सुव्यवस्थित पूर्णझष धारण 

करना | विकास और विच्छेदका भेद यही है कि विक्रासमें भेदके साथ संघठन 

है और विच्छेदमं संघटनका अभाव है | विकासकी गति अनिश्चित सम्बन्ध 

और व्यवस्थारहित एकरूपतासे निश्चित सम्बन्ध ओर व्यवस्थापूर्ण अनेकरूपताकी 

ओर होती है । उद्दावरणार्थ निम्नभ्रेणीके जीवोमे विशेष इम्द्रियसेद नहीं होता; 

कहीं-कहों लिक्षमेद भी नहीं होता | एक ( स्पर्श ) इन्द्रियसें ही सब इच्द्रियोका 

कार्य चलता है। परंतु जैसे-जैसे जन्तु विकासकी श्रेणीमें बढ़ते जाते हैं, वेसे-बेंसे उममें 

इन्द्रियमेद बढ़ता जाता है ओर साथ ही विभिन्‍न इन्द्रियोमें सम्बन्ध भी स्थापित 

होता जाता है। मनुष्यमें सब्र इन्द्रियाँ स्पष्ट होती हैं ओर तभी अपने-अपने सम्बन्धसे 

मनुष्य-शरीरकी रक्षा एवं बुद्धिमें योग देती हैं |? स्पेंसरके मतानुसार 'विकारुका 

यह नियम सभी विषयोंमें छगता हैं |! सांख्यानुसार कारणगत अकाश, हलचल 

एवं अवष्टम्म आदि गुर्णोके अड्जाज्जीमावरूप वेषम्यके अनन्तर ही तिरोधायक 

आवरणसे बहिभूत होकर कार्यकी स्पष्टठता होती है। बीज ओर मृत्पण्डके 

विघटनपूर्वक अद्ूर एवं घटादिक्े आविर्भावानुकूल संघटनक्रियासे ही अद्डूर एवं 

घटकी अभिव्यक्ति होती है | अनेकता एवं व्यवस्था भी सांख्यानुसार घट्के . 
समान अभिव्यक्त ही होती है । अपूर्बकी उत्पत्ति नहीं होती | चेतना एवं 

इन्द्रियाँ मी विद्यमान ही थीं; केबछ उनकी अभिव्यक्ति ही होती है| अभिव्यक्तिमें 

ही क्रम मान्य है। अत्यन्त अविद्यप्तानका बादूसे तेलके समःन कभी भी आविर्भाव 

नहीं होता । बसी तरइ सतका नाश मी नहीं होता । 


बिकासमें “मूतपदार्थथा एकीकरण ओर गतिका वितरण होता है 
विच्छेदमं गतिका तिरोभाव ओर भूत पदार्थका अनेक्रीकरण या विवरण होता 
है। यह विकास ओर विच्छेदका नियम विश्वके लिये एक साथ ही प्रयुक्त नहीं 
होता; किंतु एक भागमें विकास तो दूसरे भागमें विच्छेदका आरम्म होता है। 
सांख्यमतानुसार गति तो हर समय ही रहती है; किंठु एक कारणमें अनेक कार्य 
युगपत्‌ नहीं हो सकते | अतः कार्यान्तरके आविभावके छिये प्रथम कार्यका 
तिरोभाव आवश्यक होता है; जैसा कि घटके आविर्भावके लिये पिण्डावस्थाका 
तिरोभाव अपेक्षित होता है |” इसीलिये विकास-विच्छेदका क्रम भी संगत हो जाता 
है । स्पेंसरने जीवशासत्रका तत्व बतलछाते हुए. कहा है कि “आन्तर सम्बन्धोंके 
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पथ अविच्छिन्न मिछाबट ही जीवनततव है । असे-जेसे बाह्य एवं आन्तरिक 
सम्बन्धोंका साम्य होता है; बसे-चेंसे इख्विय एस दशरीस्समन्धी विकासके क्रममें 
जता होती है ।” मनस्त्वके सम्बन्ध उसमे कहा है कि मनसतत्व विज्ञानगम्य 
नहीं हैं। ज्षिग अव्याओम वह प्रकाशित होता हैं; केवछठ उन अवस्थाओंकी 
अभिव्यक्ति ही विज्ञानाधीन होती हैं ।! उसके मतानुसार 'झ्लायुनिष्ठ आघातसे ही 
संत्रित्‌की अभिव्यक्ति होती है, संवेदन और उसके सम्बन्धोंसे ही चित्त बनता है । 
संवेदर्नोंके स्मरण, परस्पर सम्बन्ध और संघीमावसे समस्त संवित॒का बनना वह 
मानता है | इसीलिये दचित्तकी भिन्न वृत्तियोर्मे परस्पर अत्यन्त भेद नहीं होता । 
चित्त व्यापारमें प्रतिफड़न; स्वाभाविक क्रिया; स्मरण ओर विवेक ये क्रम हैं। 
संवितके जो आकार व्यक्तियोंमें स्वाभाविक ओर सहज हैं; वे भी जातिमें 
किसी-न-किसी समय अनुभवसे ही प्राप्त माने जाते हैं। पीछेसे स्नायुजालमें 
जमकर वे परम्परागत हो जाते हैं |? 


स्पेंसरने इसी प्रकार अनुमवत्रद ओर सहजशञानवादका साम्य स्थापित 
किया । किंतु यहाँमी यह प्रश्न बना ही रहता है कि प्रारम्भिक मनुष्योंमें 
ऐसे ज्ञानकी नींव क्रिस प्रकार पड़ी ? प्रारम्मकालमें अनुभव किस प्रकार स्वतन्त्र 
हो सकता है ? बच्तुतः स्नायुके आब्ात अथवा विषयेच्धिय-संनिकर्ष, शब्द-प्रमाण 
या व्यामिज्ञानसे सात्विक मनकी ही विषयाकाराकारित वृत्ति उत्पन्न होती है। उसी 
वृत्तिपर अमिव्यक्त आत्मचेतन्यसे ही वस्तुका प्रकाश होता है | जैसे पार्थिव होने- 
पर भी सामान्य पाधाणोंपर सूयेका प्रतिबिम्ब नहीं पड़ता, परंतु स्फटिकपर प्रतिबिम्ब 
पड़ता हैं; वेसे ही सामान्य जड़ पदार्थोपर आत्मचेतन्यका प्रतिबिम्ब नहीं पड़ता; 
परंतु सात्विक अन्तःकरण-परिणामरूप वृत्तियोंपर आत्मचेतन्यका प्रतिबिम्ब पड़ता 
है। मन; बुद्धि; चित्त, अहज्ञार आदि एक ही वस्तुके अवख्थामेद हैं | वेदान्त- 
सिद्धान्तानुमार अन्त;करण सूक्ष्म पश्च महाभूतोंके समष्टि साखिक अंशका परिणा 
है। गह्ममाहकभाव तजातीयमें ही दृष्ट है। पार्थिव आणेन्द्रिससें पार्थिव गन्धका 
ग्रहण होता है। तेजत चक्षुरिच्द्रिससे तेजस रूपका ग्रहण होता है | इसी तरह 
आकाशीय श्रोन्रे न्द्रियसे आकाशीय शब्दका, वायवीय त्वगिन्द्रियसि बायबीय स्परंका 
ओर जलीय रसनेन्द्रियसें जलीय रसका ग्रहण होता है | मनसे शब्द, स्पश; रूप, 
रस, गन्य -इन पाँचों ही विषयोका ग्रहण होता है | अतः उसे सूक्ष्म पञ्ममहाभूतोंके 
समष्टि साचिक अंशका परिणाम मानना प्रामाणिक है । छान्दोग्य उपनिषद्में 
तो स्पष्ट ही अन्वय-व्यतिरेकसे मनस्तत्वकोी अन्नमय सिद्ध किया गया है । 
अन्नके अभावमें मनकी कलाएँ घटती हैं और अन्नके अस्तित्वमें उसकी 
कलाएँ डपोद्वल्ति होती हैं--'अन्नमयं हि सौम्य सनः ।? संकल्प, विकल्प) स्मरण; 
निश्चय+ अभिमान आदि सब इस चित या मनके ही परिणाम हैं। अभिव्यक्त 
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चिदंश ही “संवित! शब्दसे कहा जाता है ओर उच्च वेदान्त-सिद्धान्तानुसार तो 
अखण्ड) अनन्त वोधसरूप ब्रह्मात्मा ही मननीशक्तिविशिष्ट होकर मनस्तखरूप- 
में विवर्तित होता हैं| अखण्ड बोध ब्रह्म एवं साक्षीस्वरूप आत्माक्षा अंशभूतसे 
जो भी ज्ञान होता है; वह « प्रमाणके द्वारा प्रमात्मक होता है और सदोप परमाणोंमि 
भ्रमात्मक ज्ञान होते हैं । 

स्पेंसके मतानुसार ध्वाह्यशरीरके द्वारा स्नायु तन्तुओआपर आबात होता है| 
उससे ज्ञान उत्पन्न होता है| चित्त एवं शरीर दोनों ही अप्रमेयके रुपान्तर हैं | 
संवितके एकीमाव ओर विभागका प्रवाइरूप चित्त है। इसके अनमार वास्तविक 
सत्ताके अख्वित्वका ज्ञान उसके दृश्योंद्रारा होता है। यह दृश्य उसझी प्रतिलिपि 
नहीं; किंतु उसके संकेत हैं| जैसे वर्णोका संकेत लिपिद्वारा होता है; उच्चरित एवं 
लिखित शब्दों में सम्मानता नहीं होती | बसे ही वाह्नविक सत्ता तथा उसके दृश्यरोमें 
समानता नहीं है | यही “रूपान्तरित सद्बाद! है। वस्तुवादमें बाहरी सत्ताको माना 
जाता है। इस विषयपर विचार करनेसे विदित होता है कि यह व्यावहारिक 
सत्ता ही पारमाथिक सत्तारूपसे कही जाती है। व्यवहारकालमें जिसका बाघ न हो; 
ह व्यावहारिक सत्ता है | अत्यन्ताबाध्य वस्तु ही पारमाथिक सत्तावाली होती हैं | 


जी० एच० स्यू० विकासवादके सिद्धान्तकों मानता हुआ भी रूपान्तरित 
वस्तुवादका विरोध करता है। उसका कहना है कि “जो अनुभवर्मं आनेवाला है, 
वही सत्य ओर वास्तविक है | उसे संकेत मानकर उसके अतिरिक्त वास्तविक 
सत्ताकी खोज करना मानो रोशनीके पीछे रोशनीकी खोज करना है 
वह लिखता है कि यदि रुपान्तरितवादका प्रम दर करना हैं तो मेरा युक्तियुक्त 
वस्तुवार बुद्धिके प्रमक्ों दर करता हैं। निद्रा, स्वप्न) मूर्छा) मृत्यु आदिको 
देखकर प्राचीन मनुष्योंका ऐसा विश्वास हुआ कि चित्त कोई शरीरसे भिन्न 
वस्तु है | मरनेके बाद यह चित्त या आत्मा कहीं रहता है, ऐसा विश्वास रखकर 
ही लोग जादू प्रार्थना तथा पितृपूजा आदि करते थे । जैसे अन्य विषयोंमें 
विकास हुआ वेसे ही धमके सम्बन्धमें भी विकास हुआ | प्रेत-पिशा चकी कल्पना 
ही परिष्कृत होकर देवताओंकी कल्पना बनी और देवताओंकी कल्पना 
इश्वरकी कल्पना बनी | वही अब अप्रमेय कब्पनाके रूपमें व्यक्त हुई है |” 


उपयुक्त विचार भी असंगत हैं; क्शोंकि शरीरातिरिक्त आत्माका अस्तित्व) 
जाग्रतू। स्वप्न). सुधुप्तिकी व्याबृत्ति एवं साक्षीकी अचुबृत्ति आदिसे सिद्ध 
होता है | आत्मा एवं परमेश्वरका निर्णय प्रामाणिक है, कल्पना नहीं | इसपर 
आगे विचार किया जायगा | फडीभूत सुखके आधारपर आचारका निर्णय होता 
जिससे अधिक सुख हो) वही आचार श्रेष्ठ है | यदि सुख कम मिले 
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तो आचार बुरा हैं । स्वार्थ, पराथ दोनों पृथक होनेके कारण अनर्थकारक 
हैं | दोनोंमें मेल होनेसे आचारकी उन्नति होती है | स्वार्थसे पराशथ 
एवं पराथ्थसे स्वार्थ साधम होता हैं | सर्वप्रथम स्वार्थप्रयुक्ता कलह 
होता हैं; फिर प्रत्येकका स्वार्थ परस्पर अधीन देखकर मनुष्य प्रेममय जीवन 
पसंद करते हैं। सामाजिक आदारोंगें न्‍्याय और उपकार सुख्य हैं। प्रत्येक 
व्यक्ति दूमरोंके स्वातन्थ्थका विरोध न कर जितना और जो चाहे कर सकता है । 
यही न्‍्यायका नियम हैं | 
स्पेंसरके सतानुसार 'समाज आर व्यक्तिका अवयवावयवीमाव है | अबवयव 
वयबी नहीं हो सकता | जो काय समाजके लामका है; उससे व्यक्ति- 
का भी छाभ होता है। जिस कायसे समाजको हानि होती है; उससे व्यक्तिकी भी 
नि होनी हैं; यही पराथका आधार हैं| परस्पर विरोधके कारण समा जसें 
राव्य-शासनकी आवश्यकता पड़ी | प्रज्ञामें परस्पर आन्तर भेदकों बचाना; प्रजाकी 
बाहरी शत्रुओंसे रक्षा करना राज्यका कार्य है |! व्यक्तिके कार्यो्में राज्यका हस्तक्षेप 
उसे अमान्य 
पेक्षतावादी देमिव्टमका कहना है कि “हमारी मानसिक दक्तियोंसे ही सब 
ज्ञन होते हैं, निरपेक्ष ज्ञान नहीं होता ।? परंतु निरपेक्ष पदार्थ भी अनम्भव या 
असत्‌ नहीं | केवल दृश्य ही प्राणीको दिखायी पड़ते हैं | वे द्रश्ठकी अपेक्षा रखते 
हैं । यह दृश्य, यह गुणः अवश्य किसी पदाश्क्रे दृश्य होंगे, परंतु वह पदार्थ 
अजेय रहता है | दृश्य शद्भुलाकी भिन्नतासे मूल द्वव्यमें भेद भी समझा जा 
सकता है | 


ब्र 
द्न्ा 


डीन मैन्सलका कहना हैं “दाशनिकोंके निश्चि। ज्ञानतक म पहुँचनेके 
आधारपर ही धमकी पुष्टि की गयी है |? बुद्धिवादी लोग घर्ममें जो कठिनाइयाँ 
देखते हैं वही तो विज्ञानमें मी कठिनाइयाँ हैं | फिर घर्ममें ही आपत्ति क्‍यों 
उठायी जाय १ जब एक और अनेकके दुर्भेद्य रहस्थके आगे दार्शनिक मृक हैं 
और सभी चीजोंकी उत्पत्तिका रहस्य नहीं जान सकते; तब ईश्वरकृत अद्सुत 
चमत्कारोंको म समझ पाना तो स्वथा स्वाभाविक है | 


हक्सलेके मतानुसार “अपनी रुचि एवं इच्छाओंकों सत्यके निर्णयमें 
बिल्कुल स्थान न देना चाहिये | स्वरगं, अमरत्व आदि यद्यपि इच्छाओंके 
अनुकूल हैं; तथापि जबतक वेशानिक प्रत्यक्ष प्रमाण न मिले; तबतक उनपर 
विश्वास नहीं करना चाहिये । प्रयोगात्मक जाँचमें जो ठीक उतरे) वही 
सत्य है । अनुमानमात्र पर्याव्त नहीं है । जो बातें अनुभवमें नहीं आतीं; 
इनके. सम्बन्ध. वेशनिककों चुप रहना चाहिये | वैज्ञानिक 


विक्रासबाद ह७ ६ 
ग जो एक मूल द्रब्यकों सबका कारण प्रान छेते हैं, यह अपने 
जाना हैँ। बद्यतरि उन्होंने प्रत्ययवादियोंके संबितकों बड़ा 
कहते हूँ कि पभृतवादकी कद्यना अधिक प्रद सह 
हैं|? इस तरह वे संवित्‌का आधार भी मानते हैं ओर यह भी कहते हैं कि 
'संवितके बाइर कोई बस्तु नहीं हो सकती ।” इस तरह भूत या आत्माके 
सम्बन्धमें झमके समान यह भी अशेयवादी हैं| इनका कहना है कि “भोतिकवादके 
सम्बन्ध जहॉतक व्याख्या हो; ठीक ही है| परंतु हमें तो व्यवह्ारके लिये प्राकंतिक 
नियमोंका ज्ञान भी पर्यात है |! हमें आम खानेसे काम है; पेड़ गिननेसे क्‍या 
छाम ? अजेय पदार्थ एक हो या अनेक; इसके बारेमें कुछ निश्चय कहा नहीं 
जा सकता |! क्तव्यके दम्बन्धम उसका कहना है कि में प्रकृतिसे ऊँचे 
जठना चाहिये; उसका अनुकरण नहीं करना चाहिये |? 


8, « 


जे 6 है * ५ 

क्डीफोड के अनुमार “सब मानसद्रव्य ही सर्वत्र संसारमें फंला है । यही 
द्रव्यविकास्द्वारा एन्द्रियक शरीरोंमें इक्डा होकर चेतना हो जाता है । मेरे 
सनसे म्रिन्न अन्य मनके द्वारा भी हो वस्तु उपलब्ध होती है; वह्दी वस्तुकी 
वस्तुता है|! विलियम रीडका कहना है कि भ्मनुष्यजाति एक व्यक्ति है। बह 
पू े २५२ मद $ हे 
णताकी ओर जा रही हैं; वही ईश्वर है।” विक्रासवादियोंके मतानुमार 
“विकासकी पराकाष्ठामें जब मनुष्यमें सवंशता; सर्वशक्तिमत्ता होगी; तभी ईश्वर- 
कल्पनाकी बात पूरी होगी ।? 


कहना म होगा कि 'हम जडवादियोंकी कल्पमाओमें भी परस्पर महान 
मतभेद है।” अनेकों ऐसे पदार्थोंकों “अशैयः कहकर ही वें संतोष कर लेते हैं। 
डीन मेन्सलछके अनुभार प्जब भूतद्रव्यके ही समझनेमें वेज्ञानिकोंकी कठिमाई है; 
तद आध्यात्मिक द्वव्यमें कठिनाई होनेमात्से उसमें अविश्वास क्‍यों किया 
जाय ! जब किसी पदा्थके अस्तित्वके लिये प्रमाण अपेक्षित होता है, तब उसके 
अमभावके लिये भी तो प्रमाण चाहिये ही । बह तो निश्चय ही है कि 
आबिमोतिक शाखत्रश भी एक अव्यक्त प्रकृतिको किसी-म-किसी नामसे स्वीकार 
करते हैं और उठीसे अनेक प्रकारकी खुष्टि मानते हैं।? 

इस सम्बन्ध छोकमाम्य तिलकने “गीता-रहृस्य? में छिखा हें-- “हेकलकी 
विश्वकी पहेली! ( ९708]6 0 ६४८ घ४ए८:७९ ) के अनुसार आधुनिक पदाथे 
विश्ञानवादीकी दइृश्मिं कायके कोई भी गुण कारणके बाहरके गुण्णोसे उत्पन्न 
नहीं होते | जब कारणको कार्यका स्वरुप प्राप्त होता हैं; तब उस कार्यमें 
रहनेवाले द्रव्याश एवं कमशक्तिका कुछ भी नाश नहीं होता । पदाथंकी 
गिन्न-भिज्ञ अवध्याओोंके ट्रब्पांश ओर इगमशक्तिके जोड़का बजन भरी स्देय 
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२ 
मे 


एक-सा ही रहता हैं। न वह घटता है न बढ़ता है। यह बात प्रत्यक्ष प्रयोगसे सिद्ध 
है। नासतो विद्यते भावः? (गीता २ |१६ ) का ठीक यही अर्थ है। प्रथम अर्वाचीन 
रसायनशारूस्ध प्रपश्च सष्टिक ९२ मूल्तत्व मानते थे | परंतु अब उन्होंने यह 
माना कि पयह मूछतत्व स्वयंतिद्ध नहीं। इनकी जड़में कोई एक ही तत्व 
है, उंसीसे सूर्य, चन्द्र; तारागण) प्रथ्वी आदि सुष्टि उपन्न हुई है। उस एक 
पदार्थकों सांख्यानुपार प्रकृति? कह्ा जाता है। “इन्द्रियोंके अगोचर, अव्यक्त, 
सूक्ष्म; अखण्डित एक ही निरवयव मूल द्रव्यसे व्यक्तकी सृष्टि होती है 
इस सांख्यमतको ही पाश्चात्य मोतिकवादी भी मान गये हैं । हाँ, वे यह 
भी कहते हैं कि “इस मूल द्रव्यकी शक्तिका क्रमशः विकास हो रहा हैं । पूर्वापर- 
क्रम छोड़कर अचानक निरथक्र कुछ भी निर्माण नहीं होता |? इसी मतको 
“उत्क्रान्तिवाद! या “विकासवाद? कहा जाता है| तदनुसार सूर्यमाछामें पहले कुछ 
एक ही सूक्ष्म द्रव्य था, उछकी गति अथवा उप्णताका परिणुम घटठता गया। 
तब उक्त द्व्यका अधिकाधिक सड्लेच होने छगा ओर प्रथ्वीसमेत हब ग्रह 
क्रमशः उत्पन्न हुए। अन्तमें जो शेष अंश बचा, वही सूर्य है। पथ्वीका भी सू्यके 
सहश पहले एक उष्ण गोला था। ज्यॉ-ज्यों उष्णता कम होती गयी, व्थों-त्यों 
मूछ द्रव्योंमेंसे ही कुछ द्रव्य पतले ओर कुछ घने हो गये । इस प्रकार पृरथ्वीके 
ऊपरका माग हवा ओर पानी तथा उसके नीचेका प्रथ्वीका जड़ गोछा--ये तीन 
पदार्थ बन गये | इन तीनोंके मिश्रण अथवा संयोगसे छब सजीव एवं निर्जीय 
सृष्टि उत्पन्न हुईं। डाविन आदिकोंके अनुसार «छोड़े कीझेंसे-ही विक्रात होते- 
होते मनुष्य बन गया |? यह पीछे कहां जा चुका है कि “ईन छोगोंने चेतनाको 
भी जडका ही परिणाम माना है |? परंतु कान्‍्ट आदिका कथन हैं कि ध्सृष्टिका 
ज्ञान आत्माके एकीकरण व्यापारका फछ है। इसलिये आत्माक्ो ख्वतन्त्र पदार्थ 
मानना ही चाहिये |? बाह्य सुष्टिके ज्ञाता आत्माकों स्वयं भो बाह्य सुशिका एक 
भाग मानना बैसा ही अपड्नत है; जेसा कि किसीका अपने कंघेपर स्वयं ही बैठ 
सकना | सांख्योंके सत्त्तः रज) तमके स्थानमें मोतिकवादी गति, उष्णता और 
आकर्षणशक्ति मानते हैं | पदार्थ एक होनेपर भी उसमें गुणमेदके बिना विचित्र 
सृष्टि उपपन्न नहीं हो सकती, अतः उस प्रकृतिमें सत्व; रज। तम गुण माने 


जाते हैं| 


हेकलका कहना है कि “मन; बुद्धि; आत्मा आदि शरीरके ही धर्म हैं। 
अंतएव जब मनुष्यका मस्तिष्क बिगड़ जाता है, तब उसकी स्मरण-शक्ति नष्ट हो 
जाती हैं ओर वह पागल हो जाता है । सिरपर चोट लगनेसे जब मस्तिष्कका कोई 
भाग बिगड़ जाता हैं; तब भी मानसिक शक्ति नष्ट हों जाती है | मसतिष्कके 
जथ ही मनोध्ण और आत्मा भी शामिल है। इस हष्ठिसि फ़िर केवल जद 


दिकारसद। दे ६७३ 
साहा बार-आर बढ़ता जाती हैं | 

५ धरे अधिक रंवें 2 रे हे य पट डे 
उचान चतमन्तव था अत्माक्ा स्रह्प व्यक्त हाता हूँ । करकायबादक समान ह्ी 


शहर 


्व्च्ल 


इस प्रकृतिक भी कुछ नियम हूं। उन्हीं नियमोके अनुसार जड जगत ओर मनुष्य 
भी उसन्न होते हैं । प्रकृति जेसा कराती है बैंसा ही सबको ऋष्ना पड़ता है । 
संसार एक कारागार है, सब प्राणी उसके केंद्ी है और पदार्थोके गुण-धर्म ही 
बेड़ियाँ हैं। उनका तोड़ना असम्भव है । इसीडिये, हेकछके मतानुसार 'एक 
अव्यक्त प्रकृति ही सब कुछ है |? यहीं उसका “्जडाह्रेतवाद! है। सांख्यमता- 
नुसार “प्रकृतिका काय जड़ प्रपञ्च ही है चेतन प्रकृतिसे भिन्न है ।? 

जड़ सामग्रीसे ही सब वस्तुओंकी उत्पत्ति हो जाती हे; ऐसा नहीं कहा 
जा सकता | सांख्यवादी भी स्वृतन्त्र। व्यापक) असंगः चेतन, आत्मा और 
प्रकृतिके समन्ययसे ही सुड्टिपपञ्च मानते हैं | इती सम्बन्धर्मं सांख्योंका पन्ज 
अंधन्याय #प्र सिद्ध, है। जेसे पड चल नद्ठीं सकता ओर अंधा देख नहीं सकता, 
दोनोंका जब मेल होता है; पछुकोी कंघेपर चढदाकर जब अंधेके पेर ओर पके 
आँखका सहयोग मिलता है। तब गमनादि क्रिया सम्पन्न होती है । वेंसे ही 
अंधके तुल्य अचेतन प्रकृति ओर पद्चक्ेे तुब्य गति-शक्लिरहित चेतन पुरष। इन 
दोनेके सम्बन्धसे छुष्टि-प्रपश्च चल्ता है । व्यवहार॒में अचेतन रथादिको प्रवृत्ति 
चेतन अश्वके आधःरपर ही होती है| यान्त्रिक प्रवृत्तियोंके भी मूल्में संयोजक 
होता है | एकत्रित सामग्री -कर्ता नहीं बन जाती। खंघात या सझुदायमात्रमें 
कर्तृत्व नहीं हो सकता | क्षेत्रढ्री कारखानेमें मनुष्य बुद्धि, मन आदि नोकरोंसे 
काम करानेवाला कोन दे ! एकत्रित सामग्रियोँ भी विछग ने हो ज्ञार्य, एतदथ 
उन्हें धागासे बाँधना भी पड़ता है। अन्यथा वे कमी भी अछूग हो जाय॑ंगी; 
अतः कोई नियामक चेतन परमावश्यक हैं।? यह भी नहीं कहा जा सकता कि 
'समुश्चयका गुण चेतन्य है ?, क्योंकि जिसमें जो वस्तु अमत्‌ है, वह कमी भी सत्‌ 
नहीं हो सकती --“नासती विद्यते भावःः फिर भी समुच्योत्न्त गुणकों अपेक्षा 
भौतिकवादी बमुच्चयकों ही चेतन आत्मा मानते हैं| परंतु जब अग्निके बदले 
लकड़ी) विद्युत॒के स्थानपर मेष ओर आकर्षणशक्तिके बदले प्रथ्वी आदि नहीं ग्रहण 
किये जाते, तब यह क्‍यों न माना जाय कि देहादि संबातका, मन बुद्धि आदिका 
व्यवस्थापूर्वक काम चलता रहे; एतदर्थ संघातसे भिन्‍न किसी शक्तिका अंगीकार 
करना आवश्यक है। भले ही उस शक्तिका अधिष्ठान अगम्य हो, परंतु उसका 
अपलाप नहीं किया जा सकता | “संघातका ज्ञान स्वयं संत्रात ही कर छेता है |! 
यह कहना तो सर्वथा असज्ञत ही है। अतः संधात जिसके छिये प्रवृत्त होता हैं; 
जो संघातका ज्ञाता या प्रब्तक होता है; उसे मोनना आवश्यक है। 
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ऋॉन्‍्डका कहना है कि “डुद्धिके व्यापारोंका सूक्ष्म निरीक्षण करनेपर साद्धूम 
हाता है कि मन बुद्धि, आर, चेतना ये सपी शरीसतध्चेत्रके गण हैं| उनका 
प्रबततक आत्मा इनसे मिन्‍न खतस्त्र ओर इनसे परे है। किसी भी जीवशाखके 
तक या विज्ञान अथवा याग्त्रिक साघनोंसे इसके विरुद्ध कोई प्रमाण नहीं मिलता । 
विकासत्रादी अधिक-से-अधिक आत्मा या परमेश्वरकी अशेय कहते हैं । वेदान्त- 
शार्म भी समाधि-सम्पन्न ऋतम्भरा प्रज्ञाके बिना सवेसावारणके लिये आत्माको 
अज्ञेय कहा गया है| दृश्यका प्रकाश द्रष्टासे होता है| ध्श्यसे द्रष्ठाका प्रकाश नहीं 
होता | इसीडिये देह, इन्द्रियः मन बुद्धि; अहड्भार आदि सभी प्रपश्चका भासक 
सर्वद्रष्ट आत्मा है। इन दृश्योंके द्वारा उसका प्रकाश नहीं हो सकता) इसीलिये 
उसे अदृश्य) अग्राह्म) अचिन्त्य, अव्यपदेश्य माना जाता है। फिर मी बहीं सबका 
अधिष्ठान एवं सबका भासक) स्वयंप्रकाश है | अतः उठ्के सम्बन्धर्यें संशय, 
श्रम एवं अज्ञान हो ही नहीं सकते; क्‍योंकि जिसके द्वारा संशय, अ्रम तथा 
अज्ञानक्ा भी भान होता है। उसकी उत्ताका अपछाप कोन कर सकता है ?-- 
पेनेहू सर्व विज्ञानते त॑ केन विज्ञानीयात्‌। 
( बहदा० उपृ० १ । ४ | है४ ) 
अर्थात्‌ जिसके द्वारा सब वस्तुओंको जाना जाता है; उसे किससे जाना 
जाय । नियमपूर्वक प्रद्नत्तेके छिये ही प्रकृतिका प्रथम परिणाम महत्त्व माना 
जाता है| समष्टिबुद्धि ही महत्व है; परंतु चेतन्य-सम्पर्कके बिना जड प्रकृतिके 
परिणाम बुद्धितत्व था महतत्वसे सी नियमित-प्रद्नत्तिका उपपादन नहीं हो खकता । 
ईश्वर एवं आत्माके सम्बन्ध्में विकासबादियोंका मत अस्पष्ड, अधूरा एव॑ 
श्रान्तिएर्ण है। :्संबर्ष एवं स्वार्थ ही जीवनका सार है। परोपकारका भी अन्तिम 
लक्ष्य स्वार्थ ही है? यह मत भी विकासवादियोंका असंगत ही है। कहा जा चुका 
है कि कितने ही छोग परोपकारकों ही स्वार्थ समझते है। व्यात-जेसे हिंस प्राणी 
भी अपने बच्चोंके लिये प्राणतक देते देखे जाते हैं । 
डॉक्टर गेडोके मतानुसार “पानीकी मछलियोंका भनुष्यतक विकास होनेमें 
५३७५००० पीढ़ियाँ बीत गयों ।! कई छोग इससे भी अधिक संख्याका 
अनुमान छगाते हैं। मछलियोंसे पहलेकी संख्या यदि गिनी जाय तब तो 
पीढ़ियोंकी सख्या ओर भी बढ़ जाती है। सूक्ष्म जन्तुओंका ही मछलियों; कछुओं। 
पक्षियों, बंदरों तथा मनुष्योंके रूपमें परिणाम बतछानेवाले दाशनिक अनेक चित्रों 
और फोठो आदिद्वारा विकासक्रमको प्र॒त्यक्षःसा दिखला देते हैं । परंतु यदि 
यह विकासक्रम वास्तविक हैं; तो फिर बंदरोंसे बंदरोंकी, मनुष्योसे मनुष्योंकी, 
क्षेयोंसे पक्षियोंकी और मछलियोंसे मछलियोंकी उत्पत्तिका नियम क्‍यों 
$पकब्घ हो रहा है? आज भी बंदरशेंकी परश्यशणे भनुष्योका जन्म होता हुआ 


(५ 


वबकाहवाद २5 


् 2१, का डक अली कजजका १७ अवनकाक की जन+मह रा चाल ० >चक कक £2| जन पक मन पक टेट: कक 0०००० डा 
दिखायी इया नहों देता * काचन्सात्र साइश्यस अन्यन्न अन्‍य सपने प्ॉस्णमाम 
भ् ्ऋ जे, ३ कफ 
क्र [३० सान्‍नााछक, ्। अरमान, चक्ः मय, 5] च्ण्काखो ण्ण्न्‌ अ्यमपक, न्द्र जि, आर मुूदुल * जात 9 शक युग याक ब्ध्‌ 
नहीं मिद्ध किया का सकता । कितने ही पाँच समान ढंगके हंले हुए भी 
हा] का आप हा रा न दा कं 
27४7 


। 
(य। 
4] 0] 
/णि 
» ट्र 
[१ 4] 
] 
5] 
दि | 
परे 
अमान: 
/्णि 
वध 


चर ्, 


वेश्य) शूद्ादि जातिभद मान्य होता है। वृक्षों, पशुओं तथा जरूचर जन्‍्दुओमें 
अवान्तर बहुत अधिक समानता होनेपर भी उनमें जाति; गुण आदिका भेद होता 
है| शुभ-अशुभ कर्मोके अनुसार ही जातिभ३ शास्त्रीय इष्टिसे मान्य हैं | जाति; 
आयु) भोगका आरम्मक कर्म ही प्रारब्यकर्म माना जाता है. । कायकी विल्क्षणता 
कारणकी विलक्षणतासे ही सम्भव होती है। अतः कर्म-वेचित्यसे जाति-वे च७च्यकी मान्यता 
संगत है । विभिन्न ढंगके बीजोंसे विभिन्‍न ढं गके अड्गरोंकी उत्पत्ति होती ६ । विभिन्‍न 
पाणियोंके सजातीय शझुक्र-शोणितोंसे सजातीय प्राणियोंकी उत्पत्ति होती है। विजातीय 
प्राणियोंसे विजातीयोंकी उत्पत्ति अदृ्चर हूं । विज्ञातीय श॒क्र-शोणितोसे भी 
संतानोव्पत्तिमं बाधा पड़ती है। फिर इस दृष्ट कार्य-कारणभावकों छोड़कर 
अद्ृशकी कब्पना सवंधा अपार्थक है। जब भिन्‍न-भिन्‍न परम्पराएँ उपलब्ध हैं 
ही, तब बीजरूपसे तथा शक्तिरूपसे उन्हें स्वतम्त्र ही क्यों न माना जाय ! निम्बसे 
आम्रकी उत्पत्ति नहीं होती, बादूसे तेल नहीं निकलता तथा अइ्वसे 
महिषकी उत्पत्ति नहीं होती क्योंकि निम्ब आदिमें आम्र आदिका शक्तिरूपसे 
अस्तित्व नहीं है । 'असत्‌की उत्पत्ति ओर धत॒का विनाश नहीं होता,” यह 
सिद्धान्त दृढ़ है । इसीलिये बंदरोंसे मनुष्योंकी उत्पत्ति दृष्ट नहीं होती 
तरह एक मूल प्रकृति या कारणब्रह्मसे ही समस्त प्रप्लकी उत्यसि होती 
है । स्वकार्यानुगण शक्तियाँ कारणमें रहती हैं । 

राजनीतिके व्म्बन्धमें भी विकासवादियोंकी ऐसी ही कब्पनाएँ हैं। 
स्पेंसरका यह भी कहना है कि धारीबी एबं निवंलता भी प्राकृतिक है। जो 
योग्य होता है; वही जीवित रहता हैं । जो परिख्ितिके अनुकूल अपने-आपको 
नहों बमा सकते) ऐसे प्राणी मर जाते हैं। इसी तरह जो व्यक्ति वेशनिक 
परितंनके साथ अपनेको परिवर्तित नहीं कर सकता ओर विप्यीत 
परिश्थितिमें नहीं रख सकता, वी गरीब होता है | उसके सुधारमें शासमको 
हस्तक्षेप नहीं करना चाहिये |? इसके मतानुसार ध्यदि कोई अध्यापक 
उष्णता न सह सबनेके कारण मूच्छित हो गया हो तो विद्यार्थियोंकी उसे 
बैसे ही मूच्छित छोड़कर चल देना चाहिये और उसे स्वयं परिस्थितिसे 
मुकाबिछा करनेके लिये छोड़ देना चाहिये |? 

विशान या साइंसमे भी पर्याप्त मतभेद है । डाविन, हेकछ आदिके सभथके 
प्राचीन साइंसने आत्मा, इश्वर। पुनजन्म आदिके सम्बन्ध बहुत-सी उछटी 
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बातें कहीं; परंतु सत्यकी खोज करनेवाले वैज्ञानिकोंकी खोज निरन्तर चछ ही 
रही है। लगभग अधशताब्दीसे तो विज्ञानने ही प्राणिविज्ञान-सिद्धान्तमें पर्याप्त 
रहो-बदछ कर दिया । विक्रासवाद तो बस्तुतः खण्डित ह्वी हो गया; किंतु 
स्वेच्छाचारियोंके लिये आत्मा; ईश्वर; कर्म, पुनर्जन्म आदि जहरके समान 
कड्ए, प्रतीत ते हैं। अतः वे छोग अब भी उसी जडवाद विकासबादकी रट 
लगा रहे हैं; क्योंकि विकासवादमें ईश्वर; धर्म आदिसे छुड्टी मिल जाती है । 
अतः जो वस्तु वेज्ञानिकोंकी दष्टिसि भी गलत सिद्ध हो चुकी; उसी विकासवाद--- 
जडवादके पीछे उच्छुछ्ुल छोग पड़े हुए हैं । 

'साइंस ऐण्ड रेढीजन!ः ( घर्म एवं विज्ञान ) पुस्तकमें सर ओलिवर 
जोजेफ छाज एफू० आर० एस० डी० एससी०, एल एल० डी०, प्रो० 
जॉन एम्बोन; प्रो डब्द्यू० बी० बाट्मलछी, प्रो० एडबवर्ड हल, जॉन एछन 
हार; प्रो० जम॑न सिम्स उडहेड तथा ग्रो० सिल्वेनिस फिल्प्स थॉम्पतन--इन 
सात प्रसिद्ध वेज्ञानिकोंके मन्तव्योंका उल्लेख है | इस पुस्तकमें ईश्वर; जीव: 
धर्म एवं विकासके सम्बन्ध्मं डाविंन आदिके मतका खण्डनकर आस्तिक 
पक्षका समर्थन किया गया है । वर्तमान वैज्ञानिक प्राचीन वैज्ञानिकोंकी “पुराना” 
कहकर उनके मतकी उपेक्षा करते हैं | प्रो० बादमलछी कहते हैं कि “हेकछूका 
प्राचीन भोतिकवाद वर्तमान थुगसे बिल्कुल दूर है। हेकलकी “दि रिडल आफ 
युनिवस? का उत्तर (रही विचार एवं नूतन उत्तर! (दि ओल्ड रिडहू एण्ड 
न्यूएस्ट आंसर ) पुस्तकमें दिया गया है | उस पुस्तकमें यह मी कहा गया है 
कि पसवीन वशानिक पहलेको अंथी प्रकृतिके हाथमें न रहकर प्रकृतिको अपने हाथमें 
रखनेकी शिक्षा देते हैं । विकासको मनमाना नहीं; प्रस्युत नियमबद्ध होकर 
कार्य करनेवाला बतलाते हैं | विकातके द्वारा परमात्माका दशन करते हैं। 
डार्विन) हकक्‍सले, हेकछ आदिके समयक्रा संसार केबल प्राकृतिक था; परंतु 
अबके बेशानिकोंको सबंश परमेश्वर मी स्वीकृत है। डाविनकी प्रकृति भी अब 
ईश्वर्से नियन्त्रित है। साइकोलाजी ( मनोविज्ञान )) फ्रीनालोजी ( मंस्तिष्कशास्त्र ) 
ओर स्पिरिचुअछिज्म ( आधुनिक परलछोकवाद ) के पण्डित जीवका अस्तित्व एवं 
उसका जन्मान्तर भी स्वीकृत करते हैं |? 


इस तरह कमोंद्वारा जीवोंकी अवस्था बदलती है | मममामी प्रकृति 
मक्खीसे चिड़िया ओर चिड़ियासे साँप नहीं बना सकती | सर ओछिवर छाजका 
कहना है कि “(विकास तो कुड्मछ ( कलिका ) से पुष्प एवं बीजसे अंकुर 
बनानेवाला निश्चित नियम है | नवीन विशानके अनुसार कई प्राणी ऐसे पाये 
गये हैं; जिन्होंने अपने आदि जन्मसे लेकर अबतक अपना रूप बिल्कुल नहीं 
बृदला । यही 'स्थिर छारीराले! कहे ज्ञाते हैँ ! इकल आदिके अनुसार 
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मनुष्यकों हुए ८ छाख २० हजार व हुए | इसी बीच उसने इतनी उन्नति की । 
पर मि० जॉन्‌ टी० रोडको नेवादामें एक ६० लाख वर्षका पुराना जूतेका 
तल्ाा पत्थरकी दशामें मिला; तबसे तो विकासवाद सर्वथा ही धराशायी दल 
गया। प्रथ्वीकी आयु अबतक जितने भी प्रकारोंसे सिद्ध को गयी; उनमेंसे 
कोई भी प्रकार इस जूतेके कारण विकासवादकी सब कड़ियोंकोी उपपन्न करनेमें 
समर्थ नहीं हैं। अमीवासे छेकर मनुष्यतक न जाने कितने कड़ियाँ हैं, यदि 
एक-एक कड़ी करोड़ वर्ष के, तो ज्यादा-से-ज्यादा प्थ्वी कितनी पुरानी हो 
सकती है; इसका अंदाजा छगाना भी कठिन हैं। अभी हालमें यह सिद्धान्त 
ख्िर हुआ कि ५्मनुष्योंका विकास बंदरोंसे नहीं हुआ, प्रत्युत बंदरोंका जन्म 
मनुष्योंसे हुआ है ।” इन वैज्ञानिक्रोंका कहना है कि “पूर्वकाछके मनुष्योने शान- 
विशनमें बहुत उन्‍तति की थी। इसलियि उनके सिर कमजोर हो गये थे । 
कुछ दिनोके बाद वे असम्य जंगली हो गये । उनमेंसे कुछ वनमानुष और 
कुछ बंदर बन गये ।? ये नवीन वैज्ञानिक पुराने वेशानिकोंसे कहीं अधिक सूक्ष्मदर्शी 
हैँ। इन्होंने अपने तजुबेंसे पुराने ज्ञानोंमें अधिक वृद्धि की है । अतः परिखिललि 
संयोग या इत्तिफाकके अनुसार नहीं; किंतु कमोके अनुसार ईश्वराशानुसार ही प्रकृति 
ज्ञीवोंके शरीरोंको विकधित करती है । जेसे बीज्से बृक्ष) कलीसे फूलका विकास 
होता है, वैसे ईश्वरीय नियमानुसार ही सब विकास ठीक हैं। 

विकासवादियोंके मतानुतार--«ध प्राकृतिक पदार्थोका मूल कारण «ईथर? 
है | उसीकी कह्पना और तरंगावलीसे विद्युत्‌४ प्रकाश) शब्द और गर्मी 
उत्पन्न होते हैं | उसीके अति सूक्ष्म कणोंकों “इलेक्ट्रोन” कहते हैं । इनके ही 
संघातसे विद्युत्‌ बनती है। यही शक्तिके रूपसे स्थूछ आकारमें 'मेटरः कहलाती 
है । मैगरकी विरलदशाको “गेंसः, तरल दशाकों 'लिक्विड' तथा ठोस दशाको 
'सॉलिडः कहते हैं। ईथरसे उत्पन्न ये पदार्थ घनीभूत होकर और आकर्षण- 
विकर्षणके नियमसे चक्राकारगतिमें हो जाते हैं | कुछ समयके बाद वहीं चक्र 
सूर्य बन जाता है । सूर्यमें गर्मी तथा गतिके कारण चक्कर पड़ जाते हैं। 
उसके कुछ अंश अछग होकर दूसरे ग्रह बन जाते हैं। उन ग्रहंसि उपग्रह बनते 
हैं । इसी प्रकारके ग्रहोंमेसे हमारी प्रथ्वी एक अहद है | यह पहले गर्म थी, फिर 
धीरे-धीरे ठंढी हुईं। उसीसे भाप, बादल) पानी) सपुद्र। भूमि एवं जीव पैदा 
हुए । वनस्पति एवं जन्तुओंके भी पहले चेतनता उत्पन्न हुईं | उसीकी एक 
शाखा एक कोष्ठघारी “अमीवा? बन गयी। अमीवा इतने बढ़े कि उन्हें खाने- 
पीनेकी वस्तुओंकी दिक्कत होने छगी । उन्हींकी वे संतानें, जो शारीरिक प्रयत्न 
तथा मानसिक अभ्यासमें बल्यान्‌ थीं; जीवन-संग्राममें बच गयीं । वे फिर 
बढ़ीं और भोजनके छिये संग्राम जारी रहा ) योग्य बचे; अवोग्य मारे गये | 
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बचे हुए अमीबा पहलांसे कुछ भिन्न प्रकारके थे | इनमें भी वही संघर्ष चछा | 
मरते-बचते परिश्थितिक अनुतार आकार प्रकार बदलते-बदछते मछली, मेढकः 
साँप; पक्षी; गाय; बेल; बंदर, बनमानुष ओर मनुष्यकी उद्यत्ति हुई 

“सब ग्राणियोंका एक ही तत्वप्ते वनमाः सबमें जीवन और संतति धारण 
करनेवाले समान अवयबोंका होना सिद्ध करता है कि सब एक ही मूलयस्त्रके 
उसी प्रकार सुधरे हुए रूप हैं, जिस प्रकार आरम्मकी साइकिल भद्दे ढंगकी थी, 
उसमें सुधार होते-होते आजकी साइकिल बन गयी | अबतककी सभी साइकिलोँ- 
को एक कतारसें रखें तो पता छगेगा कि एकद्दीके ये सब सुधरे हुए रूप हैं। 
उसी प्रकार सभी प्राणी धञमीवा?के सुघरे हुए रूप हैं| जेसे तीन पहिये ओर दो 
पहियेकी मोटर दो वस्तुएँ नहीं, वेसे ही बिना पेरका साँप ओर सेकड़ों पेरवाला 
कनखजूरा कोई दो वस्तु नहीं । पहलेका सुधारा हुआ रूप ही दूसरा है। पहले 
सादी फिर संकीण; पहले बिना हड़ीवाली फिर हड्डीवाछी, पहले जोड़ोंबाी फिर 
सपाद रचनाका क्रम यान्त्रिक ही है | जमीन खोदनेसे भी थरद्दी क्रम मिलता है । 
सादी रचनावाले नीचेकी तहोंमें ओर क्छिष्ट रचनावाले हड्डीवाले ऊपरकी तहोंमें 
मिलते हैं| मनुष्य गर्भ पहले अमीबाकी तरह एक कोष्ठबाछा, फ़िर मछलीके 
आकारका, फिर क्रमशः मण्डूक) सप एयं पक्षीके आकारका होता है | फिर बंदर 
की शकलका होकर मनुष्य होता ६ | इस तरहसे भूगोलके प्राणियोंकी शरीर-रचना 
यत्र-तत्र प्राप्त हड्डियोंकी रचना तथा विभिन्‍न देशोंमें स्थित प्राणियाँकी शरीर-रचना- 
की तुलना करनेसे बह्दी प्रतीत होता है कि सब एक ही मोलिक यन्त्रके परिशोधित 
एवं परिवर्धित स्वरूप हैं | कई ख्तरियोंके चार या आठ सन होते हैं; कई मनुष्योंके 
पूँछ होती हैं। इससे मालूम होता है कि मनुष्य मी उन योनियोंसे होकर आया 
है; जिनमें अधिक स्तन एवं पूँछ होते हैं | कान न हिला सकने और आँत उतरनेकी 
बीमारीसे प्रतीत होता है कि मनुष्यके ये अंग शक्तिहीन हो गये | कहीं एक 
ही ग्राणीम इन दो प्रकारके प्राणियो-जेसे अड़ पाये जाते हैं। चमगादड़। उड़ती 
गिल्हरी; छुप्त कड्नियोंके उत्तम निदर्शक्त और बिकासके प्रमाण हैं |! 


इस सम्बन्धर्म कहना यह है कि यन्त्रोंका विकास जेसे किसी चतनको बुद्धिका 
परिणाम ह$ बेस ही विश्वका विकास भी किसी चेतन ईश्वरसे ही सम्भव है । 
भले सायकिलें एक ही यन्त्रके विकास हों, फिर भी मोटर रेल, वायुयान तथा 
कारखानोंके यन्त्र; सब साइकिलके ही विकास नहीं। इसी तरह सॉँपोंके अवान्तर- 
भेद सॉपोके विकास मछे ही हों; परंतु कनखजूरा, बड़ी गिजाया ओर छोदी 
गिजाई आदिका खतन्‍्त्र ही अखित्व क्यों म माना जाय ? निराकार जीव कमंत्रश 
विभिन्‍न योनियोंसे होता हुआ मनुष्य-्योनिर्मे आया, इसमें कोई मतभेद नहीं | 
कितु अपर जीवित देहसे ही सब्च परकारके जीवित देह बने; यह कह्पना सर्वथा 
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निराधार हे । कहा जाता है कि 'समूर्ण संसार परिवर्ततका फेक हैं |! किंसु परिवर्तन 
या गति जड़ पदाथका खाभाविक्त बर्म नहीं हो सकती ।व्यवद्दार्ें देखते हैं 
कि बड़ीमें गतिका परिवतेन बढ़ीका खामाबिक घर्म नहीं; बंदुकद्वारा 
चलनेवाली गोलीकी गति खामाविक नहीं है; घड़ी ओर गोली पहले गतिद्दीन 
थीं, अन्तमें भी गतिहीन होनेवाली हैँ | बीचमें किसी चेतनद्वारा ही उममें 
गति मिलती है । इस तरह संसारमें तेज। जल; किरण; वायु आदि सभी 
पदार्थॉमं गति या परिवतन , क्रिप्ती चेतनते ही मिलना चाहिये। घड़ी ओर 
गोलीकी गतिके तुल्य' ही संसारकी गति भी न पहले थी; न अन्तर्मे रदेगी। 
उसे गति देनेवाला चेतन ईश्वर ही है | 

(साइंस एण्ड रेली जन में प्रसिद्ध विद्वान डॉ० जे० एम्‌० फ्लेमिंगका कहना 
है कि 'साइंसके स्वाध्यायसे हमें इस प्राकृतिक जगतमें तरकीब, योजना; धारणा 
ओर विचार दिखलायी पड़ते हैं | ये बातें इत्तिफाकसे अचानक नहीं आ गयीं। 
ये विचार चेतन्यकी सूचना देते हैं। यह संसार बिना विचाग्वानके कभी नहीं बन 
सकता । महर्षिव्यासने भी उपनिषदोंके आधारपर शारीरक सूत्रभें कहा ही है कि जड 
प्रकृतिमें ईक्षण नहीं बन सकता; किंतु यह संसार ईैक्षणपृर्वक ही हो उकता है--- 
“:इंक्षतेनाशब्दम्‌ ।!? ( जह्यासूत १ । १। ५) 


कुछ विकासवादियोंकी कल्पना है कि ध्पृथ्वीपर गिरनेवाले तारकाओंके 
द्वारा जीवनका बीज हमारे यहाँ पहुँचा |? परंतु इसमें शंका यह होती है कि क्‍या 
प्रोगेप्लाज्ममें इतनी शक्ति है कि तारिकाओंसे प्रथ्वीपर पहुँचनेतक उनमें जीवन 
अवशिष्ट रह सकता होगा १ दूसरी कल्पना यह दे कि “असंख्य वर्षोके पहले 
अनुकूल स्थिति पानेपर जीवनका एकदम प्रादुर्भाव हुआ |? परंतु इसपर विकास- 
वादी ही कहते हैं कि 'जीवनका आरम्म कब हुआ; केसे हुआ; इसपर बेश्ञानिर्कों- 
को अबतक कुछ ज्ञात नहीं। इससे स्पष्ट है कि ्वेतन्य केसे बनता है।? यह 
वेज्ञानिकोंको मालूम नहीं। परंतु उनका विश्वास है कि प्वह है प्राकृतिक/” क्योंकि 
उनके मतमें चेतन प्रोगोप्छाज्म ही है। पग्रोगेप्छाज्म, जो शहदकी भाँति तरल 
पदार्थ है; हाइड्रोजन) नाइट्रोजन, फॉस्फोरस आदि बारह भोतिक पदार्थोंसे 
बना है; जो कि जड ही हैं। ये मोतिक पदार्थ “एडेक्‍्ट्रोन!के न्यूनाथिक मेल्से 
बनते हैं | एलेक्ट्रोन खण्ड-खण्ड है; अर्थात्‌ ये सब पदार्थ परमाणुओंसे बने हैं; 
जीव भी प्राकृतिक परमाणुओंसे ही बना है |” हक्सलेके मतानुसार “चेतन” पदार्थ 
दीपज्योति अथवा पानीके भवरके तुल्य नित्य प्रतीत होनेपर भी प्रतिक्षण बदलने- 
वाली व्यक्तियाँ ही हैं | नये-नये परमाणु मिलते जाते हैं, पुराने अछग होते रहते 
हैं, यह धारा निरन्तर बहती रहती है? इसलिये श्ञान एवं चेतन्यका सिलसिला 
नहीं हूटता | 
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नवीन विज्ञानके अनुसार प्रत्येक परमाणु कई एडेक्ट्रोनोंसे बना होता है । 
एडेक्‍्ट्रोन एक दूसरेसे चिपकते नहीं; प्रत्युत दृर-दूर रहते हैं। जिस प्रकार तारका- 
समूह दर-दूर रहकर भी एक तारापिण्ड या सोर जगत्‌ कहलाता है, उसी प्रकार अनेक 
एलेक्ट्रोनोंसे बना हुआ 'ऐट्म! भी है। इसी ऐटमसे उपयुक्त बारह पदाथ बनते 
हैं। इन्हीं बारह पदार्थोसे ज्ञान) चेतन्य या आत्मा बना हैं। अतः वह भी 
परिवत्तनशील है |? वैज्ञानिकोंके अनुसार परमाणुओंकी गति प्रति सेकेंड 
एक लाख मील है | यहाँ विचारणीय यह है कि जुदा-जुदा रहकर इतने वेगसे 
चलनेंवाले परमाणु किस प्रकार अपना ज्ञान दूसरे परमाणुमें डाडते हैं अथवा 
किस प्रकार ज्ञान एक परमाणुसे उड़कर दूसरे परमाणुमें जाता है ओर चेतन्य 
खिर रहता है ? बीसों वर्ष पढ़ानेपर भी विद्यार्थी भूल जाता है; परंतु बिना किसी 
साधनके दूर-दूर स्थित परमाणु इतने वेगसे दोड़ते हुए अपना ज्ञान दूसरेमें फ़रेककर 
चल जाते हैं और दमरे उस ज्ञानको ले लेते हैं| यह कितनी आश्चय जनक ओर 
कितनी असंगत बात है ! 


दिसम्बर सन्‌ १९२३ के 'चिल्ड्रेन्स न्‍यूज! पत्रमें प्रो० रिचर्ड 
की “थर्टी इयस आफ साइकिकल रिसर्च! नामक पुस्तकका विज्ञापन 
छपा है । उसीमें पुस्तकका एक उद्धरण है कि “यचास वधपूर्व 
भौतिक विज्ञानका यही रुख था कि जो बात भोतिक विज्ञानसे सिद्ध 
न हो, उसका अस्तित्व ही नहीं; वह ढोंग है । किंतु आज ऐसे भी 
प्रमाण मिल रहे हैं कि भीतिक विज्ञानकी पहुँचके बाहर भी पदार्थोका अस्तित्व 
है। ऐसे पदार्थोकी 'साइकिकल? कहते हैं| यह शब्द जीवके लिये व्यवह्गत 
होता है | जीवात्माकों अब कोई भी भोतिक नहीं कहता ।” डार्विनके सुपुन्र 
प्रो जाज  डार्विनने-- १६अगस्त सन्‌ १९०५ को दक्षिण अफ्रीकामें ब्रिटिश 
एशोसियेशन? के प्रधानकी दैसियतसे कहा है कि “'जीवनका रहस्य अब भी 
उतना ही गूढ़ है जितना कि पहले था |? प्रो० गेडिस -कहते हैं कि “कुछ 
प्रामाणिक विज्ञानवेत्ता, जो जीवके एक छोकसे दूसरे छोकमें आगमनकी 
कल्पनाको संतोषजनक मानते हैं; ऐसा भी मानते हैं कि जीव प्रकृतिकी माँति 
अनादि है।! दूमरे एकविद्वानका कहना है कि “चेतनके प्रभाव बिना जड पदार्थोमें 
चेतना आ ही नहीं सकती [? विज्ञानका यह नियम प्रथ्वीके आकषण-नियमके 
समान अठछ प्रतीत होता है। जबसे मनोविज्ञान, मस्तिष्कशास्त्र एवं आत्मविद्याका 
अन्वेषण हुआ। तबसे जीव-सम्बन्धी सभी शंकाएं निवूत्त हो गयीं ।?? 

मनोविज्ञानक्े एक विद्वान्‌का कहनां है कि “किसी भी जीवनकायकी संगति 
भौतिक नियमोंसे स्पष्ट नहीं होती। आँसू या पसीना निकलनेके नियमोंका भी 
स्पष्टीकरण अभीतक नहीं हो सका ।! मस्तिष्क-शासऊत्रके जन्मदाता गंलिका 
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कहना है कि धमरी रायमें एक ही निःबवबत्र वस्तु ढ; जा इखती: सुनती। 
सस्‍्र्श करती हैं। प्रेम, विचार एवं स्मरण करती हैं। पर अपना 
कार्य करनेके छिये वह मसतिष्कमें अनेक भोतिक सावन चाहती है |! 
इससे वेदान्तके द्रश, खश; श्रोता, ध्राता आत्माका ही वणन मिलता-जुलता 
है। आत्मविद्याक्े प्रतिद्ध पण्डित तर ऑलिवर लॉज लिखते हैं कि “एक बार 
आप इस बातको देखें कि अन्तःकरण बड़ी वस्तु है। वह इस मशीन ( शरीर ) से 
वाहरकी वस्तु है। ऐसा नहीं कि जब शरीर नष्ट होता है; तव वह अपना 
अस्तित्व खो देती है | हम जितने दिनोतक प्रृथ्वीपर रहते हैं; उतने ही दिनोंके 
लिये हमारा अस्तित्र परिमित नहीं । हम बिना शरीरके भी रह सकते हैं। 
हमारा अस्तित्व बना ही रहेगा । में ऐसा क्यों कहता हूँ. ! इसलिये कि ये सब 
बातें विज्ञनके आधारपर स्थित हैं | बहुतोंने अभी इसका अनुभवत्र नहीं किया; 
पर यदि कोई तीस-चालीस वर्षतक अपनी आयु इस विषय छगाये। तभी वह 
यह कह सकनेका अधिकारी होगा कि अब मैं किती ख्ितिमें पहुँचा हूँ।! इन 
बातोंसे ज्ञात होगा कि जीव्रका सख्॒तन्त्र अस्तित्व विज्ञानस्म्मत है। अब ईश्वर- 
नियन्त्रित प्रकृतिसे विकास उसी प्रकार मान्य है। जिस प्रकार कलीसे फूछका 
विकास होता है | जैसे कछीसे फूछ ही होगा, भ्रमर नहीं; बीजसे इक्ष ही होगा; 
मूँगा नहीं, वेसे ही ईश्वरीय नियमानुसार पदार्थोका विकास होगा । यह टी० 
एच इक्‍्सलेके “एनीवर्सरी ऐड्रेस” के इन वाक्योंसे स्पष्ट है कि “प्रत्येक पश्च 
ओर वनस्पतिकी सभी जातियोंमें कुछ विशेष प्राणी ऐसे होते हैं, जिनको मैं 
(स्थिर आकृति! नाम देता हूँ; उनमें सश्सि लेकर अबतक कोई विकार 
नहीं हुआ |? 

मद्रात हाईको>के जज टी ० एछ० स्टेजका कहना है कि “जल-कमियोंमें 
बहुत प्रकारके भिन्न-भिन्न रूपवाले जनन्‍्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते हैं । इनके 
लिये यह आवश्यक नहीं कि वें एक दूसरेसे विक्ृत होकर उत्न्न हों, 
प्रत्युत वे तो एक दूमरैसे अपेक्षारहित होकर एक ही समयमें अछूग- 
अल्ग आकारके साथ उत्पन्न होते हैं । इमसे क्रम-विकासका स्पष्टतया 
खण्डन हो जाता है। अनुभव भी यही है कि सिरमें मैठ जमनेसे जुएँ साक्षात्‌ 
उत्पन्न होती हैं। वे अनेक अन्य देह धारण करनेके बाद जुएँ नहीं बनती । 
खाद्का खटमल मलिनतासे ज्यो-का-त्यों उत्तन्न होता है। मूत्रके कीड़े संसारके 
समस्त देशोंमें एक ही आकारके उपपन्न होते हैं ।! इन घटनाओंसे सिद्ध होता 
है कि अपुक आकार प्राप्त करनेके छिये अनेक आकारोंका चक्कर छगाना 
आवश्यक नहीं । जिस इंश्वरके द्वारा चन्द्र-सूर्य बनते हैं, जितसे अमीबा बनते 
हैं, उसीसे स्वतन्त्र अन्य शरीर भी बन सकते हैं | 


१्ण३्‌ मावलसंबाद ओर रामराज्य 


(4 


इसीलिये एक आधुनिक वेशानिक अपनी “प्रिंसिप्स ऑफ जुआलोजी? 
( प्राणिविज्ञानक्के सिद्धान्त ) पुस्तकमें लिखता हैँ कि प्रथ्वीपर उलन्न बिना 
हड्डीके जन्तुओं और मनुष्यादि इड्डीवाले ग्राणियोंमें एक समान ही उन्नति देखी 
जाती है; परंतु इस समानताका यह अर्थ नहीं कि एक प्रकारके प्राणीसे दूसरे 
प्रकारके प्राणी विकसित हुए हैं | आदिस मत्त्व ही संणशीछ प्राणियोंका 
पूवेज् नहीं ओर न मनुष्य ही अन्य सतनधथारियोंसे विकसित हुआ है । प्राणियांकी 
छुछा किसी अभोतिक तखसे सम्बन्ध रखती है, जिसने एथ्वीपर अनेक 
प्रकारके ग्राणियोंकी सश्टि करके अन्तमें मनष्यको बनाया है--“ब्रह्मावलोकथिषर्ण 
सुदमाप देव: । ( श्रीमद्धा० ११ । ९। २८ ) इसके अतिरिक्त परमेश्वरका अस्तित्व 
ननेपर प्रकृतिकी खतन्त्रताका कोई अथ ही नहीं रह जाता । फिर तो अनादिसिद्ध 
जीवोंके शुभाशुभ कमेंके अनुसार उनके खुख-ढुःखादि फ़छ-भोगाथ ही देहका 
निर्माण अपेक्षित होदा है | सुख-दुःखकी न्यूनता-अधिकता देहकी वनावटपर 
निर्भर है । इस दशा जिन प्राणियोंकों उनके कर्मानुतार जेंसा सुख-दुःख देना 
है, सीधे तद॒ुपयोगी ही शरीरका निर्माण आवश्यक है )। व्यर्थ असंख्य शरीरोंमें 
घुपा-फिराक़र डीदको उस सरीरस लाना परमात्माके लिये उवित नहीं। 
कमफछोंकों भोगानेके लिये बदि किसी अपराधीको तीन सासकी कालहूकोठरीकी 
सजा देनी है; तो पुलिस उस व्यक्तिको वर्षों हधर-उधरकी हवालातोंमें 
भठकाती फिरे। यह न्याय नहीं। अतः ईश्वर एवं जीव-तत्व माम लेनेपर फिर 
क्रम-विकासका कोई भी स्थान नहीं रह जाता | 
विकास-सिद्धन्तकी सान्‍्यता है कि प्वेतनकोइसे प्राणी बनता है | इन्हीं 
चेतनकोश्ोंसे समस्त प्राणियोंकी रचना हुई | इन सब जीवित ग्राणियोंमें तीन 
सामान्य वाते हैं-- ( १) सब प्राणियोंके शरीर एक ही सररू पदार्थोंसे बने 
हैं | पश्च-पक्षियोंके शारीरिक तत्वोंमें कोई अन्तर नहीं | ( २) सब प्राणी अपनी 
क्षीण शक्ति कफिरोे प्राप्त कर लेते हैं | प्रतिदिन काम करके श्रान्त द्वोते हैं, 
विश्वामके अनन्तर पुनः ताजे हो जाते हैं| ( ३ ) यन्त्रोंकी भाँति सुधरते-सुधरते 
एक शरीरसे अन्य शरीराले होते हैं | सब प्राणियोंके आठ स्थान होते 
हैं--( १ ) पोषण--बाहरसे पदार्थ छेना, पचाना ओर सारे शरीरमें 
पहुँचाना; (२) इ्वासोच्छवास, (३ ) मल्त्याग, (४ ) रक्तप्रसार; (५ ) 
प्रेरणा, ( ६ ) आधारस्थान ( जिससे शरीर सघा रहता है )) ( ७ ) शञानतन्तु (जिससे 
समस्त झरीरका हाल मालूम होता है) ओर (८) प्रसव | इस तरह सब 
प्राणियोंके तत्व एक-से हैं ओर आठ स्थान मी एक-से होते हैं | किंतु ये सब बातें 
भारतके लिये कोई नयी खोज नहीं हैं | यहाँका एक गंवार भी जानता है कि 'पंच रचित 
यह अघम सरीरा ।? जो जीते, खाते; काम करते तथा संतति उत्पन्न करते हैं, उनमें 
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आठ संख्थान होने ही चाहिये | क्या कोई एसा भी मूख होगा ज्ञो समझेगा कि मान 
किया जाता हैं ब्गेर सल्ययाग न किया जञायगा ?? नालेके पानीकी तरह रक्तका 
बहना) संतति उत्पन्न करना सभी दुनियोंकोी अवगत हूँ । हाँ; विचारणीय 
यह है कि जिस प्रकार यन्त्र धीरे-धीरे सुधरता दे, क्‍या उसी प्रकार प्राणी 
क ८5८5 च्‌ रे 
और-से-ओऔर हो जाता है | वस्तुतः बन्त्र मनुष्यकी परिमित बुद्धिसे बनता हैं; 
कर] ५ दे अर 
उममें अनुभवक्के आधारपर कुशलता होती है; इसलिये आरम्मिक ओर अन्तिम 
रूपमें अन्तर पढ़ जाता है। परंतु स्वज्ञ परमेश्वरकी बुद्धिकों रचना मनुप्य- 
7८ ४५ 0 कई 
बुद्धि-जंसी नहीं हो सकती | 
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प्राणियोंके कर्ूफलभोगार्थ परमेश्वर तद़चित देह बनाते हैं । जिसके 
जेते कम; उसे बेला ही सुख-दःख भोगना पड़ता है। उसके ढछिये उसी प्रकारका 
ह-निर्माण आवश्यक है | शरीरका बनाना यदि खतन्‍त्र प्रकृति या जीवके 
अधीन माना जाय तो यन्त्रका दृश्टान्त ठीक हो सकता है। पर यहाँ तो 
कर्मानुसार दरीर प्रदान करनेवाला ईश्वर है । अतः यन्त्रका दृष्टान्त 
व्यर्थ है । विद्नयसवादीका कहना है कि 'बेज्ञानिकनें अबतक कोई ऐसी रीति 
आबविष्कृत नहीं की, जिससे इन परिवतनोंकोीं वे परीक्षणोंद्रारा सिद्ध कर सके 
और तन उनको अबतक यही ज्ञात हो सका कि इस प्रकारके परिवर्तनक्के नियम 
क्या हैं ? वैज्ञानिकोंको परिवर्तनके नियम मालूम नहीं । यह भी मालूम नहीं कि 
परिवर्तन केसे होंता है ! परिवतंन होते हुए भी किसीने नहीं देखा | अमुक 
प्राणीका अमुक प्राणी बन गया$ इसे किसीने नहीं देखा । आज किसीको भी बंदरसे 
मनुष्य बनते नहीं देखा जाता ओर मनुष्यके बाद मनुष्यसे दूसरा भी कोई प्राणी 
उत्पन्न होते नहीं दिखायी देता | ऐसी खिंतिमें परिवर्तन सिवा कब्पनाके ओर 
कुछ भी सिद्ध नहीं होता । विज्ञानके प्रखर पण्डित भी यही कहते हैं कि 
'जीवकी श्रेणियों एवं जातियोंकी उत्पत्तिका रहस्य हमको ज्ञात नहीं |! थॉम्पसनका 
कहना है कि “हम नहीं जानते कि “प्रश्वीपर जीवधारीकी उत्त्ति कबसे हुई १? 
दूसरा एक विद्वान्‌ भी कहता हैं कि “इस उजाड़ प्रथ्वीपर - प्राणीकी उत्प 
केसे हुई; यह हम नहीं जानते |? कुछ तीसरे छोग डार्विनके ही शब्दोंमें 
स्वीकार करते हैं कि “एक जातिसे दूसरी उपजातिकी भिन्नताके नियमोंके 
सम्बन्ध्मं हमलोग कुछ नहीं जानते ।! 


जातिविधान 


इसी तरह विकासवादी जातिविभाग-शासत्रके अनुसार साधम्य-वैधरम्यके 
अनुसार प्राणिवर्गका वर्गीकरण प्रष्टवंशधारी और प्रष्ठवंशविहीनोंके भेदसे करते 
हैं | जबसे रक्तकी परीक्षाका सिलसिला जारी हुआ, तबसे विकासवादियोका 
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बग-विन्यास गछत तिद्ध हो गया। अबतक छांग “गिनी फाडछ? का मुर्गोकी 
किस्तका समझते थे | पर आब रक्तकी परीक्षासे वह झुतुरमु गंकी जातिका मालूम 
होता है | इसी तरह “विक्रासवाद” के लेखकने भाड्को श्ान-जातिमें लिखा हैं | 
परंतु उसके रुधिरकी परीक्षासे वह सील आदिकी भाँति जलजन्तु सिद्ध हो रहा 
है। इसके अतिरिक्त जब विकरासवादी एक ही प्रकारके मूल प्राणीसे समस्त 
मूमण्डलक्के प्राणियोंकी उत्तत्ति मानता है; जब सबके संस्थान एक समान गिनता 
है और एक ही तरीकेसे विकास मानता है; तब इन सबके रुघिरकण एक ही 
बनावटके क्‍यों नहीं होते ! किसी जातिके प्राणीका रुधिरकण गोल; किसीका 
चपटा क्‍यों होता है ! यह रुघिरका प्रथकत्व सिद्ध करता है कि प्रत्येक जातिका 
शरीर मिन्न प्रकारके रुघिरकणोंसे बना होता है | इससे यह सिद्ध होता हे कि 
समस्त जातियाँ एक ही प्रकारके प्राणीसे विकसित नहीं हुई; प्रत्युत सबकी डत्पत्ति 
मूलतः अछ्ग-अछग हुई । 


तुलनात्मक शरीर-रचना-शास्त्रसे विकासबादकी बहुत ही सामग्री मिलती 
है | वाह्यरूपमें अत्यन्त भिन्नता होनेपर भी कई प्राणियोंका जातिविभाग इस 
शास्त्रने एक ही वर्गमें किया है। आस्तरिक रचना-साम्यपर इसका निर्णय होता है । 
तदनुसार ध्वप्रगादड़, हे ओर गो अनुक्रमसे नमचर; जलचर ओर भूमिचर 
होनेपर भी तीनोंका एक ही वर्गमें अन्तर्भाव किया गया है, क्योंकि तीनों ही 
स्तमघारी हैं । इसके अनुसार अनेक जातिके कुत्तोंमें साधम्य-वेधरम्य दोनों ही 
मोजूद हैं| साधम्य से सब कुत्ते एक ही बर्गके हैं | वेधम्यसे बुल्डाग। ताजी और 
लेंडी आदि अलग-अलग हैं; किंतु हैं सब्र एक ही पू् जन्तुकी संतति | इसी 
तरह लोमड़ी, सियार ओर भेड़िया वेषम्बले अलग हैं | पर माँसभक्षण 
आदि स!म्बसे एक ही पूर्व॑जन्तुकी संतति प्रतीत होते हैं | बिल्ली ओर बनबिलछाब 
अलग होते हुए भी एक ही हैं। चीता; व्यात्र, सिंह अलग-अलग होते हुए भी 
एक हैं | इन सबका मांसाहारी; स्तनथारी कक्षामें समावेश होता है | इनमें व्याप्र 
तथा सिंहके मेल्से और भेड़िये तथा कुत्तेके मेल्से संतति भी होती है। भादू भी 
मांस-भक्षक प्राणी है। इसकी आन्तर-रचना कुत्ते; बिल्छीकी रचनासे कुछ प्रथक्‌ 
है। पर इसका मेरू इन्हींके साथ मिलता है। मांत-मक्षकोंमें बिज्जु, नेवला$ 
ऊदबिलाव अलग-अलग होते हुए भी एक ही प्रकारके हैं। हेल मछली भी 
मांसभक्षक है। यह जन्तु पहले स्थलूचारी था, पर अब इसका पानी ही घरहो गया । 
इसके पेर कमजोर और नावके चप्पूकी माँति हो गये । शरीरमें इसके बछ भी कम होता 
है । यह स्तनथारी, मांतमक्षी प्राणी है। स्तनथारियोंमें तीश्ण दाँतवालोंका एक दल 
चूहा, छुद्ेँदर; घूस, गिलहरी, शशक और स्याहीका है । ये वस्तुओंको कुतरते हैं । 
अतः तीब्णदंती कहलाते हैं | इनमें ही उड़न गिलहरी भी है | चमगादड़ भी इसी 
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जातिका है; किंतु यह उड़नेवाला हैं| इनके पेरांकी रचना भूमिचर ज्ञानवरोंके 
अगले पेरोंके तुल्य होती है | विकासवादका यह सबसे उत्तम प्रमाण समझा 
जाता है | स्तनधारियोंमं गाय घोड़ा; हाथी। ऊँट हरिफ गेंडा।, सूअरः 
दरियाई घोड़ा आदि हैं | इनके सूड़ या खुर होते हैं| इनमें खुरका साधम्थ 
है| हाथीकी पाँचों अंगुलियाँ; टापीरके चार, गेंडके तीन झऊँटकी दो और 
घोड़ेकी एक ही द्ोती है | यहाँ अँगुलियोंके क्रमशः हाससे विकासका अच्छा 
प्रमाण मिलता है | आस्ट्रेलियाका कँगारू भी विकासका अच्छा प्रमाण है । 
इसकी माँदीके पेठमें एक थेली होती है। माता बच्चोको पेदा करके इसी थेलेसें 
रख लेती है | इस थैलेमें स्तन होते हैं| बच्चे बड़े होनेपर थेलेसे बाहर निकलते 
हैं | इसी तरह अमेरिकाका “ओपोसम” होता है। उसकी भी मादाके पेटमें शैली 
होती है । इनके सिवा डकविल एवं ईकडना दो स्तनधारी जन्तु आर भी होते 
हैं। ये अण्डे देते हैं, परंतु अण्डोंकों पेटमें रखनेके लिये इनके भी पेटमें थैली 
होती है | इस तरह स्तनधारियोंमें देखा गया है कि कई पूर्ण जरायुज, कई 
कँँगारूकी भाँति अर्ध-जरायुन और कई डकविलकी भाँति अण्डज हैं । ये स्तमधारियों 
एवं अण्डजोंके मध्यवत्तीं प्राणी हैं । 

“इसी तरह प्ृृष्ठवंशधारियोंकी दूसरी श्रेणीके पक्षी भी कई प्रकारके होते हैं | 
कोई दाना चुगते हैं, कोई मांस खाते हैं ओर कोई पानीमें तेरते हैं | परिस्थितिके 
अनुसार उनके चोंच। पैर और झिल्लीदार (जोंकी बनावट होती है । 
आस्ट्रेलिया, अफ्रीका) न्यूजीलैंड और अमेरिकाका पेग्बिव पक्षी भी विकासका 
एक श्रेष्ठ प्रमाण है| यह जहाँ रहता है; वहाँ दूसरा पक्षी नहीं रहता; इसीलिये 
इसकी उड़नेकी शक्ति नष्ट हो गयी | यह पानीमें तेरता है | इसके पर नावके 
चप्पुओंकी तरह पानी कावटनेवाले हो गये | झ॒तुरम॒ग॑ और मोरकी भी उड़नेकी 
शक्ति कम हो गयी, क्योंकि इन्हें किसी पश्चीका डर नहीं | यह परिस्थितिसे 
प्राप्त विकासके उदाहरण हैं। 


“पीठकी हड्डीवालमे तीसरी जाति सर्पणशीछोंकी है। इसमें गोह, सॉप, 
अजगर; नाकू, मगरमच्छ एवं कछुआ आदि हैं । गोहकी अनेक जातियाँ हैं, 
एक जातिकी गोहमें आगेके पेर नहीं होते; दूसरी जातिमें आगे-पीछे चारों पैर 
नहीं होते | सर्प बिना पेरका होता ही है।ये भी विकासके प्रमाण हैं। पृष्ठ- 
वंशवालॉंकी चोथी जाति है मप्ड्कोंकी; यह पेदाइशसे लेकर युवावस्थातक अपनी 
जीवनीसे सिद्ध कर देता है कि मछलियोंसे उसकी उत्पत्ति हुई है। मछलियोंकी 
तरह पहले वह गलफड़ोंसे श्वास लेता है, फिर मुखसे | पहले उसके ( मछलीकी 
तरह ) पूँछ होती है, फिर वह छुप्त हो जाती है | पाँचवीं श्रेणी मछलियोंकी है । 
वें हजारों प्रकारकी होती हैं; जिससे विकासके अनुमानकों अधिक सम्भावना 
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रखती है । इसी तरह अखिरदित प्राणियोंके भी द्वरीरोंसे विकासका 
अनुमान होता है।ये जोड़ेते बने होते हैं । कनखजूरा, बिच्छू8 मकड़ी; 
भोरा; ततेया आदि इसी विभागके हैं। इनमें मिन्नता होते हुए भी सबके 
शरीर छोटे-छोटे जोड़ोंसे बने होते हैं।इनसे भी मादम होता है कि सब एक 
ही मूल प्राणीसे बने हैं | इनके आगे अत्यन्त सूक्ष्म हैड़ा, अमीवा 
आदि प्राणी हैं | इनके मी पोषण; श्वासोच्छवास आदि जाठों संथान हैं | इस 
तरह सब प्राणियोंमें बेधम्य होते हुए भी वे साधस्यसे रहित नहीं हैं । क्रमसे 
रखनेपर पहले अमीबा; हैड़ा, कनखजूरे आदि जोड़वाले कीड़े; फ़िर हड्डीवाडी 
मछलियाँ, फिर मण्ड्क। किर सप, फिर पक्षी और अन्‍न्तमें स्तनधारियोंका 
स्थान ठदृरता है | विक्राससे इनकी आकतिमें भिन्नता है । जेसे नये यम्त्रके बन 
जानेपर पुराने यन्त्र अलग हो जाते हैं) बसे ही योग्य ग्राणियोंके उत्पन्न हो जानेपर 
अयोग्य जातियाँ पीछे रह जाती हैं | गिछछी जातियोंके अवशिष्ट अवयव इस 
बातकी साक्षी दे रहे हैं | मनुष्य भी सनथारी जन्तुओंकी श्रेणीमें है | वनमानुष, 


बंदर; लीमर आदि जातियाँ इसी श्रेणीकी हैं; अतः इनकी उत्पत्ति विकासवादके 
अनुसार ही है । 


यद्यपि आन्तर-रचनाका मिलान ठीक है; फिर भी इनकी श्रेणियाँ बाह्य रूप- 
से ही निर्धारित की गयी हैं | स्तनोंको देखकर स्तनघारियोंकी श्रेणीका निर्णय किया 
है। मांस खाना; जीमसे पानी पीना, मेथुनक्रे समय बंध जाना; पसीना न आना: 
अँधेरेगे भी देखना आदि सब बाहरी लक्षण हैं| इसी तरह दाँत देखकर तीश्ण- 
न्तवालोंकी श्रेणी बनी। इस तरह सभी विमाग प्रायः बाह्य मेदपर ही निर्भर 
हैं, अतः आन्तरिक रचनापर वर्ग-विभागका अहंकार ब्यर्थ हैं। दृतछ, चमगांदड़ 
और गायके स्तनोंकों देखकर ही सबको एक श्रेणीमें रक्खा गया है। जहां 
इनकी बाह्य आक्ृतिसे काम नहीं लिया) वहीं भूछ हुईं । माढू और गिनी फाउल- 
को एक मानना भूछ है । उस मूलकों अब रुधिर-शात््र सुधार रहा हैं; अतः 
केवल आन्तर रचनापर उपर्युक्त विमागकी बात असब्भत है । शरीरके अंदर इंडिया, 
नस-नाड़ियाँ। यह्नत्‌-प्लोहा, गर्भाशय आदि अनेक यन्त्र हैं। पर ये क्‍या 
अखिहीन बीड़ोंगें मी हैं ? कुत्ते और गायके पानी पीनेके ढंगमें भेद है । कुचा 
जीमसे और गाय घूँटते पानी पीती है; फिर भी दोनों स्तनघारी हैं। अतः 
आन्तर-रचना जटिल है; उसके आधारपर वर्गभेद नहीं बन सकता। अमीवासे 
सनधारियोतककी रचनामें साम्यका पक्ष भी गलत है । यक्तिचित्‌ साम्य तो 
पाग्ममौतिक होनेसे सबमें ही है। अखियुक्त ओर अखिद्दीन प्राणियोकी कुछ भी 
समानता नहीं है । यक्ृत्‌) हीहा) गर्भाशयादि एकमें हैं; दूसरेमें नहीं । 
अखिद्दीनोमें अस्थियाँ कैसे हुईं) इसपर भी विकासबादी चकरा जाते हैं ! 


वकासवाद न्ण्ड़ 


बनीं) ( ९ ) कठोर काम करते-करते जये मनुष्योके शरोरमें घटठे पढ़ जाते है 
वेंसे ही श्रम करनेसे प्राणियोंके देहमें अख्थियाँ बन गयीं; ( ३) जब चने 
अधिकांश भागवाले पदार्थ खाये गये; तब हृड्डियाँ पैदा हुई और (४ ) श 

इर नंछ) नाड़ी आदि अवयब ही इडियाँ बन गये | परंतु ये चार्से पक्ष 
असंगत हैं | मनका असर उसीपर पड़ता है; जिसका मनसे सम्बन्ध हो | अख्िका 
मनसे कोई सम्बन्ध नहीं | दातपर सुई चुमानेसे मनपर कुछ भी असर नहीं 
पड़ता | अतः “मानतिक् प्रेरणासे अस्थियाँ बनीं,? यह नहीं कहा जा सकता | यों 
तो सम्पूण संसार ही मनकी कत्यना है; फिर अस्थि ही क्यों ? बटटोंका दृश्ान्त भी 
ठीक नहीं; क्योंकि बाइरी वस्ठुके संघंसे बाहरी ही कठोरता आती हैं। बाह्य 
संघ्पसे शरीरके अंदर हड्डियों केसे बनेंगी! चूनेवाले भोजनसे भी हृडियाँ नहीं बन 
सकतीं | सभी जानते हैं कि “्खूनसे हड्डियाँ पेंदा होती हैं,? परंतु छाखों जूँ: 
चयड़े, कीलनें; खटमल मनुष्यों, पशुओके खूत पीते हैं; जोंकें खूब पीती हैं; 
परंतु उनमें हड्डी नहीं बनी । चीटियाँ हड्डियोंकों चुनकर खाती हैं; उनमें भी 
हड्डी पैदा नहों हुईं। पनस-नाड़ियाँ हड्डी बन जाती हैं? यह भी बात युक्तिहीन 
है। बच्चोंके घुखमें पहले दाँत नहों होते, कुछ दिन वाद दाँत निकछ आते हैं। 
यदि नस-नाड़ियोंका दाँत बन जाना मानें तो उधर थोड़े ही दिनोंमे वे दाँत गिर 
जाते हैं| गिरते समय नस-ताड़ियोंसे उनका कोई छगाव प्रतीत नहीं होता । 
कुछ दिनों बाद किर नये दाँत निकलते हैं, यद्‌ पहली नमन-नाड़ियाँ चली गयीं 
तो यह दूसरी कहसे आयी ! बृद्ध होनेपर वे दोत भी चले जाते हैं, दब भी 
किसी नस-नाड़ीका लगाव माहम नहीं हाता | डाक्टर भी दाँत निकाल देते 
हैं; पर उनके साथ नस आदि कोई चीज नहीं निकछती | दाँत तो कीलोकी तरह 
गड़े होते हैं; शरीर या किसी दूबरे अड्नसे उनका वास्ता नहों प्रतीत होता 


इसी तरह भीतरका सारा अखिपज्ञर अछग ही प्रतीत होता है; डसका 
बासा नस-ताड़ी, माँंसः लचा किसीसे नहीं । फ़िर ऐसी निराली वस्तुको 
अखिद्दीन प्राणियॉने कसे प्राप्त किया ? विक्रास्वादी कहते हैं कि “परिख्ितियोंसे 
ही हड्डियाँ उत्पन्न हुई; परंतु परिस्थिति भी इड्डी बनानेंमे असमथ्थ हैं | भाई 
बहन दोनों एक हो परिखितिमें उत्पन्न होते ओर बढ़ते हैं। पर बहनके 
मुखपर दाढ़ो-मूँछका नाम भी नहीं होता | हाथी-हथिनी दोनों एक स्थितिमें 
उसन्न होते हैं, परंतु हथिनीके मुंहमें बड़े दाँत नहीं होते। मयूर-मयूरी) मुर्गा 
मुर्गी समान परिस्थितिमें पंदा होते हैं; पर मादाके वे सुन्दर पंख और कहँगी 
नहीं होतीं; जो नरमें होती हैं | क्‍या यहाँ परिस्थितिर्म कोई अन्तर सिद्ध हो सकता 
है? किर केसे किमीमें हड़ी हो और अच्यमें न हो? ध्युश्र॒तः आदि आयुवेद 
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ग्रन्थोंसे मारूंम होता है कि “दो ख्तियोंके परस्पर मेथुन करनेसे यदि किसीके 
गर्भमें बीज चछा गया; तो उस गर्मसे अख्थिविद्दीन शिक्षु उत्तन्न होता है|! इसी 
तरह 'कोई ऋतुखाता स्त्री यदि खप्नमें मेंथुन करे तो बायुद्वारा आर्त्व खिंचकर 
गर्भमें घारित होता है। वही अख्थिह्ीन मांस-पिण्डके रूपमें उत्पन्न होता है। 
केश-इपभ्ुु, छोम, नख-इन्‍्त) शिर-धमनी; ल्ायु; शुक्र--ये सब पितृज गुण 
होते हैं । इसी कारण ख््रीकों दाढ़ी-मूँछ। मयूरीको पूँछ, मुर्गीको करूँगी और 
हथिनीके दाँत नहीं होते | पुरुषमें क्‍यों ये कठिन पदार्थ होते हैं ओर स्त्रीमें 
क्यों नहों हते ? अमीवामें कौन स्त्री है एवं कोन पुरुष) किस प्रकार उत्तका वंश 
चला, फिर नर-मादा-मभेद केसे हुआ, अस्थिहीन ओर अस्थियुक्त यह भेद कैसे 
हुआ ? इनका विकासवादमें कोई भी वथाथथ उत्तर नहीं | अतः शरीर-ठुलनाकी 
इृष्टिसे अस्थिददीनोंका अस्थिवारोंसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं | कहा जाता है कि 
एक कोप्त्राछा अमीवा दो कोश्ठत्राछ्ा हैड़ा बन गया। क्योंकि विकास- 
सिद्धान्तानुसार कोड्ठ हमेशा दुगुने परिणाममें बढ़ता है अर्थात्‌ एकके दो, दोके 
चार; चारके आठ और आठके सोलह हो जाते हैं |? इसके अनुसार प्रत्येक 
उत्तरोत्तर योनियाँ आकार ओर वजनमें पूर्वकी अपेक्षा दूनी; चौगुनी; अठगुनी 
होनी चाहिये | पर ऐसा देखनेमें नहीं आता । स्थिति तो यह है कि अमीबा! 
हर जगहसे अपने अंदर छेद कर छेता है। इससे वह एक कोड़का भी नहीं 
प्रतीत होता | यदि एक कोड्ठ हर जगहसे फठता हैं तो उसका चेतन-रस-- 
प्रोयोष|ब्म--बह जाना चाहिये; किंतु ऐसा नहीं होता | इस तरह अमीवासे 
लेकर जोड़वालोंतक ओर जोड़वालोसे लेकर अस्थिवालोतक कोई भी तुलना 
नहीं । सनोंका विज्ञान क्या है; यह भी विचारणीय है। ये स्तन नरोंमें क्‍यों नहीं 
होते, इसका कोई उत्तर नहीं | अमीवाके भी आकार-प्रकारका ज्ञान वैज्ञानिकोंको 
नहीं | वह एक कोष्ठवाछा है या अनेक कोष्ठवाछा और कोड़का क्‍या विज्ञान है 
उसमें नर-मादेका क्या विज्ञान है; इन कोष्ठोसे उत्तर योनियोंका किस प्रकार 
विकास होता है; यह भी विकासवादी सिद्ध नहीं कर पाते | जोड़वालों ओर 
अश्िवालोंके बीचमें मी कोई प्राणी है या नहीं; इसे भी वे नहीं जानते । 
अखिकी उत्पत्ति विकासद्वारा असम्भव है; यह बतलाया जा चुका है । घोड़े में स्तनोंका 
अभाव क्‍यों, यह भी विचारणीय हो है। इस तरह शरीर-तुलना-शास्तरसे 
विकास तिद्ध नहीं होता । 


परिश्ितिवश प्राणियोंके अज्ञॉंका हात-विकास कहा जाता है। “ओपोसम; 
डकबिल) पेग्विन) मोर, ह॒वेल शुत॒रम॒र्ग के शरीरोंमें ऐसे चिह्न पाये जाते हैं, जिनसे 
परिश्थितिवश इरीरों में हास-विकास सिद्ध होता है|! परंतु “उक्त प्राणियोंकि 
अज्जों में ह्वास-विकाण हुआ? बदू ब्िकासवादी किस प्रमाणसे कहते हैं ? यह 
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है 


हमा कहीं अधिक प्रामाणिक है कि उन-उन प्राणियोंके कर्मानुसार सुख-दुःख 
गर्थ परमेश्वरने ही उन्हें वसे-बेसे अज्ञ दिय। 'ह्वेल्के पर कमजोर हो गय; 
मोर; शुत॒श्मुगक पंख कमजोर हो गये। परंतु यदि इससे पहले कभी वे 
जोरदार पेंसवाले ओर पंखबाले देखे गये होते तो कुछ कल्पना भी हो सकती 
थी । जब पानीमें तेरनेका काम देते हैं, तव इस कब्पनामें क्‍या प्रमाण हैँ कि 
“पहले वह स्थरूचारी था; अब पानीमें रहनेसे पेर कमजोर हो गये ?? इसी तरह 
मोर शुतु॒रम॒ुग हैं| वे डील-डोलमें बढ़े है; इनको पत्षियोंसे डर नहीं। फिर भी 
स्थरूचारियोंसे बचनेके लिये उनके पंख हैं; अतः “परिस्थितिके कारण पैर कमजोर 
हैं |? यह मी कहना व्यर्थ ह। आज भी कुत्ता मोरको नोच डालता हैं; फिर 
यह कैसे समझ लिया कि “उसका कोई शन्नु नहीं हैं; उड़नेका काम न पड़नेसे 
पंख कमजोर हो गये ?? ५पक्षियोंसे स्तनघारी बने! यह कब्पना भी व्यर्थ है | जब 
उड़नेकी अधूरी विमान-विद्यासे भी मनुष्य प्रसन्न हैं; तब पंख पाकर भी पक्षी 
उड़न-विद्यकी क्‍यों छोड़ेंगे ! “पक्षियोंका कोई शत्रु नहीं? क्‍या ऐसा कोई 
समझदार व्यक्ति कह सकता है ? यदि आज भी पक्षियोंके शन्नु हैं ही, तो वे 
अपने पंखोंको बर्बाद कर पशु क्‍यों बन गये ? परिखितिसे न अक्न छुप्त होते हैं 
ओर न तो नये उत्पन्न होते हैं। यदि परिस्थिति ही सब कुछ -थी तो हथिनीको 
दाँत क्‍यों नहीं हुए ? हथिनी ओर द्वाथी दोनों समान खितिमें थे ही | वस्तुतः 
प्राणियोंके जाति; आयु और भोग उनके कर्मानुसार ईश्वरद्वारा ही ग्रात्त होते हैं | 
भिन्न जातियोंके मिश्रणसे बंश चलता हैं? यह पश्च भी गलत हैं। 
अनेकों जातियोंका परस्पर मेथुन व्यर्थ होता है। दुछसे संतानें उत्पन्न होती 
हैं, पर वंश नहीं चछता | जिनमें वंश चलता है, वे अत्यन्त भिन्न जातिके 
नहीं; अपितु समान जातिके ही होते हैं। सिंह-व्यात्र एवं कुत्ते-भेड़ियेके मेल्से 
संतानोत्पत्ति यद्यपि होती है तो भी उनका आगे वंश नहीं चलता | देखते हैं 
कि घोड़े-गदहेसे खच्चर उत्पन्न होते हैं; परंतु उनसे वंश नहीं चलता । 
यही स्थिति कलमी आम) पेबंदी बेरकी भी है। यदि कलूमी आमससे दृक्ष 
पैदा हुए या सिंह्याप्रके मेलसे वंश चछा तो भी आगे चलकर बे 
मूलजातिके रूपमें दी हो जाते हैं; धीरे-धीरे या तो व्यात्र या सिंहकी ही 
शकलमें हा जाते हैं। कमी आम भी छोटा होते-होते तुख्मी आमके ही 
आकारका हो जाता है | विकाससे अलहूग जाति उत्पन्न हो सकती है; 
परंतु वंश नहीं चछता | बच्चा तो दो झ्लियोंके अन्योन्य मेथुनसे भी उत्पन्न होता है; 
परंतु उसमें हड्डी नहों होती; वंश नहीं चलता । अमेरिकामें विद्वान्‌ दूथर बेंकने 
बहुतसे इक्षोकी कछमोंसे अनेक प्रकारके फल-फूछ उत्पन्न किये हैं। यहाँ भी 
सज्ञातीय मिश्रणसे ही संततिका सिद्धान्त खिर है। समान जाति और समान 


माह सर 
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गवालोंके ही सम्बन्बसे संतान उत्पन्न होती है ओर वंश चलता हैं।अतएव 
मांस खानेवा्ोें ओर घास खानेवालोके सम्बन्धसे भी वंश नहों चडूता | 
प्रायः जाति; आयु, भोगके साथ ही प्रसवका सम्बन्ध रहता है। भोगेवि 
सम्बन्ध परिसितिवादी कह सकता है कि 'अमुक जातिको जब जोनेके लिये 
खुराक न मिली; तब वह मांस खाने छगी ।? परंठु प्रत्येक जातिकी नियत 
आयुका क्या कारण हैं; यह विकासवादी नहीं बतछा सकता | मनुष्य; बंदर, 
गाय; बकरी, ऊँट गधा ओर छोटे कीड़ॉकी आयुका महान्‌ अन्तर है। मनुष्य- 
के समान ही उससे भी बल्वान्‌ पश्चुओंकी सो वर्षकी आयु क्यों नहीं, इसका 
उत्तर भी विकासबादसे वाहर है। विक्रासवादके अनुतार प्रष्ठबंश बारी प्राणियोंमें 
कच्छप एवं सप॑ भी सर्पणशीलोकी श्रेणीमें हैं | आयुष शाख्रियोंके मतानुसार 
कछुवा १५० वर्ष जीता है और सर्प १२० वर्ष जीता हैं। विद्यासवादके 
अनुमार सर्यणश्यील ग्राणी ही पक्षी बने हैं; परंतु पक्षियोंमें कबूतर ८ ही वर्ष 
जीता है। पक्षियोंका विकास स्तनधारी प्राणी है; उनमें शशक ८ बष; कुत्ता 
१७ वर्ष) थोड़ा ३२ वर्ष) बंदर २१ ओर मनुष्य १०० वर्ष जीता है । यहाँ स्पष्ट ही 
विकासमें आयुका हास हो रहा है । दीर्घायु कच्छप एवं सर्पको पराजित करनेवाला 
कबूतर ८ ही वर्ष जीता है। इससे भी योग्य प्राणी शशकः कुत्ता बोड़ा भी 
कमशः ८, १४ ओर ३२ ही वर्ष जीते हैं। मनुष्योंका जिसे पूवेज कहा जाता 
है; उस बंदरकी आयु २१ वर्ष ही है। मनुष्य भी तो कच्छप एवं सर्पसे कम 
ही जीता है। विकासवादका कहना हैं कि 'जीवन संग्राम योग्य ही रह जाता 
है, उसीसे नबीन जातियोंका प्रादुर्भाव होता है; परंतु जीनेके लिये संग्राम करके 
विकप्तित होकर ओर योग्यता प्राप्त करके भी प्राणी उल्टे सुर घिक निकट 
च गये | जो पहिलेके ओर सरलरचनाके हैं, वे अधिक जीते हैं तथा जो 
क्लिएट रचनाके हैं ओर बादके हैं; वे कम जीते हैं। यह क्‍या मशीनोंका सुधार 
है कि जो पहछी १२० या १९० वर्षकी थी, वही झुधरी हुईं मशीन ८ ही 
बंध टिकने छगी | यह अच्छा यान्त्रिक विकास है ! 
शतमायुमंनुष्याणां गजानां परम॑ स्छुतस । 
चतुस्थिशलु॒ वर्षाणामश्वस्थायु: पर स्छुतस्‌ ॥ 
पशञ्चविंशति वर्षाणि. परमायुवृषोष्टयो: । 


यह भी स्पष्ट है कि एक मिनठमें शशक शे८5 कबूतर ३६; वानर ३२)कुत्ता 
२९, बकरी २४, बिलछी २५; घोड़ा १९) मनुष्य १३ हाथी ११, सर्प ८ 
ओर कछुआ ८ बार श्वासलेता है। यह मी विचारणीय है कि “अभिनवतम मशीन 
बन जानेपर पुरानी मशीनोंका बनना बंद हो जाता है |? परंतु यहाँ तो मनुष्यके 
विकसित हो लानेपर भी पुराने कीडे-सको़ोंके बननेसें क्रिंचिल्मात्र मी कमी नहीं 
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मछलियोंके ताथ पश्चियोका सम्बन्ध केसे हुआ £ क्‍या कोई पक्षी ] 
कीड़ों एवं मछलियोंसे वंश चलायेगा ?! क्‍या बंदर ओर मन॒ष्यसते वंश 
स्ापित होगा ? 


यह तो ही सकता ह कि पहले सादी रचनावाले प्राणी बने हों ओर बादमें 
क्लिप्ट रचनावाले प्राणी; किंतु खादी रचनावाले ही छिट्ठ रचनावाल हो छाते हैं, 
यइ कहना निष्प्रमाण है | बेंसे तो कीटावस्थामें भी उड़नेवाले कीड़ों और 
मछलियोंकी पश्षियो-जेंसी छ्लि.्ठ रचना देखी जाती हैं| कनखबजूरे-सरीखी छिएष्ठ 
रचना साँपकी नहीं होती, तितलियोंकी-सी कारीगरी कोओंमें नहीं पायी जाती; 
परंतु विकासवादके अनुसार तितली ऑर कनखजूरा कोवे तथा सॉपसे पहल ही 
उत्न्न हो गये । ऐली ख्ितिमें सादी ओर छ्िष्ठट रचनाका कुछ भी मूल्य नहीं 
रखूदा । यदि विकासवाद तितछीकी रचनाको क्लिष्ट रचना ने माने। केवल 
अस्थिवाले प्राणियोंकी ही रचनाको क्लिष्ट रचना कहे तो यह भी निराधार हैं। 
देखनेमें तो अस्थिवाले प्राणियोंसे वृक्षोोकी ही रचना अधिक क्लछिष्ट है। विचित्र 
पत्रों, पुष्पो, सबकी, फरछोंकी सुन्दरता; सरसता; मधुरता अस्थिवाले उद्टमें 
कहोँ है ? मनुष्यका शरीर भी ब्क्षोकी शाखाओं) उपशाखाओं, पव्लवों, पुष्पों; 
फूलोंकी विवित्रतादे सामने नगष्य हैं| एक फूलके रंग, बनावट ओर 
सुगंधके सासने मलनुष्य-रचनाका कोई महत्व नहीं। परंतु पशुओं, 
पक्षियों-जेंसी खतन्‍्त्रता और मनुष्य-जेसा ज्ञान दृक्षोंमे नहीं है। इसीलिये वे 
सादी रचनावाले समझे जा सकते हैं। कर्मानुसार प्राणी ही मोग्य ओर भोक्ता 
होता है | सादी रचनावाले मोग्य ओर क्लिष्ट रचनावाछे भोक्ता होते हैं | वनस्पति 
यदि भागनेमें खतन्‍्त्र हो तो पश्च केसे जी सकते हैं? घोड़ा यदि मनुष्यसे 
अधिक बुद्धिमान शे तो वह सत्ारीके काम केसे आ सकता है? इस व्यवस्थाके 
अनुसार पहले वनस्पति फिर पदश्षु उलन्न होते हैं | पशुओमें ही हाथीसे 
लेकर इझमिपयन्त आ जाते हैं, अन्तमें मनुष्यकी उत्पत्ति हुईं। यह दिद्धान्त 
अति प्राचीन है और वेदों, उपनिषदों आदिद्वारा खौकृत है--भगवानते 
अपनी अजा-मायाशक्तिके द्वारा विविध प्रकारके वृक्ष, सरीसुप) पशु; खग, 
दंश। मत्य आदि शरीररूपी पुरोंको बनाया तो भी उनसे संतुष्ट न्न हुए | फिर 
ब्रह्मशान-सम्पादनयोग्य मनुध्यकों बनाकर संतुष्ट हुए | 


रु. पुराणि विविध/न्यजया55समशबंत्या 
दक्षात्‌ं सरीसपपश्ूलू खगइंशमत्स्यातू । 
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चे ५ 
तेस्तरतुप्हृद्यः पुरुष विधाय 
ब्रह्म बल्ोकथ्ियर्ण सुद्रभाप देवः ॥ 
(भागवत ११ । ५। २४८ ) 


कहा जाता हैं कि संसारम जितने प्राणी मिल्ते हैं; सब अनादि नहीं हैं | 
पहले सीधी-सादी रखना हुईं, पश्चात्‌ विछष्ट रचनावाले प्राणी बने। भारतमें 
व्या्र) सिंह होते हैं; इंगलेंडमें नहीं होते | साँप, विच्छू आदि डष्ण-प्रदेशोंमें 
होते हैं, यूरोपके शीत-प्रदेशमें नहीं होते | जिराफ़ अफ्रीकामें ओर मोर भारतमें 
ही होते हैं | जेसी मिन्नता पद्नु-पक्षियों, वनस्पतियोंमें होती है; वेसी ही मनुष्योमें 
भी होती है | आस्ट्रेलियार्मे यूरोपियनोंके जानेके पहले खरगोश नहीं थे, बादमें 
जहा जसे पहुँचाये जानेपर वहाँ खरगोशोंकी बहुतायत होती गयी । गेलापेगस द्वीप विचित्र 
प्राणियोंके लिये प्रसिद्ध है। वहाँ गोह, गिरगिट; छिपकली, सर्प तथा पक्षी-श्रेणीके 
जन्तु बहुत हैं । इस प्रकारके जन्तु अफ़ीका, भारत, अमेरिकामें भी विद्यमान 
हैं; परंतु सबकी अपेक्षा अमेरिकाक्ते ग्राणियोंके साथ गेछपिगसवाले प्राणियाँका 
अधिक मे है | ये अमेरिका-निवासियोंके वंशज हैं। अमेरिका इस द्वीपके 
समीप है, इससे मारूम होता हैं कि कभी पूर्वमें जब अमेरिका और इस द्वीपकी 
भूमि मिली रही होगी; तव अमेरिकासे प्राणी जाकर वहाँ रहने छगे होंगे। 
एक द्वीपसे दूसरे द्वीपमें, दूसरेसे तीसरेम बसे | १रिस्थितियोंके कारण कुछ भिन्नता 
हो जाती है | वस्ठुतः वे सव एक ही पू्बजोंकी संतति हैं। अफ्रीकाके समीप 
स्थित नस द्वीपके प्राणियोंकी अफ्रीकाके ग्राण्योंके साथ बहुत कुछ तुल्यता 
है। प्रशान्‍्त महासागर ( पेसेफिक ) के द्वीपॉमिं घोंघोंकी अनेक जातियाँ हैं। 
मूगंशास्त्री यह बतलाते हैं कि “पूर्वकालमें इन द्वीप-समूहोंकी भूमि एकमें जुड़ी 
थी | अर्थात्‌ यह पहले महाद्वीप था। इसीसे सब घोंधोंका मेल है। सब एक 
ही पिताकी संतति हैं |? 


किन्‍्हीं दो देशोंके प्राणियोंकी भिन्नता ओर समामता दोनों प्रदेशोकी 
दूरता और निकटतापर अवरम्बित है | दूर होनेसे मिन्नता होगी। समीपसे 
समता होगी; किंठु कभी-कभी दूरस्थ प्राणियोंमें बहुत अधिक समानता होती 
है| जैसे ब्रिटेन और जावानमें बहुत अन्तर होनेपर भी इन देशोंके प्राणियोंमें बहुत 
समानता है | आदेलिया; न्यूजीलेंड बहुत पास-पास हैं; परंतु वहाँके प्राणियोंमें 
बहुत बड़ा वेषम्य है। अतः इनकी भेदक प्रकृति ही है| यदि दो नजदीकके 
स्थानोंको कोई पहाड़ जुदा करे तो एक जगहके नदी-नालेवाली मछलियाँ जेसी 
होंगी; उसी तरहकी दूसरी जगहबाली नहीं होंगी; क्योंकि मछलियों पहाड़ 
लॉधकर नहों जा सकता | इसीलिये समीप होते हुए भी उन जीबोमे एक- 
हपता गई होही । दृरूदेश होनेपर भी यदि गफ्नागमन रहे तो समता अधिक 
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रहती है | ऐसे प्रमाणोंकी देखकर विकासवादी हैं कि प्सब प्रकारके 
जीवित प्राणी एक ही जातिके आद्यवंशजोंसे उत्न्न हुए हैं। इनके भिन्न-मिन्न 


मन 


ये परिश्चितिवीके अनुरूप बनते हैं |! 


शत 


ररंतु उपयुक्त बातें विकासवादके लिये भयंकर हेँ। जब प्रकृति हर जगह 
मोजूद है; हर जगहके लिये जलवायु अनुकूछ है; तब वहाँ अमीवा पेदा शेकर 
कोई नयी जाति क्‍यों नहीं बना डाछता १ क्‍यों पुरानी ही खुशिक्रे प्राणियोंमें 
विकासवादकी खच्छन्द प्रकृति मत्या मार रही हैं! भिन्न देशोंके प्राणियोंकी 
समता सबके एक ही वंशके होनेकी सूचना देती है। परंतु यदि भिन्न देशोके 
प्राणियोंकी समता इस तरह की जाय कि बिलछी ओर कुत्ता सतनघारी एवं 
मांसमक्षी हैं; अतः एक देशकी बिल्ली ओर दूसरे देशके कुत्तेको देखकर कह 
दिया ज्ञाय कि दोनों ही प्राणी एक ही पिताकी संतान हैं) तो क्‍या ठीक 
होगा ! किंतु यदि बुछ॒डोंग, ताजी आदि कुत्तोंको देखकर कहा जाय कि 
“एक ही पिताके पुत्र है!। तो सत्य होगा । अतः केवछ रचना देखकर ही 
एक हाोनेका अनुमान नहीं किया जाना चाहिये। प्रत्युत समान प्रसव; समान 
भोग एबं समान आयुका मेल मिलनेसे ही दोनोंके एक पिताके संतान होनेका 
निर्णय किया जा सकता हैं | 


कहा जाता है कि डा्विनकों टेरोडेल्फिगोंमे जब खर्वाकार मनुष्य दिखछायी 
पड़े; तब वह विश्वास ही न कर सका कि ये भी मनुष्य ही हैं | जब उसने 
गोरिव्छठा ओर शिपेंजी आदि वनमानुर्षोकों देखा, तब चिहला उठा कि ध्ये भी 
एक प्रकारके मनुष्य ही हैँ |? डाविनके इस श्रमका कारण यही था कि उसने 
केवठ आकतिसाम्यपर ही विश्वास किया; क्रिंतु उस सुष्टि-नियममें समान-प्रसव- 
का नियम आवश्यक है | तदनुसार खर्वाकार-दीर्बाकार मनुष्योंके संयोगसे संतति 
होती है; परंतु मनुष्यों ओर वनमानुषोंके योगसे संतति महों होती | अतः 
ले दोनों एक जातिके हैं ओर दूसरे भिन्न जातिके। इसीलिये यद्यपि घोड़े और गधेमें 
मनुष्यों ओर वनमानुोंकी अपेक्षा अधिक समानता है, फिर भी खच्यरकी बंश-परम्परा 
नहीं चलती | अतः घोड़े-गधे एक जातिके नहीं हैं | यह तो एक आस्तिककों 
खीकृत हो सकता है कि एक ही जगह सूष्टि हुईं ओर वहाँसे सब जगह जा- 
जाकर प्राणी आबाद हुए; परंतु सब अमीवाका ही विकास है? यह सिद्धान्त 
सर्वथा असंगत है । जैसे विभिन्न वनस्पतियोंके बीज प्रथक्‌इरथक होते हैं, बैसे ही 
सब प्राणियोंके बीज भी प्थक्‌ ही थे । समानताका कारण दूरता एबं निकटता 
नहीं; किंतु बंध और परिस्थिति ही कारण है | 


परिस्चितिके कारण ही बुलडॉंग, ताजा आदि कुत्तोम भेद हाता है | परतु 
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है है! जाता | यदि एक ही प्राणीका बन्त्रोंकी तरह 
जमाग माना जाय तो अनेक आपत्तियाँ होगी | 
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२-यदि अगीवाऊ बाद दा कोइका हाइड्रा हुआ; तो कमसे उत्तरोत्तर 
सभी योनियाँ दुशुने परिमाणसे बढ़नी चाहिये अर्थात्‌ बजन और आकार आदि 
उत्तरोत्तर दुगुने होने चाहिये। फिर तो मनुष्यकी हाथी, ऊँट आदिसे कई गुना 
बड़ा होना चाहिये | पंखधारी प्राणी सप्णशील ग्राणियोंके बाद होता है। फिर 
तितली आदि कृमि पंखधारी केसे हो गये ! अखियोंकी उत्पत्ति केसे हुई ! 
अखिहीनोंसे अखिवा हॉकी उत्पत्ति केसे हुई ? जब पक्षी; जलू-जन्तु एवं कीड़ेतक 
मांसाहारी होते हैँ; तब मे योंका समावेद्य स्तनधारियोंम ही क्‍यों किया 
गया ? एक हूं। परिद्ि तिदद निपर भी ख्ियांक्री दाढ़ी मूछ वेंया नहीं 4 
मयूरीको लंद्री पूछ क्यों नहीं ! मुर्गीके सिरपर कछेंगी क्‍यों नहीं ओर हथिनीके 
बढ़े दाँत क्‍यों नहीं ? प्रागियोंके दतोंकी संख्याम न्‍्यूनाथिकता क्‍यों! घास 
खानेवाले समधारियोंम गाय भंसके ऊपरी दात क्यों नहीं ? घोड़ेके ऊपरी दात भी क्यों 
होते हैं ! कुर्तोंके दूधके दाँत क्यों नहीं गिरते ! घोड़ेके स्तन क्यों नहीं होते ! बेलके 
स्तन अंडकोषोंके पास क्यों होते है ! पुरुषों सनोंका क्‍या प्रयोजन है ? धोड़ेके 
पैरमें परोंके चिह्न क्‍यों है ? बच्चा पेदा होते समय घोड़ीकी जीभ क्यों गिर जाती 
है और दूसरे जानवरोंकी जीभ क्यों नहीं गिरती ! स्री जाति अस्थियों क्‍यों नहीं 
उत्पन्न कर सकती : यदि यन्त्रके सिद्धन्तपर प्राणियोंका विकास हुआ ढेँ तो कछुए 
और सॉपकी अपेक्षा पक्षी ओर स्तमधारी क्यों कम जीते हैं! अधिक जीनेवालोका 
कम जीनेवालेसे गर्भवास कम क्यों हैं! अतः परिस्थितिसे ही प्राणी एक जातिसे 
अन्य जातिका नहीं हो जाता । कोई प्राणी अपनी मूलछजातिसे इतनी दूर नहीं हो 
सकता जहाँ समान-प्रसव, समान-भोग। समान-आयुका सिलसिझा भी बंद 
हो जाय | स््री-पुरुषकी बनावट भी परिस्थितिके सिद्धान्तका खण्डन करती है। 
आयुके पिद्धान्तसे ही यान्त्रिक सिद्धान्त खण्डत होता है। 
ज्त-जस्तुँ 

यह भी कहा जांता है कि धइृथ्वीकी तहोंमं छुप्त हुए, पराषाणमय प्राणियों- 
की खोजसे भी विकास सिद्ध होता है । प्राणियोंकी श्द्चुछाको कुछ कड़ियाँ 
नहीं मिलती क्योंकि वे आज छुप्त हो चुकी हैं। “छुप्त-जग्तु-शास्त्र! से वर्तम 
कालमें अविद्यमान छप्त जन्तुओंका पता लगाया जाता है | एछ० म्थूजियमय 


घोड़ेकी; ताउथ केन्सिंगटनसे हाथी-दांतकी। ब्रसेब्समें इस्बेमोडसकी ओर 
केम्टस प्लेस) स्थूय ने, जेपनाग्रे अन्य ग्राणियोंकी पाषराणीमृत 
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कक, 


'आर्किभोपटेरिका! नामका एक ऐसा प्राणी मिला हैँ शिझसे सप्दग आर पढ़ी 
बीचकी कड़ी सिद्ध हो जाती है । अस्थिहीन प्राणी मसरमेप रस 
हैं| पर अस्थियुक्त प्राणियोंकी हृड्डियाँ मिद्ठीमें नष्ट नहीं हो जाती, दज्ारों व 
पुरानी हृड्डियाँ मिलती हैं । इन्हें ही 'फोलिछ! कहते हैं । इनसे सब कड़ियाँ 
पूरी हो सकती थीं; परंतु ए्थ्वीके अधिक भागे रुखुद्र होनेके कारण एवं 
शीत-उष्ण कटिवंधोंमें सर्दीगर्मीकी अधिकताके कारण खुदाईका काम हो ही 
नहीं सकता | अच्छे स्थानोंते भी कुत्ते; शगाछ आदि अस्थियोंक्रों नष्ठ कर देते 
हैं। इन्हीं कारणोंसे 'उप्त-जन्तु-दयद्य'के पृर्ण प्रमाण नहीं मिलते । 
परितंनों, नदियोंके कठाबों, अग्नि; प्रपातोंसे वहुत-सी हड्डियोँ बह गयीं; बहुत- 
सी जछ गयों, बहुत-सी पिबल जाती हैं | विना हडडीकले जन्तु तो मिह्ठी हे ही जाते 
हैं | ध्ृथ्वीकी विभिन्न तहाँमे उपलब्ध अस्थियोसे उन प्रागियोंके लम्यका निर्णय 
करना 'लप्त-बन्तु-शास्त्र!का मुख्य विषय है |? 

“परंतु प्रथ्वीकी आयुका निर्णय करनेके लिये काव्पनिक सिद्धान्तोंके 
अतिरिक्त वेज्ञानिकोंके पास कोई प्रबल साधन नहीं है | प्ृथ्वीकी आयुक्रे 
सम्बन्धर्म भूग्भ-शाखके अनुसार प्राणियोंकी उत्यत्तेति अवृतक ( दस करोड़ ) 
वर्ष हुए | वैज्ञानिक सूयकी गरसीके आध*रपर जो समय निकारते हैं; वह इससे 
कम है; किंतु प्रो० पेरीने रेडियमकी खोजसे जो समय निकाला है; वह बहुत 
अधिक है | “भूग-विद्याके अनुमार प्रथ्वीकी चार तहें हैं | सबसे निचली तहसें 
हड्डीरहित प्राणी रहे होंगे । दूसरी तहमें प्राणियोंकी अस्थियाँ हैं; पर वे प्राणी 
मत्य-मण्ड्रक श्ेणीके हैं। तीसरी तहमें उन्नत प्राणियोंकी भी अस्थियाँ पायी जाती 
हैं | चोथी तहमें बर्तपान काछके सभी प्रकारके प्राणियोंके अदशेष पाये जाते 
हैं | इससे सिद्ध होता है कि जिस कालछमें जो प्राणी थे केवल बही थे ओर बड़े 
विशालकाय थे | उनकी अनेक उपजातियाँ मी थीं । जब मत्य्य थे; तब सर्प 
नहीं थे । सपके समयमें सब सर्प ही थे | किसी समय अनेक जातिकी 
छिपकलियाँ थीं; जो ८० मनतककी बतछायी जाती हैं; यह उनकी हड्डियाँ देखनेसे 
सिद्ध होता है । मिख देशमें प्राणियोंके सिर भी मिलते हैं; जिनमें मांस, 
चर्म-नल; नाड़ी आदि सभी अवयव विद्यमान हैं । “रुत्यपुराण'में आयी 
उड़नेवाडे सर्योकी कथा गछत नहीं । हि 
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४इन सप-श्रेणीके पक्षियोंसे ही पक्षियोंकी उत्पत्ति हुई है। जर्मनीमे पाषाणीयूत 
बोंधोंके कबच अनेक तहोंमें मिलते हैं । उनसे विकास-क्रमका पता छगता 
है। घोड़ेके विकासका मी क्रम मिलता है। भिन्न-भिन्न तहाँमें मिले हुए प्राणियोंकि 
प॑जों और सुमों ( घोड़ोंके अवयव-विशेष ) के मिलानसे पता छगता है कि 
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“त्रोड़े किन प्राणियोंसे विकसित होकर इस रूपमे आये हैं ।! ऊपरकी तहतमें 
वतमान घोड़े-जैसा ही जन्तु मिलता है । मध्य-स्तरमें बह ३-४ अंगुलीवाला 
मिल्ता है। निवरल्ली तशेंमें उसका आकार शशकके समान और ५ अंगुछीवाले 
पंजोंका मिलता है। गाय, मैंसकों पाँच्रेंसे जिस तरह चार ही अंगुलियाँ रह 
गयीं; उसी तरह इस ज्ञानवरकी भी अंगुलियाँ क्रमशः घथ्ते-घटते बीचकी 
अंगुली टाप बन गयी । घोड़ेके आदिपू्वजका अबतक पता नहीं छगाः 
परंतु ज्त होता है कि वह पाँच अंगुलीवाला था । इसी तरह हाथी ओर हरिणके 
आवद्यंशजेंसे लेकर बतमान समयतककी विकरात-परम्परा ज्ञात होती है। छप्त 
कड़ियोंका उदाहरण “ओप्टेरिक्स' है | यह पंखयुक्त उड़नेवाल्य सप है। इसका 
सिर छोटा) जबड़ा बड़ा ओर दाँत सॉप-जेसे हैं; परंतु पंख एवं पजे पक्षियों- 
स्टीले हैं | इसी तरह एक प्राणी 'टेरोडिक्टिल! है | इसके हाथोंकी एक-एक 
अंगुली बहुत बढ़ी है, विमसे पंखको महारा मिलता है । इसमें सप, पक्षी तथा 
खनघारियोंकी थोड़ी-थोड़ी बातें मिली हुई हैं । इसी प्रद्चार कंगारू ओपोसम 
आदि इस अम्वेषणमें रह्मययक हैं |”! 


उपयुक्त बातापर विचार करनेपर भी विकास एिद्ध नहीं होता । यह सिद्ध 
है कि वर्तमान साधनोंने पृथ्वीकी आयुका पता नहीं छगता और सारी प्रथ्वीका 
खोजना भी सम्भव नहीं । अस्थियोंका नष्ठ हो जाना; पिघल जाना आदि भी 
सम्मव है | फ़िर इस छुप्त-शाख्रके बलपर विकासवाद केसे सिद्ध होगा ! 
अस्थियोंके मेलका सिद्धान्त मी गलत है | यदि घोड़ा गधा; जेत्रा एक ही 
जगह मिलें तो विक्रासव्रादी तीनोंके पंजरोंको एक ही कह सकता है । फिर भी 
तीनों एक नहीं; अतः अस्थियोंके मेछ मिलाकर श्रद्लुला मिलाना असंगत है। 
'घेड़ेकी कड़ियाँ मिछ गयीं! यह बात भी गलत है । घोड़ेकी कड़ियोंपर 
विकासवादियोंडा दृढ़ विश्वास है । यूरोप, अमेरिकाकी खुदाईसे मिले हुए, भिन्‍न 
समयोकि विचिन्र जातिके अस्थि-पंजरोंकी मिलाकर यह दिखलानेकी कोशिश 
की जाती है कि थये सब घोड़ेके पूर्व उसके विकासवी कड़ियाँ हैं ।! हक्सले 
साहबने इसे महत्त्व दिया है; परंतु आधुनिक खोजसे इसका खण्डन हो गया। 
सर जे० डब्ल्यू० डासमने अपनी “माड्न आइडिया ऑफ इवोल्यूशन! 
( विकासकी आधुनिक भावना ) नामक पुस्तकसे अच्छी तरह सिद्ध किया है कि 
“अमेरिका एवं यूरोपके इन जन्तुओंमें जिन्हें घ्रोड़ेका पू्वज कहा जाता है, परस्पर 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है |? घोड़ा बड़ा ही विचित्र जानवर है। पाँच बातें उसमें अन्य 
तृगाह्वरी पशुओंसे विलक्षण हैं--( १ ) नीचे-ऊपर दोनों तरफ दाँत, (२ ) 
प्रसवके समय घोड़ीकी जीमका गिरना, (३ ) घोड़ेके अगले पेरोंके गाँठोमें 
परोक्का निशान होना; (४ ) नर घोड़ेके स्तन न होना और ( ५ ) खुरकी 
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जगह टाप होना | कह ज्ञाता है कि '्योड्ेंकी चार अँगुलियोँ लुप हो गयीं। 
वीचकी अंगुली ठाप बन गयी । गाय-मेंसके अगछ-बगछूकी चार ऑँगुलियाँ 
मोजुद हैं, वीचवाडी छुप्त हो गयी |!” जो अंगुलियाँ विद्यमान हैं, उनमें दो 
तो फटे हुए खुरकी वतलछाया जाता है ओर दो उठी हुई मदनखुरी 
बतायी जाती है। यह कीसा उल्ठा-पुलठा विक्लास ! किसीमें चारों 
अंगुलियोँ छत होकर बीचकी अंगुली ठाप बन गयी तो क़िसीमें सब रहीं। 
केवछ बीचकी ही छुप ! गधे; घोड़े ओर खच्चरक्े पंजरोंमें थोखा. हो सकता है; 
वनबिछाव ओर चीतेके बच्चेके प॑जरोमें भी घोखा हो सकता है | इसी तरह 
सभी पंजर मिलानवाली जातियोंकों एक ही जातिके स्थिर करनेमें भी घोखा 
हो सकता है | मि० डे० क्ांडर फेगस अपनी “लेस अम्यूलस डे डारविन? 
पुस्तकें लिखते हैं कि ध्वोर्ट्रीकी कड़ियाँ नतो इस ग्रकारके जिंदा जानवरंसे 
पूरी होती हैं. और न प्रस्तरीयूत अस्थिपंजरोंसे ही । ऐसे प्राणियोंका अस्तित्व 
कस्पन|मात्र है ।” इसी तरह जोन्स बोसनने नवम्बर सत्‌ १९१२ ६० के भ्न्यू एज! 
पत्रमें लिखा है कि “ब्रिटिश म्यूजियमका अध्यक्ष कहता है कि «इस म्यूजियमसें 
एक कण भी ऐसा नहीं, जो यह सिद्ध कर सके कि जातियोंमें परिवतेन हुआ 
है | विकासविषयक दशनमें नो बातें निःसार हैं । परीक्षणोंका आधार 
खच्छता ओर निरीक्षणपर बिल्कुछ अवलूम्बित नहीं । संसारभरमें ऐसी कोई 
सामग्री नहीं; जो विकास-तिद्धान्तकी सहायक हों ।! इस तरह लप्त-जन्तु-शासत्रके 
आधारपर विकासका सिद्ध होना अस्म्मव हो गया है | 
यदि विक्रास होता तो वर्फीले स्थानोमें कोई साज्ोपाड़ः ऐसा प्राणी 
मिलता, जिसे विकास सिद्ध होता । प्ृथ्वीकों तहोंढी आयुका भी अभी 
हिसाव नहीं बैठा । तहोंके प्रस्तरीभूत प्राणियोंकी आयु जाननेके लिये तहाँकी 
आयुका जानना आवश्यक है । जब प्रथ्वीकी ही आयुक्रा ठीक ज्ञान नहीं; 
तब तहकी आयुका ज्ञान केसे होगा ! फिर एक तहके प्राणी कितने समयमें 
प्रस्तरी भूत हुए, यह जाननेका क्‍या साधन है ! आधुनिक विशान यह भी 
नहीं बतछा सकता कि मनुष्योंको पेदा हुए कितने दिन हुए । फिर समस्त 
कड़ियोंकी वर्ष-संडया मिलाकर प्रथ्वीकी आयुक्े साथ मेल बेठानेका 
विकासवादियोंके पास कोई साधन नहीं । प्रथ्वीकी अमुक बनावट किन साधनोसे 
होती है, उन साधनोंका निर्माण क्रिससे होता हैं; इन बातोंतक अभी विज्ञान 
पहुँचा ही नहीं | यदि जगतूकी रचनाके कारणोंका ज्ञान उन कारणोंकी 
गति; शक्ति तथा परिणामके मापका ज्ञान होता, तो प्रथ्वीकी आयु निश्चित 
होती । परंतु इनका ठीक ज्ञान नहीं । कब्पनाके द्वारा निकछा सिद्धान्त 
विश्वलनीय नहीं होता । अगस्त सन्‌ १९२३ के “थियोसोफिकलछ पाथ? में हैमसयने 
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लिखा है कि धनेबादामें जोन टी० रीडको एक आदमीका पदच्चिह ओर एक 
अच्छी तरह बना हुआ जूमेका ता मिला है। जिसे वह अपने चद्दानविषयक 
भूगर्म-विद्या-सम्बन्धी ज्ञानसे ५० छाख वर्ष पुराना बताता है | उस तलेमें ऐसी 
सिछाई, धार्गोके मरोड़ और घागोंके माप मिलते हैं, जो आभकलके अच्छे-से-अच्छे 
बने हुए जूतेंके समान पक्के और सूक्ष्म हैं | इससे सिद्ध हुआ कि ५० लाख वर्षसे 
तो मनुष्य जूता पहनता है ओर वह सुई, सूत॥ सिलाई, नपाईका ज्ञान प्राप्त कर 
चुका था।! विकामके अनुसार यह ज्ञान बहुत दिनोंगे हुआ होगा। इस 
विचारसे मनुष्यक्ी उत्पत्तिका समय आजसे यदि एक करोड़ वर्ष पूर्व मानें ओर 
हेकछके मतानुत्तार प्राणियोंकी २१ कड़ियोंके बाद मनुष्यकी उत्पत्ति मानें एवं 


प्रत्येक कड़ीको यदि एक करोड़ वर्षका समय दें तो प्रथम प्राणीकी उत्पत्तिसे 
कप 
हर | 


:],> 


नुष्यकी उत्मत्तितक २२ करोड़ वर्ष ओर आजतक २३ करोड़ वर्ष ह 


लोकमान्य तिछकनेगीता-रहस्य/में डॉ० गेडाका मत उद्धुत करते हुए. लिखा है कि 
“छलीसे मनुग्य हंनेम ५३ छाख ७५ हजार पीदियाँ बीती हैं। इतनी ही पीडियाँ 
अमीबासे मछली बननेमें बीती होंगी अर्थात्‌ अमीवा अबतक लगभग एक 
करोड़ पीढ़ियाँ दीतीं । कोई पीढ़ी एक दिन; तो कोई सो वर्ष जीती है। यदि 
ओउर्त प्रति पीढ़ी २५ वर्ष भी मान लें तो इस हिमावसे भी प्राणियोंक्ी उत्पत्ति- 
का समय २५ करोड़ वर्ष होता है ।? यह भी सिद्ध है कि प्रृथ्वी उत्पन्न होनेके 
करोड़ों वर्ष बाद उपर प्राणियोंकी उत्पत्ति हुई होगी | यह संख्या विकास- 
वादियोंकी निर्धारित संख्यासे बहुत आगे जाती है । 


है 
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कासवादी प्रथ्वीकी प्राणियोबाली तहाँकी आयु १० करोड़ वष बतलाते 
हैं | वे अमीवाक़ों सादी रचनावाछा कहते हैं; परंतु यह ठीक नहीं है | वह 
तो छिए रचनावाला ही प्राणी है । अपने शरीरमें हर जगह छिद्र कर लेना क्‍या 
साधारण बात है ! वनस्पतिकी ही रचना खादी है | छिद्धान्ततः मोग्य सादी 
रचनावाले और भोक्ता छ्लिए-रचनावाले हैं | प्रथ्वीकी नीचेवाली तहमें हड़ीवाले 
ग्राणी नहीं मिलते, अतः कहा जाता है कि “पहले बिना हड्डीवाले प्राणी हुए |! 
परंतु इसपर यह भी तो कहा जा सकता है कि प्प्रथ्वीके दबावसे नीचेबाली तह 
तथा उपके साथ इड्डियाँ मी पिष्रछ गयी होंगी । अतः “पहले इहड्डियाँ नहीं थीं? 
यह कल्पना भी गछत है। फिर इससे यह सिद्ध नहीं होता कि अस्थिहीनोंसे ही 
अस्थिवालोंकी उत्पत्ति हुई | हड्डी अपने आप ही उत्पन्न होती है यह पीछे कहा 
जा चुका है । यदि यह सत्य हो कि “जिस समग्र जो प्राणी थे; वही थे ओर वे 
भीमकाय थे;? तो वतमान प्राणियोँका उनसे उत्पन्न होना सिद्ध नहीं होता। 
किंतु सबसे प्रथम उत्पन्न एक कोष्ठबाला अमीवा भी अबतक मोजूद है । इतना 
ही नहीं, वे अन्तिम प्राणी मनुष्यसे मी अधिक हैं । अतः यह सत्य नहीं है कि 
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जब जो थे; तव वहीं थे।? प्रथ्वीको खुदाईसे भी यह बात पायी नहीं ज्ञाती । 
जिस तहमें जो इृड्डियाँ पायी जाती हैं, बह तह इस सिद्धान्तानुसार उन्हीं जन्‍्तुओंसे 
पटी होनी चाहिये; क्योंकि ८डस समय वहीं थे ओर दीघकाय ( विश्यालकाय ) 
थे | पर ऐला है नहीं, बहुत गहरा खोदनेपर भी एक तहसमें थोड़े ही 
जलु एक प्रकारके पाये जाते हैं। उन प्राणियोंका विशालकाय होना तो 
विकरासवादके विरुद्ध ही होगा। क्योंकि उसके अनुसार तो बहुत छोटे प्राणियोँसे 
ही विकासका आरम्भ होता है। जब्र छोटे प्राणी ऐसे विशालकाय हुए कि एक 
छिपकली ही अस्ती मन वजनकी हुई ओर दृश्च इतने बड़े हुए कि खदानोंमें 
कोयलाओे पहाड़ वन गये तो उसी नियमानुग्तार आरम्भिक मनुप्योंकी छातें 
ऐसी क्यों नहीं मिलीं ! वह भी कम-सें-कम ताड़के पेड़के बरावर तो होनी ई 

ये थी | छिपकछी उतनी क्यों बढ़ी ओर आदि प्राणी अगवा ओर अन्तिम 
प्राणी मनुष्य उतना क्‍यों ने बढ़ा ! क्यों भेसके वराबर चींटियाँ देखनेको न 
मिलीं ! ओर जीवित प्राणियोंमं आज जैसे मीमकाय क्यों नहीं ! हो सकता है कि 
कुछ योनियाँ पहले मीमकाय रही हों। परंतु उनके वंशका आज पता नहीं 
लगता । वे सररिवार नष्ठ हो गयी होंगी । 


शास्त्रीय दश्सि तो विकासकी अप्रेक्षा ह्ास-पक्ष ही संगत जेँचता है । 
सत्ययुगके प्राणी आजके प्राणियोंकी अपेक्षा बहुत बड़े थे। युग हाससे सबसमें 
हास हो रहा है | जो गायें पहले बड़ी होती थीं, वे मी आज छागप्राय हो 
रही हैं--'छागप्रायासु घेनुबु' ( मागबत १९। २ | १४ ) | किंतु विकासवादका 
कहना है मीमकाय प्राणी भी अशीवाके ही विकास थे, परखिति प्रतिकूल होनेसे 
नष्ट हो गये |? यदि यह रुक््य हा तो विरकासवादका याचन्‍्त्रक पिद्धान्त असत्य 
ठहरता हैं | विशालकाय प्रा हो गये ओर अव्यक्ाय जी रहे हैं| जिस प्रकार 
दीप॑जीबी कछुआने अब्पजीबी कबूतरकों उत्पन्न किया; उसी प्रकार भीमकाय 
छिपकलीने अल्पकाय छिपकली उत्पन्न की। यद्यपि आज अस्सी मनकी छिपकलीका कहीं 
पता नहीं लगता, पर क्या यह यन्त्रोंका सुधार एवं उन्नति हुईं अथवा उनका बिगाड़ 
एवं अवनति हुईं १ बत्तुतः कमके अनुसार जिन प्राणियोनि जितना बड़ा शरीर 
जितने दिनोंके लिये पाया, उतने दिन वे उसे भोगकर चले गये | अब संसार 
जिन शरीरोंके योग्य है; वे बचे हुए हैं ओर कर्मफछ भोग रहे हैं | प्मह््यपुराण? के 
पक्षयुक्त सप भी विकासके साधक नहीं हो सकते | चमगादड़ पशु एवं पक्षियोंके 
बीचका क्‍यों माना जाता हैं ? पक्षी एकदम चमगादड़ बनकर सतनधारी हो 
गये या धीरे-घीरे १ यदि धीरे-धीरे, तब तो इस प्रकारकी आगे-पीछे हजारों 
कृड़ियाँ दिखलानी होंगी । यह कहनेसे काम नहीं चलेगा कि «आगे-पीछेकी 
हजारों कड़ियाँ नष्ट हो गयीं |! पहली कड़ियाँ तो बादवाली कड़ियोंसे कमजोर 
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थीं; वे नष्ठ हो सकती थीं; परंतु बादवाली कड़ियों क्यों नष्ट हो गयीं ? वे तो योग्य 
हानेसे ही विकसित हुई थीं।ब चमगादड़से उसके बादकी कड़ियाँ, फिर 
आगे-पीछेकी सत्र कड़ियोंको हटाकर एकमात्र चमगादड़ ही केसे बच रहा ! ये बातें 
विकासवादके साथ कैसे संगत होंगी ? पुराणोंके अलुसार तो घोड़ों और पहाड़ोंके भी 
उड़नेकी बात पायी जाती है | क्या विकासवादी उसे भी मामेंगे ? बस्तुतः जिन्हें संधि- 
योनियोयवा मध्य-कड्डियाँ कहा ज्ञाता है। वे चमगादड़, उड़नेवाले सर्प आदि खतन्त्र 
योनियों ही है| अतः प्लप्र-जन्तु शास्त्र! के आधघारपर विकासवाद सिद्ध नहीं होता । 


(5 
गरू-शाज्त. 
ही प 
हा जाता है कि “गर्म-शासत्रःके आधारपर विकास सिद्ध होता है 
पानीमें एड्डे हुए पत्तों या छकड़ियोंदर जो छूसदार काले चिकने कण दिखायी 


पड़ते हैं; वे मेढकाके अंडे हैं | तीन-चार दिनमें ये कण या पिण्ड पूछदार 
ओर चपयणे सिरवाहे जन्तुका आकार धारण कर छेते हैं। फिर इनके गलेके 
पास मछलियोंकी तरह श्वास लेनेके गछफड़े बन जाते हैं। ये सब बातें अंडेमे 
ही हो जाती हैं। इसके बाद बच्चे अंडोंको छोड़कर पानीपर तेरने लगते हैं । 
वे उस समय गलफड़ोंसे श्वास छेते हैं। उन्हें पूंछ भी होती है। वे एक प्रकारकी 
मछली ही-जैसे छगते हैं। शीत ऋत आते ही वे किसी बंद जगहमें छिप जाते 
हैं | वर्षाका आरम्म होते ही वे फिर बढ़ने लगते हैं | घीरे-घीरे पूंछ छम्त हो 
जाती है और पेर निकल आते हैं। फेफड़े बनने लगते हैं ओर वे गलफड़से 
श्वास लेना बंद कर देते हैं | तब ये पूरे मेंढक बन जाते हैं | इस इतिहाससे 
मालूम पड़ता है कि प्राणीको अपनी डन्नतिक्रे लिये विकासके पूरे चक्रमें घूमना 
पड़ता है। जि-जिस जातिसे घूमता हुआ प्राणी जिस अन्तिष योनिमें पहुँचा 
है, गर्भपे लेकर वृद्धितकके समयमें ही उसे उन सभी चक्रोंमें घूमना पड़ता है । 
मुर्गीका अंडा भी एक कोष्ठवाके अमीवासे ही प्रारम्म होता है । इसमें भी 
मछलियोंकी तरह गलफड़े होते हैं| अंडेसे बाहर आनेपर भी गलेके पास इसके 
चिह्न रहते हैं । इससे यही अनुमान होता हैं कि पक्षी भी मछली ओर मेढकके 
रूपोमें होता हुआ ही पक्षी बना है। यद्यपि गर्भके परिवर्तन बहुत संक्षिप्त 
होते हैं तथापि वे अपनी पूर्ब-पीढ़ियोंका सत्र इतिहास दिखला देते हैं। सूअरः 
गो, खरगोश ओर मनुष्यादि स्तमधारियोंके गर्भ सब एक ही प्रणालीसे 
विकसित होते हैं। मानवगर्भ क्रशः मछली) मेढक, सर्प और पक्षीके आकारका 
होकर तब स्तमघारियोंक्ी अवस्थामें आता है। इससे ज्ञात होता है कि मनुष्यका 
इन योनियोसे सम्बन्ध है| चाहे छाखों वर्ष छगे हों; पर मनुष्यकी उत्पत्ति 
अमीवासे ही हुई है । यह प्रत्यक्ष प्रमाण है | प्रकृति इससे अधिक क्‍या 
प्रमाण दे. सकती है! कीड़ोंके प्रथम पिण्ड सब समान ही होते हैं | उस दशामें 
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नहीं पहचाना जा सकता कि यह तितछी। भौरा। ततेया अथवा कनखजुरा 
क्या है ? तितली ओर रेशमके कीड़े मी; जो अपनी बृद्धिमें अनेक रूप दिखछाते 
हैं, प्राथमिक दशामें एक ही समान रहते हैं | इससे यद्दी मादूम होता है कि ये 
सब एक ही पूर्वजॉंकी संतति हैं; जो अपनी पीढ़ियोंका पूरा चक्कर छगा 
रहे हैं। गर्भके बढनेका क्रम इस प्रकार है--पहले एक कोष्ठ; फिर दो कोड, 
फिर दोके चार; इस तरह चारके आठ ओर आठके सोलह कोष्ठ हो जाते हैं । 
कोड सरैव दूने ऋमसे बढ़ते हैं | इसी प्रकार अंडा भी दूनें क्रमसे बढ़ता है। 
अमीवा एक कोष्ठधारी और हाइड़ा दो को४ठचारी होता है । इस तरह गर्भ शास्त्रसे 
मादूम पड़ता है कि पहले प्राणी सरल-रचनाके ओर फिर क्छिट्ट रचनावाले 
होते हैं |! 

उपर्युक्त बातोंपर विचार करनेसे भी विकास सिद्ध नहीं होता । गर्भमें 
जो सादी रचनाके बाद क्लिष्ट रचना दिखलाबी पड़ती है, उसका कारण 
विकासकी उत्पत्तिका पुनदशन नहीं, प्रत्युत यन्त्र बनानेका एक साथारण-सा 
नियम है | किसी भी यन्त्रके बनानेके लिये उसके सूक्ष्म एवं क्लिटठ 
पुर्जोंकों अय्कानेके लिये एक सीधा-सादा आधार आवश्यक होता है । 
चर्खेंके निर्माणम गराड़ीमें तख्तियोंकी डाडकर रखा जाता हैं । 
साधारण रूल-जैसा डंडा उसका आधार है | इसके बाद दो खूटे एक 
सीघी-साधी पटियामें गाड़कर रक्खे जाते हैं । यह पटिया ही चर्खेका मूल है 
अर्थात्‌ एक सीचे मूछ आधारपर ही सूक्ष्म, क्लिष्ट पुर्जे जमाये जाते हैं। मोटरमें 
भी धुरी, कमानी आदि सुख्य आधार है; वह सादा ही है। मनुष्यके शरीररूपी 
यन्त्रमें सी एक पीठको आधार माना जता है। उसीको विकासबादी मछली: 
कइने छगते हैं। उमीमें पिर, हाथ) पर जुड़ ज्ञानेपर उसे ही मेढक कहने लगते हैं। 
पीठकी हड्डीके आधार बिना सिर, हाथ) पर; हृदय, फुफ्फुस आदि शारीरयन्त्र 
किस प्रकार एकमे जोड़े जा सकते थे १ क्‍या विकासवादी कोई ऐसा यन्त्र 
बतला सकते हैं, जिपके क्लिष्ट पुजे किसी आधारपर रकखे दिना यन्त्ररूप होकर 
काम दे रहे हों ! क्‍या पीठकी हड्डी ( रीढ़ ) के बिना शरीरके अवयकबोसे 
शरीर-पंजर काम लायक बन सकता है ? छोटे-छोटे कीड़ोंमें भी जोड़का 
आधार आवश्यक होता है। वही आधार रीढ़की हड्डी है। अतएव गर्भकी रचना 
पीढ़ियोंका चक्कर नहीं; प्रत्युत यन्त्र-रचनाके नियमोंका अत्यावश्यक अनुबतनमात्र है। 
यह बतलाया जा चुका है कि अमीवा भी सादा नहीं; अपितु बड़ी क्लिष्ट 
रचनावाल्य है । जैसे वटबीजके मीतर सूक्ष्मरूपसे साज्लोपाड़ समूचा वृक्ष विद्यमान 
रहता है, बेसे ही अमीबाके छोटे खरूपमें ही बारीकीके साथ सभी अवयव 
संनिविष्ट रहते हैं| बालोंमें रहनेवाले छीख, जूँ; खटमल या चींटीके शरीरमें 
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भी बढ़ी ही सूक्ष्म कारोगरी होती है । उन्हें भी सादी-रचनावाड़े नहीं कहा जा 
सकता | अतएत 'मन्यु अछ ऑफ नियालजी! भें मि० निकद्मसनका कहना 
है कि “अमीवा नामक क्षुद्र जन्तु अकल्प्य, सूक्ष्म कण ही हैं; परंतु उसकी 
पाचन-शक्ति किछिए-से-क्छिष्ट रचताबाले प्राणियोंकी पाचन-क्रियाके यम्त्रोंसे कम 
नहीं | वह अपने अंदर भोजन लेता है ओर बिना किसी पृथक अवयवकि 
उसे पचा 5 | सबसे बड़ी वात तो यह है कि वह भोजनमेंसे पोषकभाग 
रख लेता है ओर अनुपयोगी भाग निकाछ डालता है |? 

लेक़ा भी ध्याणियोंके वर्गोकरणः की भूमिक्रामें कहना है कि 
“गेगारिनीड!? बर्गके जन्तुओंसे नीचे दर्जके अन्य जन्तु नहीं हैं। परंतु 'रीजोपोड़ा? 
वर्गके सूक्ष्म जन्तु उनसे भी अधिक सादी रचनाके हैं | सूक्ष्म-वीक्षण-यन्त्रसे 
देखा गया है कि इनमें शरीर-जैसी कोई गठन नहीं होती । ये तो पतले किये 
हुए सरेनके एक परमाणु-जले ही हैं । परंतु इनमें भी जीवन-शक्तिके 
समस्त गुग रहते हैं| ये अपने ही-जेसे प्राणीसे उत्पन्न होते हैं, भोजन पचा 
सकते हैं और हलचल करते हैं | इतना ही नहीं; ये अपने घुसनेकी छींट, जो 
बिल्कुल छ्िए-रचनायुक्त होती है; बना लेते हैं। जेलीका यह एक कण 
प्राकृतिक शक्तियोंको इस प्रकार काबूमें करके ऐसी गणितयुक्त रचना ( छींट ) 
बना सकता है; यद्यपि खयं रचनारहित ओर अवयवविहीन है । मेरे लिये 
यह एक असाधारण सासयुक्त वस्तु है |? 


न बातोंसे कोन कह सकता है कि अमीवाममें छिष्ट-रचना नहीं है ? अतः 
भोग्य ओर भोक्ता ही क्रमशः सादी ओर छिष्ट रचनावाछे हैं । कर्म-ज्ञानहदीन 
वृक्ष भोग्य और ज्ञानहीन कर्मयुक्त पशु भोक्ता है एवं च ज्ञान-हीन पश्च भोग्य 
ओर ज्ञान-कर्म-युक्त मनुष्य भोक्ता है। विकासवादी वनस्पति ओर पशुओंकी 
साथ-साथ उत्पत्ति मानते हैं | यदि प्राणियोंकी उत्पत्तिका चक्कर गर्ममें 
छाता है तो मनुष्य प्राणी गर्भमें सिरके बछ उठा क्यों छग्कता है? विकासवादी 
नहीं जानते; पर कहा जा सकता है कि वह वृक्षोंका नमूना है । ज्ञान-कर्म-रहित 
वृक्ष नीचे सिरवाले होते हैं | पैदा होनेके बाद शिश्चु हाथ-पेरके बलसे तिरछा 
चलता है; यह कर्म-युक्त श्ञान-रहित पशु-दशा है | ज्ञानका उदय होनेपर वह 
खड़ा होकर मनुष्य हो ज्ञाता है। गर्मका सिर नीचे रहनेका यही कारण है। 
यही वृक्षोंक्ी पहले उत्पत्तिकरा प्रमाण भी है। वस्तुतः गर्भमें पिछली योनियोंके 
चकरकी बात गछत है । मुर्गीका इतिहास दिया गया है। मुर्गी पक्षी-जातिका 
प्राणी है। इसके पूर्व मछछी; मेढक ओर सर्प जातिके प्राणी हो चुके हैं। 
मुर्गीके गलफड़ोंने मछढीका रूप दिखछाया और पैर, सिर निकलनेपर 
मान लिया जाय कि मेढकका रूप दिखलाया | परंतु तीसरे सर्पणशीलोका रूप 
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विकास सर्यजातिके प्राणीसे 
कि शुण पक्षियोर्म हो। परंतु 
हैं! एक घमगादड़को 


हो रह्दा है; उसके लिये तो पद्चुओंसे पद्षी होनेकी बात कहना अधिक संगत है; 
क्योंकि उसके स्तन ओर कान होते हैं। जब युगींमे सर्मणशीलोंके गुण नहीं, 
तब पिछली योनियोमें उसके चक्कर काटनेक्ी वात केसे सिद्ध होगी! केवल 
एक-दो बातें देखकर कल्पनाका इतना बड़ा महू खड़ा करना दुस्लाहत ही है। 

इसी तरह मण्डूक यदि मछछीसे हुआ होता तो उसको पैर न होने चाहिये 
| वह बढ़नेके समय ही गलफड़ोंसे श्वास लेता है । उसकी यह अवस्था गर्भावस्था 
है | गर्भावस्थामें तो मनुष्यक्रा बचा भी नाल्‍के द्वारा प्राण ओर पोषण पाता 
| इतनेहीसे क्या उसे मछली कहा जा सकता है! यदि ऐसा होता तो सभी 
ले गलफौडसे श्वास लेते; क्योंकि विकासवादीके अनुसार समीका विकास 
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मछलीते हुआ है | परंतु मनुष्य एवं पशुओंके बच्चे मातासे लगे हुए नाछसे ही 
प्राण पादे हैं | इनमें भी यान्त्रिक सिद्धान्तसे निर्माण होता है, अतः रीढ़की हड्डी 


ह पहले निर्माण होता है। उस्तीको विकासवादी मछछीका आकार समझते 
[ पेर दिखायी पड़नेपर उसे मण्डूक कहने छगते हैं । परंतु सपंणशीलेके 
दाँत ओर उड़नेवालोंके पर मनुष्यों ओर पद्चुओंके यर्भमें नहीं देखे गये | इस 
चक्षरमें इन दोनों विभागोंके लक्षण क्‍यों नहीं देखे जाते, इसका भी विकासवाद- 
भ कोई उत्तर नहीं ई | 
उसी तरह गर्भ-इड्धिसे भी म॑ ऋ्रम-कऋमसे प्राणियोंकी डत्यत्ति प्रतीत होती 
हे ओर न पिछली जातियोंका चक्कर ही होता है।यों तो; जैसे किसी भी मृण्मय 
पात्रकी उत्पत्तिके पहले मृत्तिका पिण्डावस्थामें रहती है बेसे ही किसी भी यन्त्र या 
शरीरके निर्माणके पूर्व उनके उपादान-करणोंकी एक-दो समान अवस्थाएँ हो ही 
सकती हैं | परंतु इतनेसे ही प्ऊँठ पहले साँप ओर छिपकली बनकर फिर 
ऊँट बना है! इत्यादि तब अनगेरू बातें नहीं सिद्ध हो सकती। स्तनधारियोमें 
थोड़ी बारह महीनेमें। गाय नों; भेंस दस, बंदर चार ओर मनुष्य नो महीनेमें बच्चा 
पैदा करते हैं । यह नियम न शरीरकी मजबूतीपर नि्मर है और न आयुपर ही। 
घोड़ा मनुष्यसे बलमें अधिक, पर आयुर्मे कम ओर गर्भवासमें अधिक है। कछुआ 
मनुष्यसे आयुमें अधिक; बलमें कम और गर्भवासमें बहुत ही कम है| क्या 
कोई विकासवादी इसका कारण बतला सकता है ! गर्भके अंदर बंघी हुई 
गठरी की. तरह रहनेपर भी शरीरका न कोई अज्ल किसी दूसरे अज्ञसे चिपकता हैं 
ओऔर ने विकृत है हैं| बाहर एसा होनेए्र सब आई बिकृत हो जाने हैं 
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इस भेंदका क्या कारण है ! गर्बकों विचित्रता; महा भी इश्वरी कारीगरीका एक 
नमूना हैं । एक नगण्य झुक्र-शोणित-विरु ऋमेण बृद्धिंगत होकर हस्त पांद 
नेत्र, श्रोत्र; बुद्धियुक्त होकर ज्ानवान्‌ हो जाय। यह इश्वरकी अध्रटित-घटना- 
पटीयसी मायाशक्तिका वेचित्य है| गर्भके विकासवादी इतिहासपर विज्ञान-वेत्ताओं- 
को भी पूरा विश्वास नहीं हैं । हकसछे ओर हेकलका कहना है कि ध्गर्भका 
इतिहास अति संक्षित एवं अधूरा है |? प्रश्न हो सकता है कि ऐसा क्यों! 
यदि गर्भ-इतिहास प्राणियोंके विक्रास-क्रमकी पाठमाल्य & तो इसमें गड़बड़ी 
केसे ? बीचमे गर्भ बेसिलसिले क्यों मासित होने छगे ? मण्ड्ूकसे सपंगशील होकर 
पक्षी होना3 पर सर्वोकों हालतका पता नहीं | बीचमें पुच्छछ ताराकी शकलें क्‍यों 
आ गयीं ! विकासवादी कहते हूँ कि “इस ग्मावस्थाके इतिहासमें जहाँ समानताएँ 
समाप्त होकर भिन्न-मिन्न मार्गोका अवलूम्बन करती हुई प्रतीत होती हैं, वहाँ 
वे स्थान बतछाते हूँ कि प्राणियोंने परिस्थितिके अनुसार भिन्न-मिन्न मार्गसि 
चलना आरम्म किया |! शायद इसका मतलब यह है कि जह्यॉँस घःस खानेवाले 
स्तनधारियोंके बाद खनधारियोंमें मांस खानेकी प्रव॒ुत्ति हुईं, वहीं प्रक्षेप है | 
परंतु यह बहुत भद्दा समाधान है | क्या घास खानेवालेसे एकदम मांस खानेवाले 
हो गये ! क्या गायके बछड़जोमेंसे एक भेड़िया हो गया; क्योंकि मछलीसे मेढ़क 
होना जितना कठिन है। बछड़ेसे भेड़िया होना उतना कठिन नहीं । बस्तुतः 
प्रत्येक जातिके खतन्त्र गर्भ होते हैं । इसमें पुरानी पीढ़ियोंके चक्करकी बात 
सबथा व्यर्थ है । इसोलिये भविकासवाद? पुस्तकें हरकर लिखा गया है कि “किसीः 
भी प्राणीकी गर्भावस्‍्थाका इतिहास पूर्णतया हम नहीं जानते और न किसीकी 
गर्भावस्‍थाके सब परिवर्तन देखे ही गये हैं अथवा न उनका सार्थक कारण पूर्णतया 
बतलावा जा सकता है। 
विकासवादी कहते हैं कि “तुलनात्मक दृष्टि; मनुष्यकी शरीर-रचना, गर्भ- 
परिबतंन) चद्मानोंमें प्राप्त मनुष्यके अबयब आईदिसे प्रतीत होता है कि यन्त्रकी 
भाँति मनुध्य भी उन्हीं प्राकृतिक नियमोंके अधीन रहता है; जिनकै अधीन अन्य 
णी हैं। मनुष्य-देहका भी उन्हीं तखोसे निर्माण हुआ है, जिनसे ओोरोंका । 
स्तनथारी श्रेणीकी बंदर कश्षावाली वनमानुष उपजातिमें ही मनुष्यक्रा स्थान है । 
वानर कक्षाकी विशेषताएँ ये हैं--.( १) गर्भनाल झिललीसे सम्बन्ध रखता है; ( २ ) 
हाथों, पेरोंके अंगूठे चारों ओर फिर सकते हैं; अतणब वे पैरसे भी पकड़ सकते 
हैं, (३ ) इश्चोंपर रहते हैं, (४ ) इनके दूधके दाँत ओर स्थिर अन्य दाँत 
होते हैं; ( ० ) वानर-बक्षाके मिन्न वंझोमें दतोंकी संख्या नियत होती है, (६ ) 
हाथमें पॉच अँगुल्यां; नाखून ओर पंजे होते हैं, ( ७ | हँसुलीकी अस्थियाँ दृढ़ 
पूर्व उन्नत होती हैं और / ८ ) एस्थेकके दो स्तन होगे हैं पूर्णतवा सीधे खड़े 
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है अिपल्‍नन्‍नन... धरना गज जन पी वयनकक ला घिरे ल्फ्क डे कद डाक जान बज स्ट्टाद्वा न 
विचार करनेका शाक्त यह चार सनदु्बका विशवत ए हू | पहला दाना :वशाउतए 
2 मं स्यल ५ अत पाकर, था द्ट अााकरक +. 5 _>कामनक 2 कह ४ ४७ >0790०3७:# +० ७ है फाामन्‍जक, अष्यापलन्‍, 
तात्वक नहीं प्रस्युत परण्णानक्रां ह अथातू छद्वइ-बड़ाइका हा अन्तर है | खड़ 
आप ण हि | 
होकर चलना भी मस्तिष्ककी उच्च जाम हूं | 


जद 


धवानरोंकी जातियाँ, उपचतियाँ तथा वंश अनेक हैं | लीमर अधवंदर हैं 
जो हाथ-पेरसे ही बंदर प्रतीत होता है। मार्मो सेट भी आकार 
होता है; पर वह वानरोंसे अधिक मिलता हैं 
सामान्य बंदर प्रसिद्ध ही है। वनमानुपष भी इसी कक्षाका वंश 
प्रकार हैं--गिबन। ओरोग। ओटांग, चिंपांजी ओर गोरिल 


इनके दाँत 
मनुष्यों-जैसे होते हैं। नाक पीछेकी ओर झकी होती हैं; पर अंदरकी ओर दो 
छिद्र नहीं होते | इनके हाथ पेरोंसे अधिक लंबे होते हैं| गाछकी थेंडी ओर 


पूँछ बिल्कुल नहीं होती | गिवरन-जातिकी मादा अपने बच्चेका रूह घोती है । 
चिपांजी शरीरसे बहते हुए खूनको बंद करनेकी चेश्ा करता है | वेज्ञानिकोंका 
कहना है कि चिंपांजीकी बुद्धि नौ महीनेके बालकके समान होती है। मनुष्यकी 
खास विशेषताएँ दो ही हैं--मस्तिष्कका विकास ओर खड़े होकर चलना । खड़े 
होकर चडनेका कारण भी मस्तिष्कका विकास ही है। वनमानुष खड़ा होता है, 
पर झुक्का रहता है | मनुष्यके खड़े होनेसे ही उसे आँत उतरनेकी बीमारी होती 
है। मनुष्य ओर चिपांजीके मस्तिष्ककी तुलना करनेपर मालूम होता है कि 
दोनोंमें परिमाणका ही अन्तर है| झनुष्यक्ा मस्तिष्क स्पष्ट होता है ओर चिंपांजीका 
अस्पष्ट | यही हाल हाथ-पेरोंका भी है। बंदर पेरसे बघ्तु उठा लेता है। इसी तरह 
एक जंगली स्री भी पेससे वस्तु उठा छेती हैं। डाढ़ मनुष्यकों दरसे आती है 
ओर छोटी होती है, पर गोरिल्लाकी डाढ़ बड़ी बलवान ओर शीघ्र निकलनेबाली 
होती है। असमभ्य जातियोंमें भी डाढ़ शीघ्र निकलती है । मनुष्यके 
शरीरपर प्रायः बार नहीं होतेः किसी-किसीके कानों ओर कंधोंपर 
होते हैं | जापानके ऐन्‍ज्यू छोगोंकी देहपर बहुत बाल होते हैं | मिस जुलिया 
पास्ट्राना बहुत बालवाछी प्रसिद्ध है। सारांश वही कि मनुष्यका इन जातियोसे 
कोई वात्विक भेद नहीं; परिमाणका ही भेद है। मनुष्य-शरीरके अवशिशज्ग अर्थात्‌ 
पुरानी योनियोंके कई अड्ड अबतक मनुष्यमें पाये गये हैं | मनुष्य अपनी इच्छासे 
शरीरकी खाल हिला नहीं सकता, यद्यपि हिलानेवाली नसें मौजूद हैं | सिरके चाँदकी 
चमड़ी भी सब मनुष्य हिला नहीं सकते; पर कोई-कोई हिला सकते हैं। काम भी 
सब फड़फड़ा नहीं सकते; पर कोई ऐसा कर सकते हैं। नाकसे सूँघकर सब 
मनुष्य नहीं पहचान सकते, पर कोई पहचान भी सकते हैं | मनुष्य स्वेच्छया रोएँ 
नहीं खडू! कर सकने, यद्यपि रोएँ खडे करनेवार्ली में हैं | इस प्रकारके अड़' पशुओं फें 


छः 
“जौंहे चढ़ाना; माथा सिकोइना; होंठ) गाल और नाकको मनमाना नचाना 


७ तग5 वा 25० है अज्न-मदिकाके अन्त एक येली होती है; जो जानवरों 

मनष्यम ऋयतक वर्ना ह्रुका हैं | अनज्ञ-नालि शक अन्तम एके थी हू।ता हू जी जानवर- 

रथ बी पे एर मनष्य >>. (- ये ८3० प्र्यं मा कि कर भी टी ५ 

को तो काम देती क पर मनुष्यके लिये निष्यवोजन हैं। कमा-कर्भा तो गुठली 
हर 2 ह 2 म22- अन्न (2 की म 

( ्‌ः बह घातक मी सिद्ध होती हैं । 


छठे महीने गर्भके बालकका शरीर बाढोंसे छा जाता है, जो वानरका पूर्वहूप है | 
बंदरके बच्चे मँँके पेट्से खिपके हुए, रहते हैं, अतः जन्म होते ही बारूकके हाथ- 
की छुटठी इतनी मजबूतीसे बेची होती है कि वह रस्सी पकड़कर छटका रह 
सकता है | मनुष्यकी रीढुकी अन्तिम गाँठकों ही पूछका चिह्न कहा जाता 
है। पूँछवाले मनुष्यों बह गाँठ आठ-दस इंचतक बढ़ी हुई पायी जाती है । 
बह केवल मांस-सस्‍्नायुवुक्त होती हैं। इसमें हड्डी नहीं होती । मनुष्यदी अखिरयाँ 
पृथ्वीकी तीसरी तहमें मिछती हैं| पहले मनुष्यडी ऐसी-ऐसी जातियों हो गयी 
हैं, जिनका अब संतारमें निशान नहीं है | जावा द्वीपमें एक खोपड़ी मिली है जो 
ऊँगली मनुष्यवी खोपड़ीसे अवनत और वनमलुष्यकी खोपड़ीसे उन्नत है। वह 
वनमलुष्य और मलुष्यके मध्यकी कड़ी अनुमान की जाती है। जो लीख आदि 
जम्तु मनुष्यके शरीरपर होते हैं; वे ही पशुओंकी देहपर भी पाये जाते ई। चूहोंके 
रोग मनुष्यों भी होते हैं। ऐसा कोई रोग नहीं; जो मनुप्योंकों होता हो ओर 
पश्ुओंको म होता हो | इलाज मी दोनोंके समान हो हैं| नशा भी दोनोंको 
होता है। किसीका दविरकण गोलछः किशेवा दीर्ई-वर्चुछ ओर किसीका चपटा 
भी होता है। स्वाहीके दस स्तन होते हैं; चुहियाकों आठ कुतिया और गिल्हरी- 
को आठ-आंढ) विब्डी और रीछकों छ+-छः और अन्य सब वृणाह्वारी पशुओंको 
चार-ार स्तन होते हैं | परंतु जमनीकी एक ख्रीके चार, जापानकी एक रूीके 
छः और पोलेंडकी एक ख्रीके दस स्तन हैं |?! 


इस तरह अतुमानके आधारपर ही विकासकों इमारत खड़ी है | प्रत्यक्ष 
परीक्षणका उसमें नामतक नहीं है। विचार करनेपर विकांसबादियोंका उपयुक्त 
मत भी ठीक नहीं जैंचता । मनुष्यकी विशेषता तो विकासवादियोंकी भी साननी 
ही पड़ती है | गोरिछा यद्यपि द्वाथ) पेर ओर छाती आदियमें मतुष्यकों हरा 
सकता है; किंतु लुद्धिबलमें वह मनुष्यसे बहुत कम है; इसीलिये उसे भी मलुष्य- 
के अधीन होना पड़ता है । पूर्वोक्त युक्तियोंसे विकासवादके साधक प्रमाण 
खण्डित हैं। आस्तिक भी मानते हैं कि प्रकृति-पुरुषके संसर्गसे ही पशु-मनुष्यादि 
वी प्राणी बनते हैं। इस तरह सबका समान तखोंसे बनना और सबसे आढ 
संखानेंका होना विकास सिद्ध यहीं करता | अमीबा एक कोहधारी है। उसके 
एक ही कोशमें आडों काप्त होते हैं; पर जब्र वह एकसे दो होता है; तब उसीके 
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| काम अलग- 
काम मिन्‍म-मिम्त हो जाते हैं। ऐसी 
३ कैसे कह जाता है कि ये कोष्ठ भी अमीव,के को४-जेसे ही कोष्ठ हैं? 
अनेक्न कोषवाले प्राणियों सम्दाल पाया जाता है ओर सबको सम्हालनेवाला 
एक ही कोष विदित होता है, क्योंकि यदि सभी कोषठ्ठ प्रबन्ध करने लग जायेँ 
तो शरीरमें अव्यवथा हो जाबगी | अतः किसी एक कोष्ठकों ही चेतन मानना 
ठीक है । 


बेदान्तमतमें तो भौतिक तत्वोंसे भिन्न व्यापक आत्मा स्वद्वम्त्र साम्य है। 
अन्त:करणकी डपाधिसे सब व्यवस्था उत्पन्न इंती है। विकासवादर्म तो 
कोष्ठाके अंदरका रस ही चेतन्य कहा जाता है; जो सर्वथा अठंगत है। अनेक 
संयुक्त चेतन्योंसे देहको व्यवस्था उत्पन्न नहीं हो तकती। मनुष्य स्तनधारियोकी 
श्रेणीमें मले हों) १सतु न उनके परस्पर संयोगसे वश चलता है; न सबकी समान 
आयु है; न तो समान भोग और न समान गर्भवास ही? यह कहा जा चुका है। 
ऐसी दशामें मनुष्यका बंदर/दिके साथ मेल मिलाना उनमें पश्चुताके संस्कार छाने- 
के प्रयत्नके सिवा दुछ नहीं । बालोसे युक्त पेदा होनेवाले मनुष्य भिन्‍्म प्राणियोंके 
बालो में मृत्युतक कोई परिवतेन नहीं होता | जो गाय जिस रं गकी होती है, आजीवन 
उसी रंगकी रहती है| यही दशा घोड़ा, गधा; बकरी; भैंस आइदिकी हैं। बंदर 

वनमनुष्य भी जिय रंगके पैदा होते हैं; मृत्युयय॑न्त उसी रंगके रहते हैं। 
परंतु मनुप्यके बालोंके रंग जीवनमें चार बार बदलते हँ--पंदा होनेपर सुनहरे 
रंगके, योवन्ग काले; वृद्धावस्थामें सफेद आर अतिबृद्धतामें वे पिंगल हो जाते हैं । 
पशुओं और मनुष्योंमें यह भी अन्तर है कि सभी पश्च पामीमें पड़ते ही तेरने 
रूगते हैं; बंदरकी भी यही ह्वालत है; परंतु मनुष्यको तेरना सीखना पड़ता 
है। बिना सीखे पानीमें पड़नेपर वह ड्रब॒कर मर जाता है | दो १रपर खड़े होना; 
प्पष्टठ बोलना; विचार करना हँसना-रोना) गाना आदि मनुष्योमे ही लक्षित 
होते हैं; पशुओंमें नहीं | बिना शिक्षाके सब काम कर लेना पशुओँमें ही है; 
मनुष्योंमें नहीं । इससे स्पष्ट है कि वह पशचुश्रेणीका प्राणी नहीं है। इसी तरह 
पशुओं और बनस्पतियोंमें मी अन्तर है |पशु आड़े शरीरके हैं ओर वृक्ष उल्टे 
शरीखाले अर्थात्‌ उनका सिर नीचेको रहता है। दूसरा अन्तर यह है कि पशुओंके 
देखने-सुनने आदिके लिये आँख-कान आदि इन्द्रियों होती हैं; वृक्षोंके नहीं। सबसे 
विरोधी अन्तर खुराकका है | वृक्ष जिस दूषित वायुकी खाकर जीते हैं। अन्य 
प्राणी उसे खाकर मर जाते हैं| वृक्ष प्राणप्रद वायु देते हैं और प्रांणनाशक 
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बायुका भशक्षण करते ह। अन्य प्राणियोंका क्रम इसके विपरीत है । इसी तरह 
बनस्पति एवं पशुओंका कोई भी दर्रीर्वम्बन्धी उत्पादक सम्बन्ध ऋछ भी 
प्रतीत नहीं होता | अतः मनुष्य ने तो पप्ठश्रेणीका है ओर न बनस्पतिश्रणीका 
ही, अतः तीनोंका ही कार्य-कारणभाव सर्वथा असंगत है। 

वानर-कक्षाकी जो आठ विशेषताएँ दिखलायी गयी हैं; व केवछ बामराकी ही 
नहीं। उनमें आधीसे अधिक सब प्राणियोमें पायी जाती हैं | जो दो-चार 
विशेषताएँ हैं; वे मनुष्यको प्रथक्‌ ही सिद्ध करती हैं। गर्भवाल मैंसका भी 
लगा रहता है | अंगूठेके घूमनेसे भी बंदर मनुष्यसे मिन्‍म णातिझा बिद्ध होता 
है। वृक्षोपर तो चिड़ियाँ और कीड़े भी रहते हैं। वधके और खायी दाँत 
गाय, मेंस आदिके भी होते हैं | दालतोकी संख्या अन्य पह्चुओर्म भी अलूग- 
अछूग होती है। इसी तरह पाँच अँगुलियाँ गिलहरीके भी होती हैँ | दो स्तन 
बकरीके भी होते हैं| इसी तरह मस्तिष्ककी बड़ाई भी भमनुष्यता नहीं है | 
आधुनिक वैज्ञानिक भी चींदीकों बहुत बुद्धिमान मानते हैं; उसकी-जैसी 
प्रबन्ध-शक्ति अन्यत्र नहीं देखी जाती । इससे “बड़े या स्पष्ट मस्तिष्कसे ही बुद्धि 
और विचारोकी उल्तसि होती है! यह नहीं कड्ा जा सकता | वस्दुत: छीमर) 
भार्मोसेद आदि प्राणी ख़तस्त्र योलिदों ही हैं | विकास्क्म दिखछानेके लिये 
ही उन्हें वानरकोडिये मान लिया छाता हैं । इनका परस्पर वहा नहीं चढ्ता, 
अतः ये बानरजांतर नहों 8 । वनमानुष 


हर्ज 


कि 
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[ थी बंदरके साथ नाममाच्रका 
ही मेल है। वस्ठुतः इनका एक-दूसरेके साथ कुछ भी बाह्ञा वहों ६ | यदि 
गिवनकी माता अपने बच्चेका मुंह घोती है तो याय भंस चाद-चाथकर ही 
अपने बच्चेको साफ-सुथरा रखती है । चिड़िया दाना छाइर अपने बच्चोंकों 
खिलाती है । यदि चिम्पज्ञी घाव दबाकर खून बंद करने्ी चश करता 
है; तो कुत्ता भी वास खाकर जुलाब लेता ओर चाटकर बावोंको ठीक कर 
लेता है । हाथी भी अपना इलाज आप कर केता है । चिग्पेज्ञी नो महीनेके 
बालककी बुद्धि रखता है; परंतु चींदी सब संसारका प्रबन्ध करनेको बुद्धि 
रखती है | अतः मनुष्य बनमनुष्यकी श्रेणीका भी नहों। मस्तिष्कका सिद्धान्त 
चोंटीके दृशान्तसे कद जाता है; चोंटीको मस्तिष्क होता ही नहीं। यदि चींटीको 
मस्तिष्क हो तो भी चिम्पेश्ली आदिको अपेक्षा तो नगण्य ही होगा | जब 
चींटी मस्तिष्कके बिना ही सब काम करती है; तब “मनुष्य चोड़े मस्तिष्कसे 
ही सब कास करता है? यह नहीं कहा जा सकता | 
इसी तरह दो पेरपर सीधे खड़े होनेसे आतकोी बीमारी हानेवी कहानी भी 
। है । यदि खड़े होनेसे यह बीमारी होती, तो करोड़ों बंध पहले भी यह 
बौभारी होती आर फिर इलके उरसे मनुष्य सीधा खड्ी क्यों होता ? वब्तुततः 


चर्कीरि दाद का 


5 जप गरेउप्रस्य एल >25 पा रह किक नरक कद आज 2 कलम 
नह राग आवक भांजनका छाडुपताक कारण हां दृता हू । पट गा दृखक 
न जनक का कलम ई। ० 5 जान्‍न्‍कक नननआज अन्याय, ">> 5 + वयलन» हक अ्णफाज से, का मं वन व्यास ता १७ पु जनक 
नहा चलाता। डाल इंट कूनका पचाकत्साका दृतन विश्वादटा  स्थू धाइस 
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आह हास्य | उुद्धकत कहना इ>-आात उतरदके! कानरा पड़क मात 
दि पक उ््ः बोझक ि कह कक हा ह झ्ि | न >> का अटल क भी 
कृत दब्यक बाझका खिंचाव है| आमाशवको भिटदलां उन सादान जहां करा भ 
कक 0 ६०-आआ  अ अतडियाँ 2 आपने अभी 
रुक|वट मिल ज्ञ'ती है; अतड़ियाँ आन्तरिक दबावके कारण छेद कर देतो हैँ और 
4३० मम कल है आफ कप ० आर त मम 
बाहर निकछ आती हैं; मिन्‍त-भिन्‍न पुदयोकी झिल्ली फटनेक्के आन भिम्म-मन्न होते 
2 
हूं; परतु कारण सदंव एक हूं रहूत। हैं | 


तः इस रोगक्ा कारण चं-ट्याना: गिर पड़ना, 
अथवा अन्य काई बत भृल है ढरी अन्य कारणसे नी फूट सकती हूँ; 
परंतु आँत उतरनेका कारण चोद आदि नहीं है । युक्त चिक्रित्ता रोतिसे विक्षत 
द्रव्यकों शरीरसे निकाछ देनेपर इस प्रकारके छिद्रोंमे आराम ही जातः हूँ | फिर 
ध्चोपायेसे द्विपाद होनेके कारण आँत उतरनेका रोग होने! की क्परा सिर्फ 
बालूकपन ही है | बनमनुष्य भी जबतक दो पेरसे खड़ा गहीं हो जाता, तब्रतक 
बह द्विपाद नहीं चत॒ष्पाद ही कहा जायगा | बंदरके हाथ कहनेकों ही हाथ हैं; 
बत्तुतः वे पंर ही हैं | दंदर पैरसे भी बत्तु पकड़ता है | जंगली ह्ली भी परसे वस्तु 
| ड् 


उठा छेती है से यह सिद्ध नहीं होता कि बनसानघ बंदरजातिका | 
अभ्यःस करनेसे ता दब'जीगर ओंखसे पंसा डठा छेता है ओर भानमती पानीके 


अन्दर मुंह डालकर जीमसे नथमें मोती पिरो देती हैं। क्या यह सत्र इंद्रोंमें सम्भव 
! अच्छे पहलव/न पेरसे दाँत चछाते हैं, सरकतबाछे पैरसे दितने ही अदूमुत 
काम कर छेते हैं | क्या वह सब बंदरोंके चिह्न हैं ? इसी तरह झक्कलइाइकी बात 
| जंगरी छांग्रोर्म यह जल्दी निकछती 
होनेकी दात सिद्ध नहीं होती । अज्भीक 
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व्यवहार एवं अलदायुपर निर्मर होता है। जंगछी मनुष्यों अकछड़'दृ कच्चे अन्न) 
कच्चे मांस खानेके कारण शीघ्र निकलती हूँ; इसीलियिे वह बड़ी भी हंती है | 


क्रिती-किसीके शरीरपर बालोंकी अधिकता गर्म पुरुष- शक्तिकी 
अधिकताकी ब्योतक है | पुदष-शक्ति अधिक होनेसे कभी-कभी च्िवोंके 
ढ़ी 
तै 


|; है| 
भी दाढ़ी-मूँछ निकल आते हैं | पुदबर-शक्ति कम दोनेसे पुरुपर्म भी दाहो-मूँछ 
कम होते है | राम, बाल; हड्डी; स्नाथु आदि कठिन पदार्थ पितु-शक्तिका परिणाम 


है! अतः किसीमें बाल अधिक देखकर बंदरोंकी संतान होनेक्री कल्पना भी गलत 
है। बाल होना यदि वानरोका चिह्न है; तब तो जिन पुरुषोंके दाढ़ी-मूँछ नहीं होती 
या जिन ह्लियोंको होती है; वे किसके विकास माने जायेगे ! क्‍या ऐसे भी बंदर दिखायी 
देते हैं; जिनकी दाढ्ीपर बाल स्लियोंकी भाँति बिल्कुल व हों ! रहा वंश्-परम्परागः 
बालोका होना; सो वह तो तहज ही सिद्ध है। जब एक बार संतानके बाल थे 
तो 


| 
| थे धीरे-घीरें इस -पॉच पीढियोंके बाद ही जाते हैं। ऐमन्यू छांत्रोकी हंतानोंग्रे 
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अब बाल कम हो रहे है | इसलिये बालोंसे ममुध्य बामर-कक्षाका प्राणी सिद्ध 
वहीं होता | 


अड्ोकी न द्िछ सकता इस बातका सबूत नहीं है कि अब वे अज्ञ निकर्म्म 

हो गये । कया पीठपरसे म्खी; मच्छर आदि उड़ानेकी अब आवश्यकता नहीं 
रही ! यदि कहा जाय कि “इनको उड़ानेके अब दूधरे साधन हो गये हैं, तो आँखः 
भोंह आदि हिल्यनेकी शक्ति क्‍यों बनी हुईं हैं? इनकी ताकत तो सबसे पहले ही 
चली जानी चाशिये, क्योंकि हथका साधन समीपमें है ही | बस्तुतः कर्मोंके अनुसार 
जिस प्रकारका भोग उपश्थित होता है, ईश्वर उसी प्रकारका शरीर और शक्ति देता 
है। गाल; भोहं। मस्तक, होठका फड़काना-नचाना यदि बंद हो जाता तो नाटक- 
नतंकोंकी भाव-व्यज्ञना केसे होती तथा दो अपरिचित भाषावालका परस्पर परिचय 
और संवाद केसे सम्पन्न होता ? सूघकर पहचाननेकी शक्ति तो समी मनुध्योमें होती 
हे | फूल-फछ, इत्र, घी-ते् आदिके भेद दूँघकर सभी मनुष्य समझ सकते हैं । 
अभ्यासके कारण विशेषज्ञ इन्न आदिके भेद जितनी जल्दी बतला देते हैं; उतनी 
जल्दी व्योरेतार हर आदमी नहीं बतछा सकता | संगीतज्ञ छोग रागोंके भेद 
अभ्यास्से समझ छते हैं; अन्य नहीं | जंगढी ओर अआबढ़ लोग स्मृतिसे अधिक 
काम छेते हैं, इसलिये उनकी स्मरणशक्ति प्रबछत होती है। परंतु इसका यह अर्थ 
नहीं कि यह उनके पू्रजोंका चिह है । राजस्थानमें पदचिह् पहचाननेवाले लोग 
होते हैं| वे उससे चोरोंका पता लगा छेते हैं, उनका यह अम्यास किस पूर्व 
जातिकी देन है ! रोएं खड़े करना मनुष्यके आवश्यक नहीं; क्योंकि बह रोमवाला 
प्राणी नहीं | हु, भव आदिके समय रोमाञ होनेपर रोएं खड़े होते ही हैं, अतः 
रोमाञ्ज करनेवाली नसोंको कमजोर नहीं कहा जा सकता | दूठ हुआ हाथ यदि 
कमी भी काम देता है तो उसे द्वटा नहीं कहा जा सकता। रोमाश्चवाली नसें न 
कमजोर हैं न रोज काम ही देती हैं | हाँ, उनपर पुरुषकी स्वाधीनता नहीं है कि 
जब चाहें तब रोएँ खड़े कर दिये जायें | परंतु हृदय आदि यन्त्र भी तो स्वेच्छानुसार 
नहीं चलाये जाते; फिर भी वे सब अपना-अपना काम करते ही रहते हैं | फिर क्या 
हुदयकी कमजोर कहा जायगा ? इसी तरह रोमाश्ववाढी नसें भी कमजोर नहीं 
कही जा सकतीं। रोमाञ्च मनुष्यका ही गुण है, अन्य पश्चुओंका नहीं; इसलिये 
इसकी औरोंसे तुलना नहीं की जा सकती | गछेकी येली गुठछी न खानेकी 
चेतावनीके लिये है | मनुष्य फल खाता है; उसे गुठली नहीं खानी चाहिये 
न्यथा पाचन-शक्ति कमजोर हो जाती हैं। गर्भ शरीरपर बाल छा जानेका यह 
अर्थ नहीं कि भनुष्य पहले बंदर था। यदि गर्भमें पुराने रूपोंका दिखाना 
आवश्यक हो; तो फिर यह भी बतलछामा पड़ेगा कि सबसे प्रथम प्राणी अमीबा 
अपनी उम्यक्तिसे किसका रूप दिखला रहा है | गर्भमें छः पहीने बाद बच्चेकी खाल 
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गाहर आने योग्य होती है । कई बच्चे सात महीनेग भी उ 
आयुतक जीते हैं | इसलिये उस खाहुकी जरायुमें भरे गंदे पादीसे रक्षा करनेके 
लिये ही गर्भमें वाल्नका आयोजन होता है; क्योंकि बाह:के कारण बच्चेपर पानीका 
असर नहीं पड़ता | मनुध्यके बालके साथ वानरके वाल्की तुलना भी नहीं हो 
सकती, क्योंकि किसी भी बंदरके सिरपर चार फीट लंबे बाल नहीं होते | किस 
वंदरकी दाढ़ी लंबी होती हैं| परंतु अनेकों मतुष्बोंके सिर एंवं दाढ़ीके बाल पर्याप्त 
लंबे होते हैँ | संसारमें मनुष्यके अतिरिक्त किसी प्राणीके ऐसे बाल नहीं होते । 
“मनुष्यका बच्चा रस्ती पकड़कर छटक सकता हैं), इसका भी यह तात्यय नहीं कि 
धबंदरके बच्चेसे उसने पेटमें चियके रहना सीखा है; इसलिये मनुष्यके बच्छे में यह शक्ति 
है?, किंतु पेटमें पूटठी बँधी रहनेके अभ्यासके कारण यह शक्ति होती है। पेटमें मुट्ठी 
इसलिये बंधी होती है कि यदि वह खुली रहे तो यह भय रहता है कि वह पेद- 
की किसी बस्तुकों पकड़ सकती है ओर पेदा होते समय इससे कठिनाई पड़ सकती 
है, अतः ईश्वरके प्रबन्धकी यह दक्षता ही है | 
मनुष्यकी पूँछ पूँछ नहीं, वह तो बढ़ा हुआ मांव ही है; इसीलिये उसमें 
मांत ओर नसे ही होती हैं, हड्डी नहीं होती | जिस प्रकार अमेरिकाकी आमेजन 
नदीके किनारे रहनेवाल मनुष्योंके ओड् एक फुट लंबे होते हैं ( सरस्वती बे १०, 
अड्डू ४ ) | इसी प्रकार मनुष्योंके उस ख्थानकी खाल भी बढ़ी होती हैं | फिर भी जैसे 
उक्त अमेरिकन; हाथीका विकास नहीं माना जाता; वैसे ही मनुष्योंको भी बंदरका 
विकास नहीं कहा जा सकता । इसके अतिरिक्त मनुष्यकों बममानुषका विकास कहा 
जाता है | पर जब वनमानुषकों पूँछ नहीं, तब वह सनुष्यको कैसे हो सकती थी । 
फिर यहाँ तो मनुष्य और वनमानुषके बीचमें एक ओर नखानर भी माना जाता 
है | कई जगह फ्रील्पाँव होता है; कहीं अंडकोष-ब्ृद्धि।; कहीं गले और कहीं पेटकी 
द्वे होती है । इसी तरह अफ्रीकार्में ओए मोटा होता है । पर यह सब नये अक्ठ फूट 
रहे हैं', यह नहीं कहा जा सकता | इसी तरह स्थानविशेषकी किंचिन्मांसबृद्धिको 
पूँछ नहीं कहा जा सकता | जावामें. मिली पुरानी खोपड़ी या तो बालककी हो 
सकती है अथवा फ्रोनालोजीके अनुसार किमी मूखंकी | इसी तरह मनुष्य, 
बंदर आदि सभी पशञ्चतत्वरचित हैं | अतः सबमें जू-छोख, नींद-नशा आदि समान 
हों, इसमें आश्चयंकी क्‍या बात है ! शासत्र भी कहते हैं कि “आहार-निद्रा। भय- 
मेथुनादि मनुष्य-पश्ु समीमें समान ही होते हैं । मनुष्यमें धमकी ही विशेषता होती है--- 
आहारनिद्रासयमेथुनं॑ च सामान्यमेतत्पशुभिनराणास्‌ । 
धर्मो द्वि तेषामधिकों विशेषों ध्मेंण हीना: पशुलिः समाराः # (चा०नीति) 
मनुष्योंके बालोंके रंग बदलने ओर पश्ुुओंके तेरे आदिकी 
विशेषताओंके भेद भी पहले बतलाये ही जा चुके हैं। ख्रियोंके अनेक 
स्वोंके आधारपर भी विकासबादी कहते हैं कि “मनुष्य पहले स्याही, चूही 


१८२ भाकसंबाद ओर रामराज्य 


'चुहिया), कत्ती, गिलहरी; बिल्ली एवं भल्लुकी होकर मनुष्य बना है।? परंतु अमेरिकाके 
प्रनुष्य दंगे ओएबाल होनेसे भी हाथीका विकास सिद्ध नहीं होता | 
में देखते हैं, शिकार पकड़ते हैं। फिर भी थे गीघ, 
उल्दे) सपसे उत्पन्न हीं दोते। यों तो कुछ-न-कुछ लक्षण मनुष्यम सभी 
णियोंके पाये जा सकते हैं, इससे क्‍या यह भी कहा जाय कि मनुष्य सभी 
जातियोंमें होकर आया है !” ऐसा माननेपर हेकछ, इक्सकछे आदिकी इक्कीस 
श्रेणीवर्डाी बात भी अमत्य ठहरेगी | हिंद-शाखत्र तो यह मानते हैं कि “प्राणी 
चोराना छा बोनियोंमे|ं भटकनेके बाद दही मनुष्य बना हैं। इसीलिये वह पेंदा 
होते ही दूब पीनेमे प्रव्नत्त होता है | इष शोक भयका संचार भी पिछली अनेक 
योनियोंम उ होनेकी सूचना दे | उद्यन्न होते ही बालक पूवेजनन्‍्मके 
संस्कार उपल्ध होते हैं; तब गर्भमें भी अनेक संस्कारोंका होना उचित ही है 
उन संस्क्रर्रके अनुसार शरीरकी बनावटमें भी कुछ अन्तर पड़ता है। सगर्भा 
से प्रभावित होनेपर भी गर्भपर उसका असर पड़ता है | 
तरह एमंखके संस्कार, माताके विचार; व्यवहार, देश, काल; परिस्थितिकी 
विशेपतःसे गर्भस्थ बालकमें भी विचित्रता आ जाती है | 
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वेकासबादके विरुद्ध सश्िमें कितनी ही बातें हैं, जिनसे विकासका सिद्धान्त 
खण्डित हंता है | नरोंके स्तन; बकरीके गलेके सन; बोड़ेम सनोका अभाव; भेड़े- 
की सींग, मनुष्यकी छठी अंगुली आदि विकाप्वादके विशिष्ट विशिष्ट अड्गीको 


कव्पनाको मिथ्या सिद्ध करते हैं | भेंसा। बेछ, बकरा; हाथी, ऊंट, सिंह) कुत्ता, 
वानर ओर एुद्योके स्तन कब) क्‍यों ओर केसे होते हैं, इनका उत्तर विकासवादमें 
नहीं है | अगीक में वर-मादाफ़ा भेर नहों था; आगे चलकर वह केसे हो गया ! 
इलेके याणार स्तन नहीं थे, चमगादड़से स्तन भी उत्पन्न होने लगे | जब 
हुले बिना खमझे मी प्राणियोंका पोषण होता ही था। तब फिर स्तनकी क्‍या 
आवश्यकता उग् पड़ी ? फिर नरोंके स्तनोंका क्‍या प्रयोजन ओर घोड़ेमें स्तन 
क्यों नहीं ! मैदोंमें सींग परम्परासे नहीं होते | किसीको हो जाते हैं 
किसीको नहीं | विकासवादी इनका क्‍या कारण कहेंगे ! वस्त॒ुतस्तु गमस्थके संस्कारों, 
माता-पिताके विचारों एवं व्यवहारोंसे ही ये सब विक्वत अक्ञ होते हैं | जिस तरह 
मनुष्योगें आठ-दस स्तन और पूँछ आदिके चिह्न देखे जाते हैं, उसी तरह पशुओमें 
किमी अन्य पशुके चिह नहीं दिखायी पड़ते | वानरोंमे न कभी आठ-दस स्तन 
होते हैं ओर न एक साथ एकसे अधिक बच्चे ही होते हैं। परंतु मनुष्यके अनेक 
स्तन एवं एक साथ अनेक बच्चे भी पेंदा होते हैं, अत; न वानर ही अन्य 
पशुओंका विकास है ओर न मनुष्य वानरका ही विकास है । 

पशञ्ुओंको पुराने जन्मकी स्मृति नहीं होती, मनृष्योकों पिछछी स्मृतियाँ 
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(के ०6 मा मसल मर तिथाई मे कर हक हि कः नी, लि 
होती हैं; दा: हय सनुष्याम ८४ लाख शतेया से किलीफ संम्कार सगग्ने इन भूत 
ज्फः नम का हा साय शा ) गड भी गाल के ५) कन्न्‍नह 
हानेस या * बना हो जाहा ४ परशकझाम नहा ! यह भा मत ६ दि परुषका बीय 
जद दा लक हे है रे कक 2.8 एक है 55 व कल “कर 
आजतक कायाऊ़ा सना होता दे; प्रत्येक काम एक-एक वालओझ उत्यन्न करनेकी 


शक्ति होती है | प्राय: एक कणहीसे बालक उल्मन्न होता है, अन्य घिसकर नष्ट 
द्दो जाते ॥ | कभी-कभी कई कण रह जानेपर कई बालक उत्पन्न होते ईं | 
कभी कोई तरे कगसे जुड़ जानेगर वही कहीँ छठी अंगुली, कभी पूछके 
समान अकह्न ओर कभी अनेक स्तन उत्पन्न कर देते हैं। एक ही मभेड़में बकरा 
कि दा ट्रक जफ “> कि जे ग्रे जप वा थे हि है 
ओर भेड्ठा दोनोंका संयोग होनेसे सींगबाखा भेंडा प्रेंदा - हो 


कभी ' की गाय दिखायी देती हैं, उनमें दसरी गायका पेर काटकर जोड़ 
दिया जाता है। विदेशोंम ऐसे जोइ-तोड़की पद्धति चलती है । 


संधियोनियाँ 


हसी तरह संधियोनियोक्रे आधारपर भी जिकाससिद्धिका प्रयत्न किया 
जाता है। -जो प्राणी विल्छुल दो श्रेणियों जैपा आकार रखते हैं; वे संधियोनिके 
हैं- जेंसे चमगादइ, डकविठछ, आ्किओप्टेरक्‍्स। ओपोसय ओर कंगारू । 
जिनके कुछ अज्ञे निकम्मे हो गये हैं, जेसे द्वेंल, मयूरः झ॒तुमुंग और पेग्विन 
एवं जिनके कई अधिक अ्ल स्फुटित हो गये हैं; जैसे कई स्तनोंकी स्त्रियां, 
पुच्छवाले मनुष्य |? पर सिद्धान्तानुसार इनमेंसे किसलीसे भी विकासवाद सिद्ध नहीं 
होता | यह पुनर्जन्मका सिद्धान्त माननेसे ही तिद्ध होता है | उड़नी गिलहरी 
ओर चमगादइड बानर ओर वनमानुष--इन दोनोंमें एक उन्नत ओर दूसरा 
अनुन्नत है | इनमेंसे कोई निम्नभणीसे उदच्चश्रेणीमें जा रहा है और कोई 
उच्चश्रेणीसे निम्नश्रेणीमें उतर रहा है | 

विकासवादीका कहना है कि “आहइझिका प्राणी वनस्पति और रेंगनेबाले 
प्राणियोंके बीचका था |? परंतु यह भी हत्य नहीं । वस्तुतः पहले बनस्पति 
हुए, फिर जन्तु | वनस्पति कटकर दो हो जानेपर भी जीवित रहते हैं, पर 
जन्तु कयमेपर जीवित नहीं रहते। कहा जाता है कि धमानेर कृमि और केचुए, 
कटकर भी डीवित रहते हैं |! मानेर तो बहुत सूक्ष्म हैं उन्हें क्मि कहना भी 
कठिन है, अतः वें वनस्पति ही हैं । केचुए बड़े होते हैं, वे सर्पकी तरह 
हृडडीवाले नहीं होते । ये वृक्षोर्मं छिपटी हुई पीछे रंगकी नागवेलके ढंगके 
होते हैं। इनमें ओर नागवेलूमें चेतन्यका बहुत थोड़ा ही अन्तर है । वे भी 
त्ृश्नोपर रेंगकर फेलते हैं | ठुकड़े हो ज्ञानेपर दोनों ही जीवित रहते हैं । किंतु 
नांगवेल अंकुर स्थानसे कटनेतर ही जीवित रहती है, हर जगहसे कटनेंगर जीवित 
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नहीं रहती । यही ख्िति केचुएक्री भी है | वह भी जगह-जगइसे कटनेपर जीवित 
नहीं रहता; खास जोड़परसे कटनेपर ही. जीवित रहता है। केचुएके बीचमें एक 
स्थानपर छोटे-छोटे छिद्र होते है | उन्हीं छिद्रोंमें दूसरा ग्राणी उत्पन्न करनेका 
बीज रहता है। इनमें नर-मादाका भेद नहीं रहता | वे परस्पर लिपटकर उन्हीं 
बीज छिद्रोंमें बीजकी बदली और पुष्टि-वृद्धि करते हैं | इनको बीचसे काटनेपर 
यदि बीक-छिद्र पूछकोी ओर रह गया; तो वह भाग भी जानदार हो जाता 

| पर यदि बीज-छिद्र पूछकी ओर न रहा तो वह जीवित नहीं रहता । जेसे 
मनुष्यके कटे हुए हाथ-पेर जिंदा नहीं रहते, परंतु सिर एवं घड़का अंश 
जंदा रहता है। बसे ही केचुश्के सिर्की ओरका अंश सखतः जीवित रहता 
है, किंतु पूँछक्ी ओरका अंश कट जानेपर जीवन -बीज-छिद्रोंके कारण जीवित 
हो जाता है | केचुओंक्ी वनस्पतिके साथ अधिक तुलना है | इल्लींमें कोई 
फलेंके द्वारा; कोई डालोके द्वारा ओर कोई जडढ़ोंके द्वारा वंश-विस्तार करते हैं | 
गुलाब आदिके इंठलसे वक्ष वन जाता हैं; उसीसे केचुएका मेल मिलता 
है। नेपे अंकुरहीव गुलावका डंठछ सूख जाता है, वेसे जीवन-बीज-छिद्ध-हीन 
केचुआ भी सूख जाता है। जेसे मनुष्यों ओर पद्यओंके बीचर्मे बंदर वनमानुष 
हैं, जसे--पशुओं और पशक्षियोके बीचमें उड़नेवाली गिर्हरी ओर चमगादड़ 
होते हैं; वेसे ही कीड़ों ओर वनस्पतियोंके बीचमें नागवेल ओर केचुआ 
केचुआमें कीड़ापन और नागवेल्में द्क्षपन अधिक है | केचु आ नागवेलसे 
होकर आया है ओर कृमि बनने जा रहा है। नागबैछ केचुआसे होकर आयी 
है ओर वनस्पति बनने जा रही है | इस तरह समस्त संधियोनियाँ भिन्न-भिन्न 
योनियोमें भठकनेके लिये पुलका काम दे रही हैं | इस तरह किती प्राणीमें 
दो जातियोंका चिह्न देखकर विकास मानना श्रम ही है। 

इसी तरह अझेके हासकी कस्पना भी व्यर्थ हैं | हलके पेर और मोरके 

पंख अब भी काम दे ही रहे हैं; यह पीछे कह्ाय जा चुका है। अज्जोंके स्कुटित 
होनेकी बातोंसे भी विकास सिद्ध नहीं होता, यह भी बतलाया जा चुका है । 
“नवलकिशोर प्रेः रूखनऊसे प्रकाशित, “विश्वक्नी विचित्रता! नामक पुस्तकें 
लिखा है कि 'प्रयागक्की प्रदर्शीमें एक मत्य स्री आयी थी और एक 
चुकंदरकी जड़में मनुष्यकी सूरत तथा एक दूसरे वृक्षमें मनुष्यके दथकी शकल 
देखी गयी |! क्या बृक्षों ओर मछलियोंके पूष भी मनुष्य था! वृक्षों ओर 
मछलियोंके पूबं तो विकासवादी मनुष्यका विकास नहीं मानते । 
विकासकी विधि और प्रकारके सम्बन्ध विकासवादी कहते हैं कि 
“आदिसे ही मिन्न-भिन्न प्राणियोंके जोड़े उत्पन्न हुए |? पर यह युक्ति छून्य है। 
प्राणियोंकी भिन्‍्मनताका कारण परिस्थिति और स्वाभाविक परिवर्तन ही है 
यन्त्र निर्माताके अनुकूछ बनता है। अन्तिम अवस्थातक पहुँचनेके पूर्व यन्त्रकी 


् 
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कई जातियाँ बन जाती हैं | अन्तमें सर्वश्रेष्ठ रचना स्थिर रहती है। यही प्राणियों 
के विकासका दृश्ास्त है ् प्रथम बात अनुकूछन 

डाप्टेशन्‌ ) की है अर्थात्‌ के अतुमार प्राणी बनता है। 
परिस्थितियोंके अनुसार प्राण्योग परिब्टन होते हैं ओर मसंततिमें वे परिवतन 
संक्रान्त होते हैं । परिव्तत / वेरियेशन ) में भी परिस्थिति, कार्य 
ओर पैतृक संस्कार हेतु होते हैं | सर्दी-गर्मी; 0-नालें; बन-पहाडुमें 
बसनेवालोसें प्रेम, भय भूख» प्यास ओर बीमारी आदि परिखितियाँ होती 


हैं| प्राणी जब ठंडे देशसे गरम देशर्न अप्ता हैं; तव उसे क्षयकी बीमारी होती 
- क.. २३ ५ ६७ ०० व कु 
है । गरम देशसे ठंडे देशमे ओर ठंडे देशसे गम देश आनेपर फेछड्रेकी बीमारी 
८ हे छ इक 
होती है | अंधेरेम वृश्षोंके पत्ते पीछे पड़ जाते हैं | 


ठंडे देशके कुत्ते गरम दंद्यर्म 
जानेपर मर जाते हैं | अवर्धणके साथ वृक्ष सूख जाते हैं ओर उनमें नाना प्रकारके 
अवयब फूट पड़ते हैं। कार्य ( फंक्शन ) से भी परिवततत होते हैं | उदाहरणार्थ 
लोहारका हाथ कठोर हो जाता है । हाथ झूचा रखनेवाले साधुओंका हाथ 

हर का हक "मे ह्टो डे से 
पतला हो जाता है| इसी तरह पैतक संस्कारोसे भी परिवर्तन होता है । जे 
कुछ आदि बीमारियाँ संतानोंगें होती हैं| विलायतमें प्रायः भूरे बाल और 
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काली आँखवाले छी-पुरुषोंसे ब्वेत केश और भूरी आँखवाली संतान होती है |? 


प्राकृतिक चुनाव 

विक्रासकी दूसरी विधि डार्विनके प्राकृतिक चुनावकी है। जिसके पाँच 
तत्व हैं---( १) सर्वत्र विद्यमान परिवतेन है; (२ ) अत्युत्पादन) ( ३ ) 
जीवन संग्राम, ( ४ ) अयोग्रोंका नाश ओर योग्बोंदी रक्षा तथा ( ५ ) 
योग्यता ओंका संततिमे संक्रमण | पर्वितेनका अभिप्राय यह है कि प्रत्येक प्राणी 
की शंततिमें मी भेद होता है। इस थे प्री नियम है। इंग्लेंडमें सबसे 
अधिक संख्या डन छोगोंकी है, जो ५ फु८ ८ इंचसे ९ इंचतक लंबे होते हैं। 
इनसे कम वे हैं; जिनकी लंबाई ५ फुट ७ इंचसे ८ इंचतक ओर ५फुट 
९ इंचसे १० इंचतक है। इनसे भी कम वे हैं; जिनकी लंबाई ५ फुट ५ इंचसे 
६ इंचतक ओर ५ फुट १० इचसे ११ इंचतक हैं । इन सबसे कम वे हैं; 
जिनकी लंबाई इनसे भी कम या ज्यादा होती है। इससे यह नियम बनता हैः 
कि यदि पर्याप्त संख्यामें ओसत लंबाई ५ फुट ८ इंच ज्ञात है ओर उससे 
अमुक न्यून छंवाईवालोॉकी संख्या भी ज्ञात है; तो अधिक लंबाईवालेकी संख्या 
बतलछायी जा सकती है। यह परिवरतंनके निश्चित नियमका उदाहरण है। 
“यत्युत्पादन! का अभिप्राय यह है कि १५ वषमें चिड़ीके जोड़ेसे २ अरबसे कुछ 
अधिक संतति उत्पन्न होती है | पेटका एक कीड़ा ३२० करोड़ अंडे देता है । 
इनमेंसे कई कीड़े ऐसे हैं, जो २४ घंटेमें १ करोड़ ७० छाख कीड़े उत्पन्न करते 
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हें | यदि सुख शान्ति हो तो ५० बर्षमें मनुष्य-संख्या भी दनी हो जाती है। 
एक जाड़े इथीये ८2०० था वर्षोर्म २ करोड़के करीब तंदति होती है, 'जीवम-संग्राम? 
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का त हाथ यह है कि सश्मिं हर जगह संग्राम हो रहे हैँ । चींटियोंमे ही युद्धके 
कारण ऋरोड़की मृत्यु होती है | कई मछलियाँ एक ऋतु १॥ करोड़तक 
अण्डे देतों है, परत उनके घिरारर बैठे हुए, शत्रु उन्हें नष्ट कर देते हैं | एक 
ऋषतक रनेटाले पौधोंसे २० वर्षकी अवधिमें १० छाख पौधे पैदा होते हैं, 
पर उनके सर दीज अच्छी सूमिमें नहीं पड़ते; इससे संततिका नाश हो जाता 
हैं| वर्ण, वृफान। भूकम्प सिंह: व्याप्र, सप॑ आदिसे और स्वजातियोंसे 
सवंदा अनंख्य प्राणियोंका नाश हुआ करता है। इसी तरह नाना प्रकारकी 
बीम रियो भी करोड़ों प्राणियोंका नाश किया करती हैं, यही जीवन-संग्राम है| इनसे 
संग्राम वहीं बचते हैं; जो दूसरोंसे योग्य होते हैं और वे ही मरते हैं; जो निबंल 
| अबोग्व होते हैं । प्राकृतिक चुनावकी प्रवृत्ति रक्षाकी अपेक्षा नाश करनेकी 
र॒ अभिक्त हैं। एक ही जातिके भिन्न-भिन्न प्रकारके छाखों ब्यक्तियोंको उत्पन्न 
करनेमें एहु॒तिका यही हेतु प्रतीतहोता है कि यदि इनमेंसे दो, चार या दस-पाँच 
बनिक्के अनुकूल होकर बच जाये तो उनसे उस जातिका अस्तित्व बना 

वही योग्वताओंका संततिमं संक्रमण होनेका ढंग है । यही डाविनको 


तीमरी विधि लामार्ककी है। उसके अनुसार «कार्यसे प्राप्त हुआ परिवर्तन 
संततिमं आतः है। जिराफ नामके पश्चने प्तोंके लिये गरदन उठायी, उसकी 
संततिते भी प्रयत्न किया | परिणाम यह हुआ कि गदन आगे बढ़ गयी | अगछी 
संततिने ओर प्रवत्त किया; गदन और अधिक बढायी | इस तरह प्रयत्न करनेसे 
जलपकी गठन सेहत अधिक बढ गयी ।? 
'विकाश्की एक और विधि कृत्रिम ओर प्राकृतिक चुनावकी भी है 
जुओंके पाजनेताछे कृत्रिम चुनावसे द्वी अच्छे बैठ ओर घोड़े उत्पन्न करते हैं। 
किसान अच्छे बीजसे ही अच्छी फसछ पेदा करते हैं । इस कृत्रिम चुनावसे ही 
कबूतर अनेक प्रकारके बनाये जाते हैं| जापानके मुर्गोकी एूछ बीस-बीस फुटतक 
ठंबी कर दी गयी है। यह कृत्रिम चुनावकी विधि है। आस्ट्रेलियाके शशकोंमें 
पइले दक्षपर चलने छायक नाखून नहीं थे, पर अब वैसे ही नाखून निकल रहे 
हैं, यह प्राकृतिक चुनावका नमूना है । विकासमें कार्य-कारण-भाव देखा जञाता है | 
इंग्लेंड्की गायें विधवा झह्लियोंके अधीन जीती हैं | वहाँ एक “कृुबर” नामकी 
वनस्पति होती है, जिसकी वृद्धि मक्छियोपर निर्भर है | जब चूहे मक्खियोंके अंडे 
खा जाते हैं, तब घासकी वृद्धि मारी जाती है। इंग्लेंडकी विधवा स्त्रियाँ बिल्ली 
पालती हैं | विल्लियाँ चूहोंकी खा जाती हैं, तब मविखयोंकी खूब ब्रद्धि होती है । 


हु 
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इन मविखय्रोंकि पंख 
चूब बृद्धि होती है ओर गाए आनन्दने खाती हैं, एवं थे उनकी व 
इस तरह गायोका विधवाओके साथ काम-कारण-भ 

जहाँ विल्लियाँ होती हैं, वर चहे नहीं हंते ओर जे 
भी नहीं होत गी कार्य-कारण-सावका नमूना है | 


का प्स हि डा क््प हि हि + वी मर ग कल अत 
मे॑ कैंसर पराग कसम सथक्त होता हैं; जमझे दक्रुत्रत, 
#$) # 
दम 
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आनुवंश परम्परापर डाविनकी गाय है कि “शरीरके प्रत्येक अवयवके प्रत्येक 
को४से उस-उस कोड़के गुगवारी बहुत सूक्ष्म भाग उत्पन्न होते हैं | ये सूश्म 
संतति-उत्पादक रज्कर्णोर्म इकट॒ठे हो जाते हैं| इनमें उती प्रकारके शरीर उत्स्न 
करनेकी शक्ति होती है। जित पद्मारके शरीरमें ये इनसे ई | ये दा 
हैँ। इनन्‍्हींसे शगीर उतन्‍न होते सपर वाइजमेनकी राय है 
| 


८. 


एम क्रोमेटिन रहता सीमें आनुवंशिक गुण रहते हैं 

पिताके समान गण विद्यमान रहते हैं | गर्भ-बइद्धिके साथ-साथ यह भी बदता हैं। 

इसकी घारा संतति, अनुसंततितक लगातार बहती चली जाती है | यदि बीचर्मे 

कोई परिवर्तेन उदभूत होता है तो वह छंततिमें संक्रान्त नहीं होता । यह सूक्ष्म 
| 


४ 


वीक्षण-यन्त्रसे देखा गया है| बेज्ञानिक पहले इसे नहीं म'नते थे; किंतु अब मानने 
लगे हैं| इससे डाबिनिका सिद्धान्त पृष्ठ होता है |! विद्वान मेग्डलने यह भी निश्चय 
किया है कि ८पुत्रका पिताकी अपेक्षा पितामहके साथ अधिक मेछ दिखायी पड़ता है।” 
डी० हाइजका कहना है कि “वयी-नयी जातियाँ कभी-कभी एकदम बिना किन्‍्हीं पूर्व 
चिह्ोंके उत्पन्न हो जाती हैं | इन्हें वह पखय॑ परिवर्तित जाति कहता है।? 
ओसबोन वाब्डवित तथा छायडमार्गनका कहना है कि “डायिन ओर छाम्कका मत 
मिल्य देनेसे प्राणियोंका विकस अधिक अच्छे प्रकारसे सिद्ध कियाजा सकता है।' 
गेली तथा ऐम रे सिद्धान्तपर रुइयोकों अधिक विश्वस है | अज्ञात तथा अनेय 
शक्ति तथा आकस्मिक घटना और हेतुब[दपर भी अनेकोका विश्वास होने छगा है | 
सम्भव है इससे विकास-विधिका अधिक स्पष्ट विवेचन हो सके | 
परंतु इससे भी विकास सिद्ध नहीं होता । विकरासबाद माननेवाले अनेक 
विद्वानोंने यह खीकार कर लिया है कि '“बहुतसे प्राणी अलग-अड॒ग पैदा होते हैं 
और बहुतसे बिना रूप बदले आदि काछसे अबतक देसे ही बने हुए हैं |? यह 
हक्सलेने अपने 'एनिवर्सरी ऐड्रेन”में कहा है कि प्रत्येक प्राणी और वनस्पतिकी 
महान्‌ जातियोमें विशेष व्यक्तियाँ ऐसी होती हैं; जिनको में “परसिस्टेन्ट टाइप 
( स्थिर आकृति ) का नाम देता हूँ । इनके स्वरूपमें आदि खश्सि छेकर बर्तमान 
कालतक कोई ऐसा विकार नहीं हुआ; जो प्रतीत हो सके ।! डी हवाइजने भी 
कहा हैँकि “नयी जातियाँ बिना किन्हीं पृ्षे चिह्ोंके उत्पन्न हो जाती हैं ।? टी० 
एल० स्टेंज महोदयका अपनी पुर्तकमें कहना है कि “जरू-कृमियोंमें बहुत 
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प्रकारके भिन्‍्न-भिन्‍न स्वरूपोवाले जलजनम्तु प्रतिदिन पेदा होते रहते हैं। ये एक 
ही जन्तुसे विक्षत या विकसित होकर पेदा नहीं होते; किंतु दिव्कुछ स्वतम्त्ररूपसे 
बिना दूसरेकी अपेक्षाके एक ही समयमें मिन्‍न-भिन्‍न शरीरोंमें उत्पन्न होते हैं |? इन 
बातोंसे यह सिद्ध होता है कि विभिन्‍न प्राणियोंके अल्ग-अल्ग जोड़े ही उत्पन्न 
होते हैं । इसीलिये आज भी अल्ग-अछग प्राणी अपने-अपने जोड़ोंके साथ नये- 
नये रूपसें उत्पन्त होते देखे जाते हैं। अतः यह आवश्यक नहीं कि एक प्राणी 
दूसरे प्राणीसे विकसित होकर बने । लाखों प्राणी सश्सि लेकर आजतक एक ही 
आकऊारमें बने हुए हैं। अमीबा स्वयं उसी आकारमें अबलक बना है जिसमें 
वह उत्न्‍न्‍न हुआ था। 

प्राणियोंकरी उत्तत्तिमें यन्त्रका दृशन्त भी व्यर्थ-सा ही है। यन्त्र अपने या 
दूनरोंके लिये बताया जाता है, यन्त्रके लिये नहीं | परंतु यह शरीर; शरीर बनाने- 
वालेके छिये नहीं बनाया जाता; प्रत्युत वद अन्य शरीरोंके लिये ही बनाया 
जाता है | कोई साइकिल उठ्दी साइकिलके छिये नहीं बनायी जाती । अतः 
शरीरकी यम्त्रसे तुलना करना ठीक नहीं | यह पीछे कद्दा जा चुका है कि यन्त्र 
उत्तरोत्तर टिकाऊ बनते हैं, पर यहाँ तो सर्प और कछुआ १५० वर्ष जीते हैं, 
उनसे आगे बननेवाले दूसरे प्राणी उनसे कम जीते हैं | विकासवादके अनुतार 
पक्षियोंके बाद मनुष्यका विकास हुआ है। पक्षीमें उड़नेकी शक्ति थी, वह 
मनुष्यमें नष्ट हो गयी | मनुष्य आज वायुयान बनानेमें तिर मार रहा है | “इसी 
तरह अनुकूलनसे परिवर्तन ओर परिवर्तनका संततिमें संक्रमण बताया जाता 
है ।! विकासवादका यही मौलिक सिंद्धान्त है | अनुकूत्यन) परिवर्तन ओर संक्रमण--- 
ये तीनों शब्द महत्वके हैँ | जब जेता देश, काल और परिश्िति आये; तब 
उन्हें सहन कर लेना ओर उनके अनुसार हो जाना “अनुकूलन? कहा जाता है। 
गर्मीके दिनोंकी खालसे सर्दीके दिनोंकी खालमें बड़ा अन्तर होता है। कसरत 
करनेवाले और न करनेवालेके शरीरमें अन्तर पड़ता है | इसी तरह परिवतेनोंका 
संततिमें संक्रमण भी होता है |? यह बातें ठीक हो सकती हैं, परंतु इतनेसे यह 
तो पिद्ध नहीं होता कि सॉपसे भेंत बन जाती है। यदि प्रश्न किया जाय कि 
'पशुओंके शरीरपर बाल क्यों होते हैं !” तो उत्तर यही हो सकता है कि “सर्दासि 
बचनेके लिये |” टेराडेल्फिगोके निवासी सर्दीकि कारण इतने ठिगने हो गये कि 
डाविनको उन्हें मनुष्य समझनेमें मी शंका हो गयी । यहाँ प्रझन हो सकता है कि 
अनुकूलनके लिये उनके शरीरोंपर बड़े-बड़े बाल क्‍यों नहीं निकले ! विकास- 
वादियोंके पास इसका कोई उत्तर नहीं हैं| परंतु एक आस्तिक तो यही कह 
सकता है कि उनकी देहपर रीछोंकी तरह बड़े-बड़े बाल हो जाने या अन्य 
अवयबोमें देर-फेर हो जानेसे उनके साथ समान-प्रसव नहीं रह जाता और उनकी 
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एक अलग हीजाति दो जाती है । परंतु परमेश्वरको एक जातिसे दूसरी जाति बनाना 
मंजुर नहीं, अतः अनुकूलन उतना ही होता है; जितना उस प्राणीकी रुक्षासे 
सम्बन्ध रखता है | यह नहीं कि कुछ-का-कुछ हो जाय | अतएव टेराडेल्फिगोके 
मनुष्योम अतुकूलनसे जितना परिवर्तन होना अनिवाय था डतना ही हुआ | 
यन्त्रके उदाहरणसे तो कह सकते हैं कि यह छोटे शरीरकी मशीन पहली मशीनसे 
खराब ही बनी | कोई मनुष्य किसी देशमें जाकर छोगा या दुबला हो ज्ञाय तो 
उसे अनुकूलनके बदले प्रतिकूलन ही कहना ठीक है । 


उसी प्रकार परिवर्तनका संतर्तिने संक्रमण भी स्पष्ट दिखायी पड़ रहा है । 
टेराडेल्फिगोके मनुध्योंने परिवर्तित होकर जितना परिवर्तत अपनी संदतिको 
दिया, उतना ही आज कायम है। जितने ठिगने वे हजारों वर्ष पूब थे, उतने 
ही अब भी हैं, यह नहीं कि प्रतिवर्ष अधिकाधिक ठिगने होते ज 
हीं । यही गुणोंका संक्रमण है । अतः पिता; वितामहकी 
भोति बन जञाना। कुछ-का-कुछ हो जाना संक्रमण नहीं। हजारों वर्षसि बंदरों। 
मनुष्यों तथा अन्य पश्भुओंमें किसी प्रकारका परिवर्तन नहीं दिखायी दे रहा 
है । यदि परिवर्तन खाभाविक होता तो इनमें भी कुछ-न-कुछ परिवततंन 
अवश्य लक्षित होना चाहिये था । विकासवांदके मतानुसार पेतृक-संस्कारका 
प्रश्न बड़े महत्वका है| इसपर अभी पूरा विचार नहीं हुआ । विद्वान बेकन 
परिस्थितिको महत्व देता है | उसके अनुसार “गर्मदेशमें रइनेसे शरीर काला 
हो जाता हैं और वह रंग उसकी संततिमं आता है |! पर छामाक॑ इसका 
कारण कार्यकों बतछाता है । लछोहारका दाहना हाथ काययके कारण अधिक 
मजबूत होता है | यह बात उसके लड़केंमें जन्मसे ही द्ोती है ।परंतु डाबिन 
हम दोनोंके विरुद्ध प्राकृतिक चुनावकों द्वी महत्व देता है । वह प्राकृतिक 
चुनावको ही संक्रमणका कारण मानता हैं। यद्यपि विकासवादियेंमिं भी मतभेद 
है, तथापि परिवर्तन सभी मानते हैं ओर वह परिवर्तेन आस्तिककों भी मान्य 
ही है । एक ही घरमें भिन्न-भिन्न आकृति, बल और बुद्धेके मनुष्य हैं; 
देश-देशान्तरोंके भी मनुष्योंमें अन्तर होता है; पर तो भी वे सब-केसब हैं 
मनुष्य ही । 

इाविनके प्राकृतिक चुनावमें सबसे पहली बात दे “परिव्तेनका सर्वन्न 
विद्यमान होना ।' कितु हम देखते हैं कि प्रकृतिमें स्बत्र परिवतेन विद्यमान 
नहीं है। जेसा कि पीछ कह्टा जा चुका है; अमीवा; द्वाइड़ा तथा लाखों 
अम्य प्राणी जैसे पहले ये; वंसे अब भी हैं। यही विकासबाद और आशछ्तिकवादमें 
भद है | विकासबादी तब जगह अव्याइत गतिसे परिवर्तनका जारी रहना 
मानते हैं! आम्सिकताऊएं उस्तुर्गे आयुके अनुसार यरिवर्दन होता है | अनेकों 
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प्राणी बालकसे युवा हो रहे हैं ओर अनेकों युवा बृद्ध हो रहे हैं। इसे ही 
हस-बृद्धि श्री कहा जा सकता है। परंतु आस्तिकवादी ऐसा परिवर्तन नहीं 
मानते कि (थ्वी भीरे घीरे रे बन रही है ओर समुद्र धीरे-धीरे पुब्छछ तारा हो रहा 
है। इसी तरह कबूतर भाददू नहीं बन रहा है) घोड़ा, सॉप ओर गधा बिच्छू 
नहीं बन रहे हैं | जल; वायु; माता-पिता और पूर्व संस्कारोंके कारण जो परध्पर 
मभिन्‍्तता दिखायी पड़ती है; उतना ही परिवर्तन है। यह समझना कि “आगे 
चलकर किसी देशके आदमी हरे रंगके हो ज्ायगे; किसी देशके ऊंटोंके सिरपर 
सींग निकल आयेंगे; ठीक नहीं है। जो प्रदेश आज समुद्रमें हैं, यद्यपि अभी उनके 
जल्वायुका पता नहीं) यदि वहाँ भूमि निकछ आये ओर उसपर मनुष्य बस 
जायें, तो छाखों वर्षमें वे किस प्रकारके हो जायेंगे, यह कहना भले कठिन 
हो; पर इतना तो निश्चय है कि जो रूप, रंग और आकार इस समय संसारमें 
प्रस्तुत है; इन्हींमें थोड़े बहुत देर-फेरके साथ वहाँ भी रूप-रंग और आकार 
प्रकार होगा। यह नहीं कहां जा सहझृता कि अथ्लान्टिक समुद्र सूख जानेपर 
वबहाँके निवासी ८५ हजार वरषोमिं बेंगनी रंगके हो जायेंगे ओर उनके कान 
बदकर पेश्तक़ आ जायेंगे; बिनसे कि वे छोग पश्चीके पंखोंका काम ८ सकेंगे । 

परिवरतनका एक नमृना अमेरिकार्मे तैयार हो रहा $ । यूरॉपसे जो लोग 
अमेरिकार्में जाकर वसे हैं, उनका आकार-नप्रकार अमेरिकाके मूंछ निवासी 
लाल भारतीयों ( रेंड इंडियन ) जैसा हो रहा ६ । अंग्रेज्ञेंके! इग्लेंडसे 
अमेरिका गये हुए. अभी ४०० वर्ष ही हो रहे हैं परंतु इतने ही यथोढ़े समयरमे 
इंग्लैडवाल रेड इंडियनोंके खूपके होते जा रहे हैं| इससे मालूम पड़ता है कि 
रडइंडियनोंका परित्रतेन बंद है अन्यथा अंग्रेज यदि रेडइंडियनोंके समान 
हो गये तो रेडइं डिघन अबतक कुछ ओर ही तरहके हो गये होते । किंतु वहकि 
जलवाथुने जितना कुछ परिवंदन उनमें करना था। उतना छाखों वर्ष पूर्व ही 
कर डाछा | इस बातसे भी विकासबादकी निरन्तर परिवर्तनवाढी बात कमजोर 
हो जाती है | पूर्वोक्त गराडल्किंगों आर जगरिकाके उदाहरणीसे बहू मिद्ध होता 
दे कि परिवतन सीमित ही होता है; निःसीस नहीं | अतः इस मर्तोदित परिवतनसे 
डाबिनका अमयादित परिवतेन सिद्ध नहों शता । 

दूसरी बात अत्युतादनकी हैँ | अत्युत्पादन और उत्पादनमें बहुत 
अन्तर है । उत्पादन ईश्वरीय एवं प्राकृतिक तथा अत्युत्पादन अख्वाभाविक 
होता है। ईश्वरीय, शास्त्रीय नियमोके पालनसे नियमित उत्पादन होता है । 
अशाख्नरीय, अखाभाविक; अनाचारों) पापीके बदनेपर अत्युत्पादनका कम चढता 
है । जन्म) भरण तथा विविध सुख-दुःखोंका अनुभव पाप-पुण्यादि कम का दा फल दे | 
छम्य-मरण आदियें मी दु'ख ही होता है? यह अधिकांग्ा पाएेंक्ा फल है । तत्वज्ञानथे 
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मोक्ष शेता है | कर्म एवं उपासनाके समुच्चयसे द्रह्मान्त देवलोकाकों जार बेब 
कमकाण्डसे पितृलोककी प्राप्ति हाती है | जा छोग कमे एवं उपासना दसोसे क ऋष 
हैं, पाशविक काम; कस, शनसे निरत हैं; उन्हीके लिये कोट-पतंगांदि पानि० 
जन्म कहा गया है--“जायस् अ्ियश्व इत्येतत्‌ तुतीय॑स्थानस्‌ |? इनमें जन्म-रूरमादि 
कष्ट ही अधिकांश भोगना पड़ता है । इनके जन्ममें पदञ्माग्नि; दुछाक, पजन्य; भूझि, 
पिता, मांता आदि अपेक्षित नहीं होते । कई ढंगके प्राणी बृष्टिसे, कई सड़ी 
लकड़ियोंसे, कई गोबरसे , कई गी ले बालेसि; कई विविध मलोसे ओर कई तो मश्षिका ओं - 
के विशरूप ( एक मक्षिका जो कण-करणमें विष्ठारूपसे सेकड़ों रूम कीड़े उत्पन्न करती 
है ) उत्पन्त होते हैं | ये सभी कर्मोके दी फछ हैँ। मनुष्ययोनिके अतिरिक्त धाव: 
अन्य सब भोगयोनियाँ हैं; भछे ही हनुमान अंगद, बलि; सुग्रीव, ऊम्दब[न: 
जठायु) संपाति, गरुड़, अरुण आदि कुछ विशिष्ट जातिके विशिष्ट पार्णी विशशष्ठ 
ज्ञानोपासनादिसम्पन्त हों | इसी तरइ राक्षत। दानव ओर शेष; बासुकि शादि 
विशिष्ट नागेंमें भले ही विशिष्ट शान-उपासनादिकी बातें हो, परंतु व्यापकरूपसे घनुष्य 
ही कर्मयोनि है; अन्य सब भोगयोनियाँ हैं। खश्की विचित्रता कर्मोकी विचित्रतसे 
होती है| इची आधारपर सबेज्ञ मइर्पियोंकी अनुभूत कुछ विचित्र ढं ग। विशिष्ठ परिमाणवे 
भी मनुष्य; पद्ु3 पक्षी; नाग आदिका वर्णन बालमी कि-रामायण; महाभारत आदि 
मिलता ह । कृत; भेतादि युगेमिं सत्वगुणकी अधिकता होती है; इसछिये सदाचार; 
सद्विचार एवं नियमित बामिक प्रवृत्तिका ही बाहुल्य होता हैं; अतः ग्राणियोंको शक्षु 

जन्तुओको योनिवार्में जानेकी नॉबत कम ही आती पर; ऋलियु यम रजेशुण: 
तेमोगुणके विस्तार) पाप-प्रवृत्तिकों बहुलता आदिसे छुद्र जन्तु 
होतो है | हिंसा; भूख, दुद्ध एवं प्राकृतिक विप्छवोंसे अकालमृत्यु भी बढ़ती हे 


भगवत्दकों प्राप्त करना । खाभाविक, प्राकृतिक नियसोका उस्ल्छुन करने, जंगल 
काद डालने) विविध प्रकारके कल कारखाने तेयार करने ओर यथष्ठ चेशदिये 
सुष्टिम बहुत उथरू-पुथछ हुए हैं, मेघ विद्युत्‌ एवं मृगमभंम इन कारणसे अनेक 
अखामाविक परिवतंन हुए हैं, अतः प्राणियोंमें अल्पायु, अव्पशक्ति आदि अनेक 
ऊंतिस परिवतन हुए हैं | ईश्वरीय: शास्त्रीय प्रचुत्तिके अनुसार मनुष्य बहुत कुछ 
अनुकूल परिवतेन कर सकता हैं | 


डार्वियके मतानुसार “जीवन-संग्राममें प्रकृति योग्योंका ही चुनाव करती है? 
यह बात सत्य नहीं है। इंग्लेंडके मनुष्योंकी ऊँचाईका जो नियम पीछे कहा गया 
है, तदशुसार अधिक संख्या सध्यमें लंबाईवाले मनुष्योंकी ही है, बहुत नाठे और 
बहुत लंबे लोगोंकी संख्या कम द्वी ऐ। 'योग्थोंके चुनाव? का सिद्धान्त यदि टीक ६ 
तो छेबे लोगोकी ही भंख्या अधिक होनी चाहिये । अयीया सबसे छोटा धयोर मिनरल 
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जन्तु है; पर उसकी संझ्या सबसे अधिक पायी जाती है। अन्य कीट-पतंगोंकी भी 
संख्या सर्वाधिक ही है। सबसे योग्य मनुष्योकी संख्या तो कीट-पतंगादिकी अपेक्षा 
नगण्य ही है | मनुष्यको बढमें हाथी, विंह। घोड़ा, ऊंट आदि पराजित कर देते 
हैं। दी जीवनमें साँप ओर कछुआ मनुष्यसे बढ़े हुए हैं । बुद्धिमें चींटी; परिश्रम, 
संचय, प्रबन्ध, कारीगरीमें मधुमक्खी सर्वश्रेष्ठ है। ये सब अपनेसे उत्तरवत्तियोंकी 
अपेक्षा कहीं श्रेष्ठ हैं। “फ़िर योग्योंका चुनाव होता है? यह केसे कह्य जा सकता 
हैं ! पक्षियोके पंख, चींटियोंकी बुद्धि, कछुओंकी आयु कुछ कम योग्यताकी बात 
नहीं है | चींटीसे कनखजूरेके विकासमें कोन:;सी योग्यता बढ़ी ! उड़ना, दीर्घजीबी 
होना, बुद्धिमान्‌ होना उत्तरोत्तर महत्वकी बातें हैं | चींटीकी बुद्धि, कछुएकी 
आयु ओर पक्षीकी उड़नेकी शक्तिकों छोड़कर स्तनघारी प्राणियोंमें क्‍या 
योग्यता हुई ! मनुष्यमें अवश्य योग्यता है। परंतु अन्य स्तमधारियोंमें पूर्वोतक्त 
जग्तु ओंसे कोई योग्यता महीं दिखलायी पड़ती; अतः योग्यताका संततिमें संक्रमणका 
पिद्वान्त' भी असंगत ही है। संसारमे अयोग्योंकी ही संख्या अधिक है । निबंलः 
निर्धन और निबुद्धियों की बहुतायत स्पष्ट ही है । यदि मनुष्य अपनी संतानोंकों योग्य 
बनानेका यत्न ने करे तो संतानोंमें ज्ञानक्ा संक्रमण अपने आप नहीं होता । 
'अयोग्योंके मरनेका सिद्धान्त मी टीक नहीं है | क्‍या युद्धों, बीमारियोमें 
अयोग्य ही मरते हैं ! देखा तो यह जाता है कि संसारमें योग्योंकी अपेक्षा अयोग्यों- 
की ही संख्या अधिक है। वस्तुतः विकासवादियोंको अबतक भी इस सम्बन्धका 
कार्य-कारण निश्चित नहीं है। इसलिये उनका कहना है कि “नयी उपजातिर्योकी 
उत्पत्ति करनेमें परिस्थिति; कार्य या पेतृक-संस्कार, इनमेंसे कोन अधिक कार्यकर 
है और कोन कम, इसका अबतक पूर्णतया निश्चय नहीं हुआ । आस्ट्रेलिय/के 
शशको में वृक्षोपर चढ़ने छायक नाखून निकल रहे हैं|! यदि यह सत्य भी 
हो तो भी इतने मात्रसे वह नयी जाति नहीं है। जेसे मनुष्य होनेपर भी हृब्शी: 
चीनीमें कुछ भेद होता है; वेसा ही सामान्य भेद यहाँ भी समझ लेना चाहिये 
ओर यदि किसी नये अज्ञविशेषका अक्स्मात्‌ नया विकास दिखलायी पड़ता 
है तो सुश्टिमें उसका भी उदाहरण दे ही | जैसे; दीमकोंमें पंख छग जाते हैं, किंतु 
पर छगते ही उड़-उड़कर वे प्रायः मर ही जाते हैं | उनको इस नयी जातिको 
पीढ़ी नहीं चछती | कभी देश कालछके अनुसार यदि कुछ हेर-फेर होता है तो वह 
भी शीघ्र ही सिर हो जाता है; जेंसे कि अमेरिकाके रेड इंडियनोंका । 


कृत्रिम चुनाव 
अन्रिम खुनावके भी तीन नियम हैं--( १ ) अमुक मर्योदातक कृचि॥ 
हनेपर संतति होती है; ( २) अमुक मर्यादाके बाद अपनी पहली पीढ़ियोंफे 
हपकी ही हो जाती है ओर / ३ ) अमुक मर्यादाके बाद पंश चंद हो ज्ञाता है ! 
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पहछा नियम प्रायः सर्वत्र प्रसिद्ध है। इसीके अनुसार मनुष्य पशुओं एवं 
वृक्षेंके अच्छे दीज पैदा करते है| नीरोग; बल्यान्‌ माता-पितासे अच्छी संतति 
दैदा होती है | इनमें माताका अंश अधिक होनेपर संततिमें मातके अंश अधिक 
व्यक्त हते हैं ओर पिताका अधिक होनेसे संततिमें उसके अंश अधिक व्यक्त 
होते हैं | सॉड़का अंश अधिक होनेसे बछड़ेमेँ तींग आदि बड़े होते हैं और गायका 
अंश अधिक होनेसे छोटे सींगवाले -या सुण्डे बच्चे होते हैं। फिर भी सींगका 
असर रहता है | इसीसे मुण्डेकी संतानमें भी सींग होते हैं । इसी नियमानुसार 
कॉँटेदार मागफनी और सिंघाड़ेसे बिना कॉटेवाडी नागफनी और सिधघाड़े बना लिये 
जाते हैं। यहाँ कृत्रिम उपायोसे पितृ-शक्ति कम कर दी जाती है | इसीलिये 
कभी-कभी उनसे फिर काँटठेदार नागफ़गी आदि उत्पन्त हो जाते हैं। इन्हीं 
सिद्धान्तोंसे कबूतरोंकी विचित्रता बनती है । 


दूसरे नियमका उदाहरण कलमी आम है। कमी आम बोनेसे दो पीढ़ियोँ- 
में वह साधारण आम हो जाता है । भेड़िये-कुत्ते ओर चीते-सिंहके संयोगसे यदि 
संतान होती है; तो भी कुछ ही पीढ़ियोंके बाद वह कुत्ते और चीतेकी-सी 
हो जाती है | यही विद्धान्त सन्‌ १९२२ के 'न्यू एज!में प्रकाशित है। हेनरी 
डमंद्रसका भी यही मत है। मेन्डछके “कभी-कभी बच्चोंका पिताकी अपेक्षा 
पितामहके साथ बहुत मे दिखलायी पड़ता है?! इस कथनका भी यही अमिप्राय 
है। यदि कोई व्यक्ति अपनेमें कुछ अमर्या दत हेर-फेर कर डाले तो मी उसकी संतानमें 
वे चिह प्रकट नहीं होते; किंतु बह पितामहके गुणोंकी ही शेती है| इससे पता 
लगता है कि प्रकृति पुरानी जातियोंकी ही रक्षा चाहती है | 

तीसरे नियमके अनुसार बेहिसाव(अमर्या दित) परिवर्तन होते ही वंश रुक जाता है 
जैसे घोड़े-गघेके संयोगसे खच्चर उत्पन्न होते हैं; परंतु उनका बंश नहीं चलता 
है। जापानके मुर्गोका भी वंश बंद हो जाता है। पाँच पैरकी गाय; पेबन्दी पैर 
आदिका वंश भी बंद हो जाता है | छामाकने चूहेंकी दुम काटकर बिना दुमके 
चूद्दे पैंदा करना चाहा था । अनेकों पीढ़ियोतक वह प्रयत्न करता रहा, परंतु बिना 
पूँछके चूदे नहीं हुए | लेसिस्टर शायरके कुछ भेड़ चरानेवाले अपनी कुछ 
भेड़ोंका घाड़ेके बराबर और कुछ भेड़ोंको चूहोंके बराबर बनाना चाहते थे, 
परंतु दोनों प्रयत्न विफल हुए, उनका घटना-बढ़ना सामित ही रहा प्राकृतिक 
चुनावके नमूने तो प्रायः सभी हैं, सामान्य भेद इन सबमें होता है | समान जातिमें 
समान उमरकी स्त्रियों; पुरुषों तथा पशुओं आदि सबमें भेद पहचाना जाता 
है। भेदके बिना तो पहचान और व्यवह्वार ही नहीं चछ सकता । विकासवादी 
कहते हैं कि “हममें ओर आपमें जो भेद है; यही आगे चलकर गिलहरीकों 
रीछ बना देता है |? परंतु यह असत्य है। सामान्य भेद तो व्यवहारसें अत्यन्त 
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उपयोगी और ईंश्वरदत्त ही है। हिंदू छाखों वर्षोसे कान छिदवाते हैं; मुसवमान 
सेकड़ों वर्षेसि खतना कराते हैं। चीनकी ख्त्रियाँ हजारों वर्षोसे अपने पेर छोटे 
बनानेका प्रयत्न करती हैं; परंतु उनसे बैसी संतानें कभी नहीं हुईं | अतः कहना 
होगा कि कृत्रिम विकास अमर्यादित नहीं होता | बिछायतकी विधवाओंसे गयोकी 
वृद्धिसि भी नवीन जातिकी उत्पत्ति सिद्ध नहीं होती । 


डाबिनका सिद्धान्त है कि प्माता-पिताके प्रत्येक अद्धसे सार एकज्रित होकर 
संततिका जन्म होता है |” वाइज़मेनका कहना है कि “इस सारके एकत्रित होनेमें 
यदि बीचमें कोई परिवत्तंन उद्भूत हो तो वह संततिमें संक्रमित मं होगा ।? 
मेन्डलका मत है कि (कमी छड़का पिताकी अपेक्षा पितामहके गुणका संग्रह 
करता है |! हाइज्ञको राय है कि “कमी-कर्मी मयी-नयी जातियाँ अकस्मात्‌ उत्पन्न 
हो जाती हैं [? ये सिद्धान्त तथा हेतुवाद ओर अज्ञात-शेय आदि सिद्धान्त मिलकर 
विकासके विरुद्ध ही ठहरते हैं | इनमेंसे पहली बात प्यड्रादड्ञात्पम्भवसिः इत्यादि 
वेदोंकी ही हैं| पुत्रमें कोई नया परिवर्तन नहीं आंता । ऐसे स्थलूमें पुत्र पितामहके 
ही गु्णोंको ग्रहण करता है। इससे जातिकी स्थिरता ही सिद्ध होती है। नवीन 
जलकृमियोंकी उत्पत्ति भी किसी शरीर बननेके लिये विकास आवश्यक नहीं । 
हेतुवाद ओर अज्ञात-शेयशक्तिसे तो यद्दी निश्चय किया जा सकता है कि ईइवर 
ही कर्मानुसार प्राणियाँकी रचना करता है; क्रम-विकास आवश्यक नहीं है । 
“बिकासवाद? पुस्तकें भी लिखा है कि “प्राणियोंकी उत्पत्ति विकासद्वारा 
हुई या नहीं; एक प्रकारके प्राणीसे भिन्न-भिन्न प्रकारके प्राणी बनते हैं या नहीं) 
इस प्रकार निरीक्षण करनेवाला मनुष्य भी विकास-क्रियाके किसी अत्यन्त सूक्ष्म 
भांगको भी प्रत्यक्ष होते हुए पूर्णतया नहीं देख सकता। कई प्रन्‍नोंके सम्पूर्ण उत्तर 
प्राप्त करनेकी आशा भी नहीं करनी चाहिये |! अतः विकासबाद एक कद्पना ही 
है, सिद्धान्त नहीं । “तमाजमें निबंलोको जीनेका हक नहीं है?, यह कल्पना कितनी 
भीषण है | मनुष्य ओर रीछ अथवा भेंतकी तुलना करें तो यह स्पष्ट ही है कि 
शरीर, बलमें रीछ ओर मैंस दोनों अधिक ठद्दरेंगे | मनुष्य इनसे शरीर) बलमें 
अवश्य हार जायगा । तथापि मनुष्य बुद्धिक कारण अधिक बल्वान्‌ सिद्ध होता ह। 
मनुष्योंमें मी अधिक बुद्धिमान्‌ ही प्रबकछ ठदरता है। नीतिबछ, बुद्धि और 
शरोर-बलसे भी अधिक महत्त्वका है | सोडम और गमोरानिवासी अनीतिके 
कारण ही नष्ट हो गये | नीतिमान$ झान्त, निव्यंसन अधिक दीर्घजीवी होते हैं। 
नो जाति परमार्थबुद्धिकी अपेक्षा अधिक स्वार्थ-बुद्धि रखती है। वह शीघ्र ही 
नष्ट हो जाती है | जानवरोंमें भी परमार्थ-बुद्धि पायी जाती है । शेर व्यात्र-जैसे 
खूंखार प्राणी भी अपने बच्चोंको दूध पिलाते हैं, प्यार करते हैं। मनुष्यका स्वार्थ: 
ध्यागी होवा ही भहत्व है ।अतः जीवन-संग्राममें बलबानोंकी ही जिजय होता) 
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है, यह कहना सत्य नहीं | कई छोग पुराणोंकी चोरासी छक्षयोनियोके वर्णन 
और मत्स्य कच्छप वाराह; इृसिंद आदि अवतारंके द्वारा भी विकासवाद सिद्ध 
करनेकी चेष्टा करते हैं| इसी तरह कई लोग कुछ वेद-मम्जोंको भी विकास-सिद्धिके 
लिये उद्धुत करते हैं, परंतु वेदों और पुराणेसि डार्विनका विकास कथसपि 
सिद्ध नहीं हो सकता । पुराणोंके अनुतार एक प्राणीसे दूसरे प्राणीका विकास 
सिद्ध नहीं होता | किंतु सभी योनियाँ खतन्‍त्र मानी गयी हैं। अवतारोंमें भी मत्स्य: 
कच्छगादि स्वतन्त्र अवतार हैं। भमत्स्यसे कच्छपका विकास हुआ है? यह पुराणोंसे 
नहीं सिद्ध होता | “क्रिश्चियन ह्देरल्ड में छपे अनुसार “ब्रिडिश साइन्स सोसाइटी? के 
आस्ट्रेलिया अधिवेशनमें समभापति-पदसे प्रो० विलियम वेटसनने कहा था कि 
८डार्विनका विकासवाद बिल्कुल असत्य और विज्ञानके विरुद्ध है |! अमेरिकाकी कई 
रियासतोंने स्कूलोंमें डार्विन -सिद्धान्तकी शिक्षाकों कानूनके विरुद्ध ठहराया । वहाँके 
एक जजने अपने एक फेसलेमें लिखा था कि “ऊँचे दरजेके विद्वान्‌ अब 
विकासदादपर विश्वास नहीं करते |! प्रो० पेटिक गेडिसका कहना है कि “्मनुष्यके 
विकासके प्रमाण संदिग्ध हैं | साइन्समें उनके लिये कोई स्थान नहीं |? सर जे० 
डब्दयू० डासनका कहना है कि “विज्ञानको बंदर और मनुष्यके बीचकी आकतिका 
कुछ भी पता नहीं है | मनुष्यकी प्राचीनतम अख्ियाँ भी. वर्तमान-जैसी ही हैं|! 
प्रसिद्ध विद्वान्‌ बुड जोन्सका कहना है कि “डा्विनसे गलती हुई है । मनुष्य बंदरसे 
उत्पन्न नहीं हुआ) किंतु बंदर मनुष्यसे उत्पन्न हुए हैं |” सिंडनी काडेटका कहना 
है कि पसाइन्स स्पष्ठ साक्षी है कि मनुष्य अवनत दशासे उन्नत दशाकी ओर चलनेके 
स्थानमें उठा अवनतिकी ओर जा रहा है। उसकी आरम्भिक दशा उत्तम थी |! 


प्रागुत्तर अश्मकाछकी एक खोपड़ी मिली है। यह खोपड़ी जिस सिरकी 
है, वह यूरोपमें सबसे बड़ा समझा जाता है। यह खोपड़ी एक सो चौदह क्यूबिक 
( घ्रन ) इंच है । यूरोपमें छोटे-से-छोटे सिर ५० क्यूबिक इंच और बड़े-से-बड़ा७५ 
क्यूबिक ईं चक्रा पाया गया है | इससे स्पष्ट है कि वर्तमान यूरोपनिवासियोंकी 
दिमागी ताकत बढ़ नहीं रही है | सन्‌ १८८३ में एक सिर हाैंडमें निकला, जो 
यूरोपनिवासियोंके औसत घेरेसे बड़ा है। इसका घेरा १५० क्यूबिक इंच है। 
भूगर्भ-शास्त्रियों ओर पुरातत्वशेने 'हाींग सेक्शनः को २५ हजार वर्ष पुराना 
बतलाया है | इसका घेरा भी १५० क्यूबिक इंच है। इन सब बातोंसे सिद्ध होता 
हैकि प्राचीन मनुष्योंका विकासहीन मस्तिष्क बंदरोंसे नहीं हुआ, किंतु वे 
परमात्माकी विशिष्ट रचना थे। आजके उत्तम-से उत्तम मनुष्योंकी अपेक्षा वे 
अधिक उन्नत ये | विकासवादी शंका करते हैं कि धयदि क्रमोन्नतिका सिद्धान्त मे 
भाना जाय तो फिर दीर्घकाय प्राणियोंकी उत्पत्ति कैसे सम्भव हो सकती है ! इतना 
बड़ा मनुष्य एकाएक आदि कालयें केसे ऐदा हो गया ?? परंतु वे एक कोएफे 


१९६ माकर्सधाद और रामराज्य 


अमीबाकी एकाएक उत्पत्ति मान लेते हैं; परंतु अनेक कोष्ठसयुक्त मनुष्य प्राणीका 
आप-से-आप उत्पन्न होमा नहीं मानते। परंतु बात सरल है; जिस महयशक्तिके प्रभावसे 
एक कोष्ठवाछा अमीवा उत्पन्त हो सकता है; उस शक्तिकों अनेक कोष्ठबाले मनुष्यके 
उत्पादनमें क्या कठिनाई है ? जो बड़े-बड़े सूर्य; चन्द्र ओर छोटे-छोटे अमीबाको 
बना सकती है; वही शक्ति गाय; बैल) हाथी, बंदर, मनुष्य सबको बना सकती है | 
आरम्मिक खश्को नयै-पुराने सभी विद्वान्‌ “अमैथुनी सृष्टि! नामसे कहते हैं। 
प्रो० मैक्समूलर लिखता है--“कह्ा जाता है कि आदियमें एक ही मनुष्य नहीं था; 
किंतु हम दर प्रकारसे यह ख्याल कर सकते हैं कि आदियमें कुछ पुरुष और स्त्रियों 
उलन्‍्न हुईं थीं |” मद्रास हाईकोटके जज टी० एछ० स्ट्रेन्न अपनी दि डेबूलपूर्मेंट 
ऑफ क्रियेशन्‌ ऑन दी अथ ( प्रृथ्वीपर सृष्टिका विकास ) पुस्तकमें लिखते हैं कि 
“आदि सुष्टि अमैथुनी होती है | इस अमैथुनी सृष्टिमें उत्तम और सुडौल शरीर 
बनते हैं |? 'वेशेषिक दर्शन? का भी कहना है कि “शरीर दो प्रकारका होता है--- 
योनिज और अयोनिज'--५तन्न शरीर द्विविध॑ योनिज्ममयोनिज॑च |! इसपर 
“प्रशस्तपादीय भाष्य? है | 
धवन्नायोनिजमनपे क्षितझुक्रशो णितं देवर्धीणां शरीर धर्मविशेषसहिते- 
भ्यो5णुभ्यो जायते ।! 
अर्थात्‌ देबता ओर ऋषियोंके शरीर शुक्र-शे णितके बिना ही घर्मवि 

सहित अणुओंसे उत्पन्त होते हैं । इन सब बातोंसे सिद्ध होता है कि विकासबाद 
अत्यन्त श्रान्तिपूण वाद है। 


मनुष्य-जाति 


'मनुष्य-जातिका विकास बनमनुष्योंसि हुआ है,” “जावाद्यीपके कलिंग नामक 
मनुष्य अधिकतर वनमभनुष्योसे मिलते हैं; अतः वे ही मनुष्य-जातिके पूवपिता+ 
हैं), यह तब कथन श्रान्तिपण हैं | अतएब जो कहा जाता दूँ कि ध्यही मनुष्य 
समुदायकी समस्त शाखाओंका जन्मदाता हैं? यह सब भी. ग्रान्तिपूण हैं। क्योंकि 
जब विकासवादका सिद्धान्त ही खण्डित हो गया; तब उसके आधारपर शांस्तर- 
विरुद्ध कोई कल्पना निराधार ही है। आजकलका सिद्धान्त है कि मनुष्य-जाति: 
के चार विभाग हैं; उसीके भीतर इजारों विभाग आ जाते हं--( १ ) श्वेत रंग; 
लंबी आकझृतिवाला काकेशस, ( २ ) पीछे रंग; चोड़ी आक्तिवाल्ा मंगोलिक, 
(३) काले रंग। मोदी आक्ृतिबाछा ईंथियोपिक ( निग्रो) और (४ ) 
लाल रंग और पतली आकइतिवाला रेडइंडियन । आधुनिक वैज्ञानिकोंका कहना 
है कि मनुष्य-जातिके चारों विभागोंमें काकेशस विभाग सर्वश्रेष्ठ है। इस विभागके 
लोग गौरंग हैं । इसी विभागसे सब रंगवालोकी उत्पत्ति हुई है । विद्वानोको 


भ्द्टः 
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खोज है कि हेमाइट लोग काकेशस बंशके हैं और सफेदसे भूरे और काछे रंगके 
हो गये हैं | उनके बाल सीधे ओर नीग्रो जातिके-से घुंघराले होते हैं । 

“हेमिटिक शाखाके लोग मिद्रमें रहते हैं | विद्वानोंने यह भी स्वीकार किया 
है कि अमेरिकाके लाल रंगवाले मूल निवासियोंका मिलान मिखनिवाती हेमिटिकोंसे 
ही होता है | इन्हींकी एक हिमेराइत जाति छाछ मनुष्य भी कहलाती है। यह 
जाति जिस समुद्रके किनारे रहती है; उसे भी छाल सागर कहा जाता है| खेतांग 
यूगोेपियन भी अपनेको काकेशिक विभागके ही कहते हैं। इस तरह छाछ, पीछे, 
काले और सफ़ेद रंगके चारों समुदाय काकेशिक विभागसे ही उत्पन्न हुए देखे 
जाते हैं | दूसरी खोज यह है कि संसारके जितने मनुष्य हैं, सब हेमिटिक और 
सेमिटिक शाखाओं में अन्त भूत हो जाते हैं। मिलनिवासी हेमिटिक हैं। इनके यहाँ मुद्दों में 
मसाला भरकर रखनेका रिवाज था | मिलके पिरामिड इन्हीं मुर्दोक्ी रखनेके 
लिये बनाये जाते थे। अब पता चलता है कि अमेरिकाके छाल रंगवाले मूल- 
निवासियोंमें भी यही रिवाज था | अन्वेषकीॉकों यहाँ भी पिरामिड मिले हैं । 
इससे इन दोनोंकी एकता ही प्रतीत होती है । 

“काकेशस-विभागकी दूसरी शाखा सेमिटिक है | इसमें अरब) बेबिलोन, 
सीरिया ओर जुडियाके यहूदी आदि सम्मिल्ति हैं | इसीकी एक शाखा अब 
हिंद्दाइट है, जो पहले कभी मेसोपोटामियाँमें रह करती थी । मेसोपोटामियोँमें 
अन्वेषकोंको ३४ सो वर्षकी ईंटें मिली हैं, जिनमें इनके सुलहइनामे लिखे हुए. 
हैं। इन्हीं लोगोंका एक दल भारतवर्षमें रहता है; जिसे “द्रविड़” कहते हैं । 
भारतके द्रविड़ोंकी भाषा मंगोरिक ओर निग्नो विभागोंको जोड़ती है। भाषा ही 
नहीं; उनका रूप; रंग और शारीरिक गठन भी एक ही है । बिद्वानोंने पता 
लगाया है कि भारतके द्वविड़ोंकी माषा आस्ट्रेलियाकी माषाकी भौति है ओर वह 
भाषा मंगोलिक विभागसे भी मिछती है । आस्ट्रेलियानिवासी झुद्ध निग्नो जातिके 
हैं, जो द्रविड़ जातिसे भी सम्बन्ध रखते हैं| इसी तरह मंगोलिक-विभागसे भी 
द्रविड़ छोग सम्बन्ध रखते हैं। इन सब बातोंसे द्रविड़ जाति निग्नो ओर 
मंगोलिक विमागोंको जोड़कर अपना मूल ख्लोत सेमिटिक शाखासे स्थापित करती 
है। इसी तरह देमिटिक शाखा अमेरिकाके मूछ निवासियोंको जोड़ती है। इस 
तरह काकेशिक विभागके हेमिटिक ओर सेमिटिक झाखाओँसे ही मंगोलियनू$ 
अमेरिकन ओर निग्रो विभागोंका सम्बन्ध सूचित होता है | इस तरह संसारके 
काले, पीछे, छाछ ओर सफेद रंगवाले चारों विभाग काकेशिक विभागकी हेमिठिक 
और सेमिटिक शाखाओंसे ही उस्न्न हुए हैं |! 


बस्तुतः चूहका तूफान; वैवस्वत मनुकी मछलीवाडी कथाका अनुवाद है । नूहके 
पृत्र हेमकी संतति, जो मिख्में रहती है; अपना सम्बन्ध राजा मनुसे बतलाता 
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है और अपनेको सूर्यवंशी कहती है ओर मनु वैवस्वतके मूल विवस्वान्‌ सूर्यको 
अपना इृष्ट समझती है। इन मिखवालोकी ही संतति अमेरिकाके मूल निवासी 
बतलाये जाते हैं। वे भी सूर्यवंशी राजा रामचन्द्रका “राम-सीतव” उत्सव 
मनाते हैं| अन्वेषकीको वहाँ सूर्यक्रा मन्दिर भी मिला है | 


मनुकी मछली एवं नूहके ड्रावनकी कथा मिखः बेबिछोन) सीरिया; 
चाह्डिया, जूड़िया। फारत, अरब, ग्रीस, भारत, चीन) अमैरिका आदि संसारके 
सभी देशों एवं सभी जातियोंमें पायी जाती है। इससे भी सिद्ध होता है कि मनुसे दी 
समस्त मनुष्योंकी उत्पत्ति हुईं है | वाइविलमें बतछायी हुईं नूहकी पीढ़ियाँ काल्पनिक 
हैँ। आदमसे नूदतक ११ पीढ़ियाँ होती हैं और वर्ष-संख्या २२६२ है। नूहके पुत्र से मसे 
इब्राहमतक ११ पीदियोंके तेरह सो दस वर्ष कहे गये हैं। यह गणना विश्वास 
योग्य नहीं | जब मनु ओर नूह एक ही हैं तब उन्हें हुए लाखों वर्ष हो गये । 
कहा जाता है कि मिलकी भाषामें 'नूना! शब्दका “मछली? अर्थ होता है । 
“नून! अक्षर किनीशियामें /ईछ! नामक मछलीकी शकलका होता है। अंग्रेजी तथा 
अखीमें भी यह अश्नर मछलीकी तरह ही होता है । मछलीके द्दी ढंगकी नाव होती 
है। हजरत नूइको 'नोवा! भी कहा जाता था। इस नोवाका सम्बन्ध मनुके 
जलप़ावनसे ही है। यह नाव और मनुक्की मछडी एक ही है। मनुको वेबखत 
कहा जाता है | विवखान्‌ सूर्य है । हजरत नूहके दो पुत्र हेम, सेम--सू्यवंश 
और चत्द्वंश ही हैं। हेमगर्भ, ह्रियगर्भ, सूरबंशका ही बोधक है ओर 
सेम-गेम चन्द्रबंशका बोधक है । सूर्यवंशियोंकी पुत्री इसे ही सोमवंशकी 
उत्पत्ति हुई है। इस इश्सि दोनों मनुक्के पुत्र कहे जा सकते हैं। मनुस्मृतिके 
अनुसार क्षत्रियोंसे ही संसारके मनुष्योकी उत्पत्ति हुई है-- 


शनकेस्तु क्रियालोपादिमा। .. क्षत्रियजातयः । 

वृषरुत्व॑ गता छोके ब्राह्मणादशनेन च।॥| 

पौण्ड़काश्रोण्ड्द्रविडाः काम्बोजा यवना: शाकाः । 

पारदाः: पह्ुवाश्रीनाः किराता दरदा;ः खशाः ॥ 
( मनुरुतति १० | ४३-४४ ) 
इतिहासकार मेनिंग कहता है कि “ध्यह बात विद्वानोंने मान ली है कि 
“मनुष्य जातिके पूर्वपितामह “मनु” या 'मबस्‌? उसी तरह हैं जिस तरह 
जम॑नोंके 'मनसृ! हैं, जो ट्यूटनोंके मूल पुरुष माने जाते हैं । अंग्रेजीका “मैन? 
तथा जर्मनका “मन्नः शब्द 'मनु? से उसी तरह मिलता है; जैसे जर्मनका 'मेनप' और 
संस्कृतका “मनुष्य” शब्द मिलता है | अतः मनुसे ही मनुष्योंकी उत्पत्ति हुई 
है।” यह मनु मूल पुरुष हिरिण्यगर्भसे अमिनन समझा ज्ञाता है और उसी 


विकासवाद १९९ 


हिस््यगर्भके मुख, बाहु। ऊरु एवं पादसे ब्राह्मण; क्षत्रिय, वैश्य एवं शूद्रकी 
उत्पत्ति हुई-- 
एतमेके. वद्न्त्यगि्न मनुमन्गे. प्रजापतिस्‌ । 
न्मेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्रतस्‌ ॥ 
( मनु० श्लो० १२ । १२१३ ) 
ब्राह्मणोउस्थ॒ मुखमासीद्‌ बाहू झाजन्यः कृतः । 
करू तदस्थ यद्‌ वेश्यः पदुूभ्याँ झुद्'ोडजायत ॥ 
( ऋग्वेद/ १० । ९० | १२; वज्ु० ३१२। ११ ) 
मानवसृश्टिका मूलखान 


“(इसी तरह जब समस्त मनुष्य बंदरोंसे उत्पन्न हुए. हैं, तब जहाँ-जहाँ 
बंदरोंका निवास है वहीं मनुष्योंकी उत्पत्ति हुई और जब मनुष्योकी उत्पत्ति 
वनमानुषोसे हुई; तब वनमानुष जहाँ-जहाँ मिलते हैं वहाँ मनुष्योंकी उत्तत्ति 
हुई | वनमानुष अफ्रीका, आस्ट्रेलिया, मेडागास्कर, जावा आदियें होते 
हैं| वक्केका निम्नोदक सम्यतामें अबतक भी मनुष्य-समुदायसे पीछे है। 
उनमें कई जातियाँ और दल ऐसे हैं जो वनमानुषोंसे कुछ थोड़े उन्नत 
हैं |? बैसे विकासवादके खण्डनसे सब मत खण्डित हो ही जाते हैं | इसके अति- 
रिक्त एक ही स्थानमें सृष्टि होनेपर मी देश, काछ) सम्पर्कसे उनमें भेद प्रतीत होने 
लगता है | बीजके बिना कोई भी पौधा तैयार नहीं हो सकता । समुद्रके टापुरओमें 
भी जबतक बीज नहीं पहुँचता, मिद्दीमें ढस नहीं आता तबतक किसी तरहके 
पौधे उत्पन्न नहीं होते । कोई भी माली बीजोंसे पोधोंको ऐसी ही जगह तेयार करता 
है, जहाँ उसकी सुरक्षाके योग्य खान हो । आँधी; तूफान, जलूड्ठावन) अग्नि; भूकम्प 
आदिका उपद्रव जहाँ न रहा होगा; वहीं ईश्वरने मनुष्यादि सभी प्राणियोंकीं उत्पन्न 
किया होगा । कई लोग कहते हैं कि “अमेरिकाम बंदर नहीं थे, अतः वहाँ 
मनुष्योंकी उत्पत्ति नहीं हो सकती थी।? पहले यूरोपका भी जलवायु मनुष्यकी 
उत्पत्तिके अनुकूल नहीं था | विद्वान्‌ अन्वेषकोंका कहना है कि “स्तनधारी प्राणी 
एशियासे ही यूरोपमें आया है |? वाने साहब तथा उनकी पुस्तकसे प्रभावित होकर 
छोकमान्य तिलकने उत्तरीश्रुवमें ही प्राणयोंकी सष्टि मानी है। किंतु विद्वानोंका 
मत है कि “उत्तरी भ्रुवमें प्रति साढ़े दस हजार वर्षमें भीषण हिमपात होता रहा है, 
अतः वहाँ सृष्टिका होना स्वेथा अतम्भत्र है |! इंगलेंडके डा० एडेन्सनका कहना 
है कि 'मनुण्यफी खालपर प्रुब-प्रदेशनिवासी पशुओऔके समान लंबे बाल नहीं हैं, 
इसलिये मनुष्य वहाँका प्राणी नहीं है । मनुष्यके शरीरपर पसीना निकलनेके लिये 
छोटे-छोटे रोम-छिद्र होते हैं, अतः यह अतिशीत प्रदेशका प्राणी नहीं है |? भूगोल- 
विशेषशेोंका यह भी कहना है कि “उत्तरी प्रुवमें वनस्पतियाँ नहीं होतीं, वहाँ मनुष्योका 
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जी सकना ही सुश्किल था |! अनेक विद्वान्‌ एशिया भी मनष्योंकी उत्पत्ति मानते 
हैं। उनझा कहना है कि “पश्चिमोत्तर एशियामें ही मनुष्योंकी उत्पत्ति हुई; वह से 
भिन्न मिन्न श्रेणीके रूपमें छोग विभिन्न देशोंमे गये हैं ।! मेक्समूछरने मध्य एशियामें 
ओर खामी दयानन्दजीने तिब्बत मनुष्योंकी उत्पत्ति मानी है | उमेशचन्द्र दत्तके 
मतानुसार मंग्रोलियामें मनुष्योंकी उत्तत्ति हुई है। अन्याम्य विद्वान्‌ विभिन्न स्थान 
मानते हैं। | 
संस्कृत; ग्रीक, छेटिन, जेन्द आदि भाषाओंकी तुलना करनेपर भी अधिकांश 
विद्वात्‌ इस निष्कर्षपर पहुँचे हैं कि इन माषाओंके भाष्री ठोग कभी एक भाषा- 
भाषी रहे होंगे । जैसे-जैसे वे एक दूसरेसे दूर होते गये, वेसे-वेसे उनकी भाधामें 
कुछ भेद पड़ता गया। यत्रपि वे छोग इन भाषाओंको परस्पर भगिनी ही मानते 
हैं । उनकी जननी कोई अन्य साधा रही होगी--ऐसी कल्पना करते हैं; तथापि 
संस्कृत भाषा ही सब माषाओंकी जननी है--ण्ह अधिक प्रमाणसिद्ध है। आज भी 
संसारमें सबसे प्राचीन ग्रन्थ ऋग्वेद माना जाता है। मोहेनजोदड़ो; हड़प्पाकी 
खुदाईसे मिलनेवाली वस्तुओंसे भी वैदिक सम्यताक्ी अतिप्राचीनता विदित 
होती है | बचा विरूपनित्ययाः--विरूप नित्य वेदलक्षण वाणीद्वारा आप सुष्टि 
करते हैं | इत्त वेद-वाक्यसे वेद अनादि, सिद्ध होते हैं। मनु भी “अनादिनिधना 
नित्या वागुत्सृष्टा स्वयस्भुवाः--सायम्भुने अनादि-निवन-उत्पत्ति-नाशविवर्जित वेद 
लक्षण वाणीका उत्सगग किया; सम्प्रदायप्रवर्तेन किया--इस बचनसे वेदकी भनादि 
बतलाते हैं। अतः सर प्राचीन भाषा संल्कृत भाषा ही सिद्ध होती है। उससे ही अन्य 
भाषाओंका उद्गम हुआ है। उन अनादि अपोर्षेय वेदों, मनुस्मृति, चरक आदि 
ग्रन्थेंसे मालूम पड़ता है कि बमद्वीपा मेदिनीमें जम्बूद्वीप श्रेष्ठ है और जम्बूद्वीपमें भी 
भारतवर्ष ही सर्वोत्कृष्ट है। चतुर्दश भुवनोंमें पृथ्वी और प्रथ्वीमं भारतवर्ष 
विराट पुरुषका छृदय-स्वरूप है । इसीमें आर्यावर्त्त, ब्रह्मावर्च एवं हिमालय हैं। 
इसीमें साज्ोपाड़ू सभी ऋतुओंका विकास होता है । इसीमें सभी रंगके 
मनुष्य भी मिलते हैं, अतः यहीं मनुष्योंकी उत्पत्ति हुई है-- 
तेषां कुरुक्षेत्र देवव जनमास । तस्मादाहुः कुरुक्षेत्र वे देवानां देवयजनम्‌ | 
( शत्तपथ ) 
यदसु कुरुक्षेत्र देवानां देवयजन सर्वेषां भूतानां ब्रह्मसदनस्‌ । 
( रामोत्तरतापि० १ । १; तारसार० २ ) 
डॉक्टर ई० आ० एलंसका मेडिकल? पुस्तकमें कहना है कि (हिम[लयमें वनस्पति, 
घास खूब होते हैं; अतः गाय) भैंस, बकरी; हाथी; कुत्ता आदि जानवर ओर 
मनुष्यका मी वहाँ होना संगत है । हिमाल्यमें प्राणियोंके बहुत पुराने शेषांश 
मिलते हैं ।! भाषाशास्त्री टेलर खर्गतुल्य काश्मीरको मनुष्य-जातिकी जन्मभूमि 
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कहते हैं | पुरातत्वके विद्वान्‌ अविनाशचन्द्र दासको “ऋग्वेदिक इंडिया'में कहा 
गया है कि 'आर्योका आदिदेश काइ्मीर ही है |? उत्तरप्रदेशके मुख्य मन्सत्री 
श्री्म्पूर्णानन्‍्दने अपनी “आयौंका आदिदेश भारतः पुस्तकें भारतको ही आर्योकी 
जम्मभूमि माना है । पाश्चात््य छोग गोरे; लंबे; बड़े सिरवाले भारत) ईरान। 
योरोपवासियोंकों आय कहते हैं | परंतु भारतीय कहते हैं कि “जो रूप-रंग, आक्वति- 
प्रकृति; धर्म-कर्म, ज्ञान-विशान। आचार-बिचार तथा शीलमें सर्वश्रेष्ठ है। वही 
आये है-- 

कतंव्यमाचरन... काममकतंव्यमनाचरन्‌ । 

तिष्ठति प्रकृताचारे थ: स॒ आये इति स्छतः ॥ 

( बसिष्ठ-स्मृति ) 
न॒चेग्मुद्दीपयति ग्रज्ञान्त॑ न॒ दर्पमारोहति नास्तमेति । 
न॒दुर्गतोउस्मीति करोत्यकार्य तमासंशीरू परमाहुरा्याः ॥ 

न स्वे सुखे वे कुरुते अहृर्ष नान्यस्थ दुःखे भवति प्रह्ट/ । 
दत्वा च पश्चात्‌ कुरुते न ताप॑ स कथ्यते सत्पुरुषायशीछः ॥ 
( महा ० उद्यो० ३३ । १११-११२ ) 
वस्तुतः इस तरह भारतीय शास्त्रोंमे अभिगम्य और श्रेष्ठ अर्थमें ही “आय! 
शब्दका प्रयोग आता है-- 


महाकुलकुलीनाय सभ्यसजनसाधवः | ( अमरक्षोष २।७।३ ) 

बैश्य एवं खामीमें «झार्य? शब्दका प्रयोग न होकर “अये! छाब्दका ही 
प्रयोग होता है-- 

'स्यादर्यः स्वामिवेश्ययो:! ( अप्रकोष ३। ३ । १४६ ) 


जातिकी इश्सि अपने यहाँ चातुर्व्ण्यमें (हिंदू! शब्द और देखे ब्राह्मण, 
क्षत्रिय; वेश्य, शूद्र आदि शब्द ही प्रयुक्त होते हैं। 

'मेनमार्या भाषन्ते! इत्यादि वचनोंसे जैवर्णिकोंकों आर्य कहा गया है । 
फिर भी बहुत-से विद्वान्‌ विशिष्ट जातिमें आर्य शब्दका प्रयोग करते हैं । 


हिमालयामिधानो5यं ख्यातों लोकेघु. पावन; । 
अधंयोजनविस्तारः पशञ्चयोजनमायतः ॥ 
परिमण्डलयो मंध्ये मेरुरुत्तमपवे तः । 
ततः . सर्वास्समझुत्पन्ना . पृत्तयो द्विजसत्तम ॥ 
ऐरावती वितस्ता च विशाला देविका कुट्दः। 
प्रसूतियंत्र विप्राणां. श्रयते.. अरत्षभ ॥ 

( महाभारत, बनपवे ) 
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इन वचनोंसे भी हिमाल्यपर ब्राह्मणादि आर्योक्री उत्तत्ति सिद्ध को 
जाती है। 


धशतपथ'के “तद्प्येतहुत्तरस्थ गिरे: मनोरपसपंणस्‌? ( १।२ । १६) 


» इससे हिमाल्यपर ही मनुका जलप्छाबन सिद्ध किया जाताहै। महाभारतके-- 
अस्मिन्‌ हिम्वतः झज़्के नाव॑ बध्नीव माचिरस्‌ ।! ( महा० वनपर्व १८७ । ४९ ) 


इस बचनसे हिमालयके श्वज्न्‍ञमें जलप्छावनके समय नावका बॉघना सिद्ध 
होता है। कहा जाता है कि हिमालयके मानस स्थानपर मानसी सृष्टि हुई है। इसीलिये 
उसका नाम मानत पड़ा है। कुछ भी हो, हर दृश्टिसि एशिया एवं तदन्तर्गत भारतमें ही 
मनुष्यकी सूष्टि सिद्ध होती है | वेत्रबतमनुको हुए अबतक ( संबत्‌ २०१३ में ) 
१२ करोड़ ५ छाख ३३ हजार तीस वर्ष होते हैं, परंतु सष्टि उनसे भी पहलेकी है, 
अतएव सूष्टिको हुए. १ अरब ९५ करोड़ ५८ छाख ८५ हजार ५७ वर्ष 
माने जाते हैं | ब्रह्माके एक दिनमें १४ मनु बीतते हैं, जितमें कि ४ अरब 
३२ करोड़ वष होते हैं। १५ खरब ५५ अरब २० करोड़ मानव-वर्षका उनका 
एक वष होता है । अवतक ब्रह्माके ५० वर्ष बीत चुके हैं; जिसमें ७ नील 
७७ खर्ब ६० अरब वर्ष बीत गये। इस तरहके १०० वर्षोंकी ब्रह्माकी आयु 
होती है । विष्णु एवं शिवक्रा काह्मान इससे भी बड़ा है । 

विकासवादी प्रायः प्राचीन वस्तुओंकी खोजसे अनुमान करते हैं कि “मनुष्य 
पहले बहुत जंगली हालतमें था; क्योंकि भूमिकी सबसे नीचेकी तहंमें मनुष्योंकि 
बनाये जो पदार्थ मिले हैं, वे पाषाण-सींग आदिके ही बने हुए हैं | इससे मालूम 
होता है कि तत्कालीन मनुष्योंको घातुओआंँका शान नहीं था | ऊपरी तहोंमें घातु- 
निर्मित शब्म मिलते हैं| इससे मालूम होता है कि उस समयक्रे लोग पिछले 
लोगोंसे कुछ उन्नत तथा सम्य थे | परंतु यह बात अमृत्य है? क्योंकि अबतक 
जहाँ-जहोँ खुदाई हुईं है; वहाँ-वहाँ एक ही गदराईपर दोनों ही प्रकारके तथा- 
कथित उन्नत एवं अवनत शछ््त्र मिलते हैं। इधसे यह सिद्ध होता है कि एक ही 
समयमें दोनों द्वी प्रकारकी अवस्थाएँ थीं। आज भी भिन्न-भिन्न ढंगकी अवस्थाएँ 
होती हैं | छोकमान्य तिलकने “आर्योंका उत्तरीं-प्रुब-निवास”में लिखा है कि 
ध्यूरोपमें अनेक जगह प्राचीन छावनियों, किलोकी दीवालों; श्मशानों, देवालयों, 
जलाशयोके खोदनेसे पत्थर तथा घातुके हजारों शस्च्र मिलते हैं | इनमेंसे कितने ही 
खच्छ किये हुए; घुटे हुए और कितने ही अख़च्छ एवं भद्दे हैं | पुरातत्व- 
वेत्ताओंने इनके तीन विभाग किये हैं। पहले “पाषाणशस्त्र; जिनमें सींग, काष्ठ 
एवं इड्डियोंके शस्प्रोंका भी समावेश है। दूसरेमें कॉसेके शस्त्र ओर तीषरेमें लोहेके 
शस्त्र माने गये हैं |? परंतु इससे यह तमझना भूछ है कि एककी समासिपर 
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दूसरेका आरम्भ हुआ है। इस तरह तो तँँबे और रॉगेसे काँसा बनता है, अतः 
एक ताम्रयुग भी मानना पड़ेगा; किंतु ताम्र-युगका पता नहीं चछता । 

वस्तुस्थिति तो यह है कि जिस समय यूरोपक्के छोग पाषाणयुगकी भूमिका- 
में थे, उसी समय ईसब्री सनसे ६ हजार वर्ष पूर्व मिखवासी उच्चतम सभ्यता 
प्राप्त कर चुके थे | इसी तरह जिस समय यूनानी छोग “लौह-युग? में थे, उस 
समयतक इटालियन “कॉस्य युग'में ही थे | यूरोपके पश्चिमी भागके लोग तो उस 
समय पाषाणयुगमें ही थे | इससे पाषाणादि युर्गोंकी कल्पना द्वी निराधार है। जेसे 
आज बैलगाड़ी और वायुयान दोनों ही हैं, बेसे ही उन्‍्तत-अवनत सभी प्रकारफे 
साधन सदा ही मिलते हैं | 


किसीने एक ही जगह एक आधुनिक घड़ी ओर जंगछी मनुष्योकी चक्रमक 
पथरी पायी । घड़ी जंगलके अफसरकी थी और चकमकर जंगलछीका था। यदि 
यही चीजें दब जातीं और कालान्तरमें मिछतीं तो इससे यही अनुमान करना 
पड़ता कि सम्यता और जंगलीपन दोनों साथ थे। किर “ज्ञानका घीरे-घीरे विकास 
हुआ? यह कथन कैसे सत्य माना जा सकता है ! 


पत्थरोंसे छोझ्-ताँबा निकालना भी तो सामान्य बात नहीं । जिकको ,घातु 
विश्लेषणकी शिक्षा मिलती है बह्दी यह कार्य कर सक्रता है। अतः जिसे लोह-युगः 
जंगली युग नहीं कहा जा सकता ऐसे हरप्पा और मोहनजोदड़ोके खेँडहरोमें 
जहाँ तभ्यताके चिह्न मिलते हैं, वहीं पत्थरके शब्य--जंगलीपनके चिह्न भी मिलते 
हैं | इस तरह भूगर्मकी जाँचसे यह नहीं सिद्ध होता कि ज्ञानकी क्रमसे उन्नति 
हुई है| पीछे कहा जा चुकाहै कि एक जगहके घरातलमें जिस कालके पाषाण- 
शस्त्र मिलते हैं, उसी कालके दूसरे देशके घरातलमें पूर्ण सम्यताके पदार्थ मिलते 
हैं। आज भी जो पढ़ता-लिखता है; सभ्य होता है, उसके पड़ोसमें बिना पढ़े- 
लिखे जंगली-जेसे छोग भी रहते हैं। बड़े बड़े विद्वार्नोके पुत्र-पोच्र मूले निकलते 
हैं। अतः शानके क्रमिक विकासका पक्ष गरूत है? जान्स बोसनने १९२३ के 
“यू एज? में लिखा है कि “यदि मनुष्य-जातिका इतिद्दास उत्तरोत्तर विकासकी 
ओर है तो क्यों चीनी छोग ईसवी संवत्‌के पूवे बारूद और कपास काममें छेते 
थे, परंतु पीछे चलकर वे उसे भूल गये ! इसी तरह मिस्में पिरामिड बननेके 
समय वहाँके छोग रेखागणितकी चरम सीमापर पहुँचे थे, पर पीछे उन्हें वह विद्या 
भूछ गयी ।? दिल्लीकी लोहेकी छाट मारतमें ही बनी; परक्‍्या आज यूरोप भी 
वेसी बना सकता है? इसलिये कहना पड़ता है कि संतषारमें हास। विकास दोनों 
चलते रहते हैं । 

दीपकके पास पतंग आता है; आँच लगती है; भागता है; फिर आता है; 
बादमें कृदकर दीपकपर जल जाता है। यदि ज्ञानका विकास होता तो अनुभवसे 
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पतंगोंकोी सबक सीखना था ओर दीपकके पास जाना बंद करना था | परंतु ऐसा 
नहीं देखा जाता; ऋतः यही कहना पड़ेगा कि जहाँ ज्ञान-शिक्षाकी परम्परा कायम 
रहती है, वहाँ ज्ञान रहता है ओर जहाँ परम्परा टूट जाती है वहाँ नष्ट हो जाता 
है| इसीलिये बिना सीखे ज्ञान नहीं होता । सश्टिके आदिमें परमेश्वरसें शान 
प्राप्त होता है ओर अब भी पूर्वजों, अध्यापकों, आचार्योंसे ही ज्ञान सीखा जाता 
है | डिस्कार्टेका कहना है कि. “ईश्वरसम्बन्धी ज्ञान मनुष्यके हृदयमें खतः 
उत्पन्न नहीं होता; क्योंकि वह अनन्त है। 'मैडम ब्लवेट स्कीने (सिक्रेट डॉक्टरिन!में 
लिख। है कि ४कोई नवीन ध्मका प्रवर्तक नहीं हुआ। “आर्यों) सेमिटिकों, तुरानियों- 
ने नया धर्म, नयी सम्यताका आविष्कार किया था)? इसका मतरूब यही है कि 
वे धर्मके पुनरुद्धाएक थे; मूल शिक्षक नहीं |” 


भाषा-विज्ञान 


ज्ञानके हिये भाषा भी अपेक्षित होती है; क्योंकि ऐसा कोई भी ज्ञान नहीं 
होता; जिसमें सूक्ष्म शब्दका अनुवेध न हो | भाषा भी सीखकर ही बोली जाती 
है। माता तथा कुठुम्बियोंकी बोछ्चाल छुनकर ही प्राणी बोलता है। खतन्त्रतासे 
कोई नयी भाषा बना मी नहीं सकता है | कहते हैं कि गूँगे बहरे भी होते हैं । वे 
सुन नहीं सकते, इसीलिये बोल भी नहीं सकते । परंतु उनके मुंहमें बोलनेके 
साधन होते हैं। इसीलिये यन्त्रोद्दारा उनसे बुलबाया जाता है| बिना तिखलाये 
कोई बेल नहीं सकता | गूँगा दूसरोंको मुँह पेछाकर बोलते देखकर वैसी नकल 
करता है। कहा जाता है कि भेड़ियेकी माँदसे निकले हुए मनुष्योंके बच्चे भेड़ियों- 
जैता ही बोख्ते हैं | मूगे और इन बच्चोंसे भ। इक उ) ए, ओ के अतिरिक्त 
ककार।दि वर्णमाराके अक्षर उच्चरित नहीं होते | यदि गूँगा अंधा भी हो तो अ, 
इ आदिका भी उच्चारण नहीं कर सकता | प्रो» मेक्समूलरने “भाषा-विज्ञान! 
( साइन्स ऑफ दि छेंगवेज ) में छिखा है कि “मिख्लक्रे बादशाह सामिटकरने 
सद्यःप्रसूत दो बालकोंको गड़रियोंके सुपुदे करके यह प्रबन्ध किया 
कि उन्हें पशुओके अतिरिक्त किंसीकों भाषा सुननेको न मिले । उन लड़कके 
बड़े होनेपर देखा गया कि वे अ, इ, उ के सिवा कुछ भी बोल नहीं सकते थे |! इसी 
प्रकार द्वितीय फ्रेडरिक) चतुर्थ जेम्त, अकबर आदिने भी परीक्षा की थी । निष्कर्ष 
यही मनिक्रछा कि मनुष्य बिना सिखाये भाषा सीख नहीं सकता । माषा-विशानके 
आधुनिक विद्वान मनुष्य सूष्टिके साथ ईश्वरद्वारा भाषाका प्रादुर्भाव नहीं मानते | 
उनके अनुसार पहले हस्तसं केत आदिद्वारा ही व्यवहार होता था। बादमें व्यवहारके 
लिये बुद्धिपू्वक मनुष्योंने भाषा बनायी । विचारों और भाषाओंका अदूट सम्बन्ध 
होता है | 
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ब्रिका्सबादियोंका कहना है कि “माधाकी उत्पसि न एकाएक मनुष्यको 
स्वेच्छासे हुईं, न खभावसे) न दैवीशक्तिकी प्रेरणासे; किंतु सम्यताके अन्य अज्ञोंकी 
तरह इसका भी धीरे-धीरे विकास हुआ है।? उनके मतानुसार “जडचेतनात्मक बाह्य 
जगत्‌की ध्वनियोके अनुकरणके आधारपर नाम रक्‍खे गये हैं, जेसे कू-कू बोली 
सुनकर कोकिलका अंग्रेजीमें (कुक्कू! नाम रकखा गया । कॉव-काँव सुनकर संस्क्ृतमें 
कौबैका “काक? नाम रक्‍्खा गया | इसी तरह इृर्ष, शोक; आश्चर्य आदिसे कुछ 
स्वाभाविक ध्वनियाँ मुखसे निकल पड़ती हैं, जेसे--श-हा, हाय-हाय। अहृह; वाह- 
वाह इत्यादि | इस तरह पहले इशारों या संकेतसे, फिर ध्वनियोंकों सुननेसे और 
उद्गाराव्मक शब्दोंके खभावतः निकलनेसे दने:-शनेः भाषा बनी |?! 


पर विचार करनेपर यह पक्ष भी असंगत द्वी प्रतीत होता है; क्योंकि यदि ऐसी 
ही बात है तब तो पशुओंमें भी इसी प्रकार भाधाका विकास होना चाहिये | परंतु 
ऐसा नहीं देखा जाता | इशारेसे व्यवहार असम्य जंगली तथा अश्ञानियोंका नहीं 
हो सकता तारमें ८दरा ठक्क? की ध्वनियोंसे; जहाजोंपर झंडियोसे, युद्धके समय 
खिनगारियोंसे बात करनेवाले जंगली नहीं। किंतु विशिष्ट बुद्धिमान ही समझे जाते 
हैं| इसी प्रकार दृत्य) नाव्यमें अभिनवद्वारा मावकी अभिव्यक्ति विशेषज्ञोंका ही 
काम है; किसी अशञानीका नहीं | यहाँतक कि इशारेकी कछा तो बोलनेकी अपेक्षा 
भी ऊँची है । इसीलिये पशुतुल्य अज्ञानी; जंगली इशारोंसे बातचीत नहीं कर 
सकता था | जैसे वर्गोंका उच्चारण सीखा जाता है; वेसे ही इशारा भी सीखना ही 
पड़ता है | गूगोंकी भी इशारा समझाना पड़ता है। वे आँखोंसे देखकर इशारा सीखते 
हैं| यदि वे अंधे मी होते हैं तोओर भी अधिक कठिनाई पड़ती है। इसी तरह 
कोकिलके कू-कू ओर कौवेके काँव-कॉवसे कुक्कू एवं काक शब्द बननेकी बात भी 
निराधार है | जब पहले क, ख, ग आदि वर्णोंका उच्चारण सीख छिया जाय; 
तभी यह अनुकरण बन सकता है । ये कोई शब्द वर्णात्मक नहीं होते हैं | यह तो 
वर्ण उच्चारण कर सबनेवाला व्यक्ति ही इन अव्यक्त शब्दोंमें व्यक्त शब्दोंकी 
कल्पना करता है । चूहेने “कट्ट' से काट दिया; सॉप 'सरं? से चछा गया; पीठपर 
डण्डा “गह? से गिरा; बकरी 'पमें-में” कर रही है--यहों ब्णका उच्चारण करनेबाला 
ही अनुकृतिसे नाम रख सकता है | परंतु बाहरकी ध्वनियाँ ही जब रुपठ नहीं हैँ 
तब उनके द्वारा शब्दोंका उच्चारण केसे सीखा जा सकता है! बाहरकी ध्यनियोकों 
भछे, इम “टन्‌-टन्‌! “धम्‌-धम्‌' “खट -खट? :एूँ-पूँ” “झन्‌-झन! कहें; परंतु ये वर्ण 
बिल्कुल नहों इते । इसी तरह तोतेके, सारंगीके शब्दमें वर्णाकी कल्पना वर्णश दी 
कर सकता है। मनुष्यके मुखको छोड़कर अन्यत्नसे वर्णोका उच्चारण हो ही नहीं 
सकता | उसके लिये मनुध्यके जंसे कण्ठ) ताल; मूद्धों,दात, ओंछ, जिह्ा एवं आन्तर 
बाह्य प्रवस्न अपक्षित होते हैं। जिनसे 'ठ? का उद्धारण नहीं बनत ग॒प्ठनू- 
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टन! का अनुकरण भी नहीं करते | यह विभिन्न वर्णोके उच्चाग्ण सीखे बिना कभी आ ही 
नहीं सकता । बाह्य अव्यक्त शब्दोंमें बण नहीं होते, इसीलिये पुर्गंकी बोलीमें हम 
'कुकडकूं? को कल्पना करते हैं | अंग्रेज लोग इसीको 'कॉक ए डू डिल डू? कहते 
हैं। इसी प्रकार हष, शोक आदिसे हाय; हा-हा” आदि शब्द भी उन्हींके मुखसे 
मिकछ सकते हैं, जिन्होंने वर्णोका उच्चारण सीख रखा है। पशुओं ओर दूँगोंके 
मुखसे हा-हा? “हाय-हाय” आदिका उच्चारण नहीं बनता है। बोलनेवालेका सम्पर्क 
हुए बिना किसी दुधमुहे बच्चेके मुहसे क। ख)-ग) घ आदि वर्णमाछाका उच्चारण 
नहीं हो सकता | आधुनिक लोग भी जब यह मानते हैं कि मनुष्यमें ही स्पष्ट 
शब्द उच्चारणकी शक्ति है; अन्यमें नहीं, तब यह गुण जब इसके पूर्वजोमें महीं 
था; तब इसमें क्‍यों ओर केसे आ गया ? 


कुछ लोग कहते हैं कि “ईश्वरने ही मनुष्यके सुखमें वर्णके उच्चारणकी शक्ति 
दी है |? तब फिर यह भी क्‍यों नहीं माना जाता कि ईश्वरने ही मनुध्यक्रों भाषा 
सिखायी ! जब पश्ुु मनुष्यकी बोली नहीं बोलता, तब मनुष्य ही पशञ्मुकी बोलीकी नकल 
करके भाषा बोलना केसे धीख गया ! 

मैकतमूलरका कहना है कि “मनुष्यक्मी भाषा ध्वनि अथवा पश्चाओंकी 
बोलीसे नहीं बनी |” लॉक एडम) स्मिथ एवं ड्यगस्ड स्टुब॒> आदि कहते हैं 
कि मनुष्य बहुत काछतक गूंगा रहा, संकेतसे, अ्रक्षेपसे वह काम चलाता रहा | 
जब काम न चला) तब परस्पर संवाद करके शब्दोंके अथ नियत करके भाषा 
बना ली |! इसके उत्तरमें मेक्समूलरने लिख। है कि “मैं नहीं समझता कि भाषाके 
बिना उनमें संवाद केसे जारी रह सका ? क्‍या अथ नियत करनेके पूर्व संवाद 
निरथक ही चला आता था? जबतक उनके पास कोई सार्थक ध्वनि नहीं थी, 
तबतक “अमुक शब्दका अमुक अर्थ है? यह नियत करना केसे सम्भव था! 
एकमे दूसरेसे केसे कहा कि 'रोटीकों चूँ-चूँ कहना और समझना चाहिये? और 
कैसे दुसरोंने ये सब बातें समझ ढीं ! अतः शानके बिना भाषा नहीं बन सकती 
ओर भाषाकरे बिना ज्ञान नहीं बन सकता ।!? नाम-नामीका घनिष्ठ सम्बन्ध होता 
है। ऐसी दरशामें यही तथ्य उपलब्ध होता है कि आदिम मनुष्य ज्ञान और भाषाके 
सहित उसक्न हुआ है। 


इसपर भी विचार करनेसे मालूम पड़ता है कि जब शान ओर भाषा दोनों- 
हीके लिये शिक्षा अपेक्षित है; तब विना शिक्षाके शान ओर भाषा कैसे उत्पन्न 
हुईं ! अतः अन्तिम तिद्धान्त यह मानना ही पड़ता है कि परमेश्वरने ही मनुष्यको 
निर्मित करके उसे ज्ञान ओर भाषा प्रदान की । बेदोंसे भी यही स्पष्ट मालूम 
पड़ता है कि परमेश्वरने ब्रह्मको उत्पन्न करके उन्हें वेद प्रदान क्िया- 


विऋाखबाद १०७ 


यो वे अह्माण विद्धाति पूर्व यो वे वेदाँश्व प्रहिणोति तस्मे । 

( इवेताश्रतर० ६ । १८ ) 
ब्रह्मने अपने पुत्रोंको ओर उन्होंने इसी तरह अपने पुत्रों और शिष्योंकों आदिम 
भाषा और ज्ञानका उपदेश किया | आगे चलकर ज्ञान ओर भाषामें अपश्रेश भी 
होता गया | यह पीछे कहा जा छुका है कि कोई भी बोध या ज्ञान ऐसा नहीं होता, 
जिसमें सूक्ष्म शब्दका सम्बन्ध न हों | फिर इस दृष्टिसे अनादि ईश्वरके अनादि 
शानमें जो शब्द अनुविद्ध थे; वही अनादि भाषा थी। कोई भी कार्य शान: 
चिकीर्षा एवं कृतिपूर्वक ही सम्पन्न होता है।इस तरह सूष्टि-कार्यमें भी ई्वरकी शप्तिः 
चिकीर्षा ओर कृति अपेक्षित ही है | उत्त अनादि ज्ञानमें अनुविद्ध अनादि शब्द- 
समूहका होना अनिवार्य है। जब संस्कृत भाषा एवं वेदसे पुरानी पुस्तक संसारें 
उपलब्ध नहीं है, इसकी अतिंप्राचीनता वर्कोंसि भी सिद्ध होती है, तब मनु आदिके 
अनुसार उसे ही अनादि भाषा मानना युक्त है | उसके व्यापक धातुओँसे संसारकी 
सभी भाषाएँ निष्पन्न भी हो ही जाती हैं | अतः +ईश्वरने आदिम प्राणियोंकी भाषा एवं 
विज्ञान सिखाया? यही पक्ष ठीक है। जैसे आजकल हिप्नोटिज्म करनेवाछा अपने 
माध्यम ( सब्जेक्ट ) के मुहसे मानसिक प्रेरणाद्वारा ऐसी भाषाओंके शब्द उच्चारण 
करा देता है; जिसको माध्यमने कभी सुना भी नहीं) वेसे ही सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर 
भी मनुष्षोंको अपनी शक्तिद्वारा शब्दोचारण करा सकता है | इसीलिये आदिम 


मनुष्य परम शानवान्‌ थे--यही पक्ष श्रेष्ठ है । 


सुकरातके मतानुसार भी कोई किसीको नया ज्ञान नहीं घिलछाता, अपितु 
भूले हुए, ज्ञानमो याद दिलाता है। जिसमें शान-शक्ति नहीं; उसे ज्ञान कराया नहीं 
जा सकता जैसे--पाषाणोंको ज्ञान कराना असम्भव है | अतएव कोलबूकके मता- 
नुवार भी भाषा मनुष्यक्ना एक आत्मिक साधन है। आर० सी द्रीनिचने *शब्दोंका 
अध्ययन! ( स्टडी ऑफ बड्ंत ) में कहा है कि “ईश्वरने मनुष्यकों वाणी उस्ती 
प्रकार दी; जिस प्रकार बुद्धि दी; क्‍योंकि मनुष्यका विचार ही शब्द है, जो बाहर 
प्रकाशित होता है |? मेक्समूछरका कहना है कि “भिन्न-भिन्न भाषा परिबारोंमें जो 
चार-पाँच सो घातु मूल तत्त्वरूप शेष रह जाते हैं।बे न तो मनोराग-व्यं जक ध्यनियाँ 
ही हैं ओर न अनुकरणात्मक शब्द ही | हम उनको वर्णात्मक शब्दोंका साँचा कह 
सकते हैं |” प्लेटोके साथ हम कह सकते हैँ कि “वे खभावसे ही विद्यमान हैं |? 
बैदिकोंका तो स्पष्ट कहना है कि अनादि-निधन; सचिदानन्द ब्रह्म ही शब्द ब्रह्म है, उसीसे 
विश्वकी प्रक्रिया चलती है। अनन्त सदानन्दका ही प्रकाशविशेष अर्थ है। अनन्त 
चित्‌ या अखण्ड बोधकी ही अमिव्यक्ति-विशेष शब्द है | दोनों एक सचिदानन्दके 
प्रकाश हैं; अतएब दोनोंमें विषय-विषयी भाव होते हुए. भी अभेद है। इसीडिये 
कोई बोध बिना सूक्ष्म शब्दके नहीं होता ! शब्द ओर अथका मीमांसकों के मतसे 
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ओप्पत्तिक ( खाभाविक ) सम्बन्ध है। घटल्वादि जाति शब्दका शक्य होता है; अतः 
शब्दके उमान ही अर्थ मी नित्य ही है-“ओवत्पत्तिकस्तु शब्दस्थायेंन सम्बन्धः? (पू० मी०) 
नैयायिक लोग शब्द ओर अर्थके सम्बन्धरूप संकेतको औत्यक्तिक: अकृत्रिम 
नहीं मानते; किंतु संकेतकों पोरुषेय मानते हैं | परंतु जीव पुरुषके द्वारा नहीं; 
अपितु ईश्वर्से संकेतका होना मानते हैं | “अमुक शब्दसे अमुक अर्थकों समझना 
चाहिये, इस प्रकार ईश्वर ही आदिम ऋषियोंकों उपदेश करता है | इसपर 
मीमासकीकी आपत्ति यह है कि “ईश्वर जिन शब्दोंसे ऋषियोंकों शब्दार्थ-सम्बन्ध 
बतलाता है; डन शब्दों ओर अर्थोंका सम्बन्ध यदि उससे पहले ऋषियोंको श्ञात नहीं 
है; तो वे समझ केसे सकते ! यदि कहा जाय कि हस्त; मुख; भ्रश्षेप आदि 
इशारोसे ईश्वर संकेत ग्रहण करायेगा? तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि पहले तो 
ईश्वर निराकार है; उसका हस्त, श्रक्षेप आदि संकेत केसे सम्भव होगा ? यदि छीछा 
शक्तिसे उसे साकार भी मानें; तो मी अव्पन्ञ प्राणियोंकी सब संकेतों, इश'रोका बोध 
भी क्रिवना कठिन है? इसके अतिरिक्त; जितने असंख्यात शब्द आर अथ हैं, 
उतमे संकेत इशारासे हो सकना भी सम्भव नहीं । हृष्त; मुख, श्र आदिक्े विक्षेप 
सीमित हैं। परंतु शब्द ओर अथ अपार समुद्रतुल्य हैं - 
इन्द्राइयोडपि यर्थान्त न यथुः शब्दवारिये। । 
यदि ईश्वर शब्दोंके द्वारा संकेत ( शब्दा्थ-सम्बन्ध ) को बोधित 
करें. कि अमुक शब्दसे अमुक अर्थकों समझना चाहिये, तो यह मानना ही 
पढ़ेगा कि जिन शब्दोके द्वारा वह बोध कराता है। उनका खार्थ सम्बन्धरूप संकेत 
प्रतिपादयिता ओर प्रतिपतता दोनोंकों द्टी विदित होना चाहिये | इस इृश्सि नव 
नवोत्नन्न अरथों और अपभ्रंश शब्दोंका सम्बन्ध भले ही मनुष्यक्षत हो; परंतु जिन 
गो आदि झब्दों एवं सास्नादिमत्‌ व्यक्ति आदि अर्थोंके सम्बन्ध अनादि वृद्ध 
व्यवद्वास्में प्रचलित हैं, उनका संकेत अक्नत्रिम एवं औत्पत्तिक ही मानना उचित है। 
मुस्पष्ठ है कि घटादि कार्य सशरीर व्यक्तियोंसे निर्मित होते हैं) परंतु अंकुरादि कार्य 
अग्रीरो निर्मित मान्य होते हैं। सवताधारण मनुष्य-शरीर माता-पितासे उत्पन्न 
होते हैं; परतु सट्टिके प्रारम्मके शरीरको अशरोरसे निर्मित ही मानना पड़ता है | 
प्रथम साकार वलुओ निराकारद्वारा निभित मानना पढ़ता है | जसे गन्बवती प्रथ्वी 
निर्गन्व जछूका; सरस जल नोरत तेजका, स्पर्शवान्‌ बायु निःस्पर्श आकाशका कार्य 
है, वैसे ही कुछ शब्दार्थ तमबन्ध कृत्रिम हनेपर भी आदिम शब्दार्थ अकृन्रिम ही 
हैं। स्बश सश क्तिमान्‌ परमेश्वरके द्वारा अह्ञाको और ब्रह्माद्वारा; वशिष्ठादि ऋषियोंको 
उपदेश किया जाता है | बीज अंकुर, दिन-रात, निद्रा-प्रयोध ओर जन्म-मरणके 
समान ही सूष्टि एवं संद्वरकी भी अनादि परम्परा है। तथा च जैसे प्रबुद्ध व्यक्तिको 
निद्राके पूर्वकी बातोंका स्मरण रहता है; वैसे ह्वी सुप्त-प्रतिबुद्ध न्यायसे विशिष्ट 
क्र पियोंकोी प्रथमकल्पीय कुछ शब्दाय सम्बन्धों एवं कुछ मन्जोंका भी स्मरण होता है। 
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ऐसे ही आर्ष मन्त्रद्रश होते हैं । आवस्य महर्षिकों पिछछे दस महाकव्पोंका 
स्मरण थां-- 
दुशसु महा सर्गे वु पुनः पु नरुत्यद्यमानेन वर्देमानेन मया यरत्किखिदुनु भूत तत्खद हुःखसेव 
( योगसाधष्य ३ । १८ ) 
पूर्बमोमांसक तो खण्ड प्रुय ही मानते हैं; महाप्रछ्य नहीं। अतः कहाँ-न कह 
सष्टिका क्रम जारी रहता है | यह जगत्‌ सदा ऐसा ही रहता है (न कदाचिदनीहशं 
जगत्‌ )। अतः हस जैसे अपने गुरुसे ही वेदाध्ययन करते हैं; वेसे ही पूर्वके गुरुओने 
भी अपने-अपने गुरुओँसे वेदाध्ययन किया है । यह परम्परा बीजाड्॑र परम्पराके तुल्य 
अनादि हैं-- 
वेदस्थाध्ययनं सर्व गुर्वध्ययनपूर्वकम्‌ । वेदाध्ययनसामान्यादघुनाध्ययन यथा ॥ 
जिन उत्तरमीमांसकों के सतमें महाप्रल्य होता है; उनके यहाँ भी प्रल्यकाल्में 
मूल गुर परमेश्वरमें वेद विद्यमान रहते हैं। सष्टिके आरम्भमें ईश्व७ वेद या शब्दार्थ 
सम्बन्धका निर्माण नहीं करते, किंतु नित्य सिद्ध का उपदेश करके सम्प्रदाय प्रवर्तन 
करते हैं | 


यह भी कहा जाता है कि प्रथम एकाक्षरात्मक वर्ण नहीं थे; वाक्योंद्वारा ही 
चिन्तन या विचार चलता है, अतः प्रारम्ममें वाक्यात्मक ही शब्द ये | जिससे पूर्ण- 
भावकी व्यक्ति हो वही वाक्य है; भरे वह “चल? “3४” आदिकी तरह अनेकाक्षर 
हों चाहे अनेक शब्दंके हों | विकरासवादी माषाके सम्बन्धमें भी विकासका सिद्धान्त 
मानते हैं। अयोगात्मक भाषा चोनियोकी मानी जाती है; उसमें प्रकृति-प्रत्ययका 
भेद नहीं होता | योगात्मक भाषा तुर्की है; जि०्में प्रकृति-प्रत्यय स्पष्ट रहते हैं । 
विभक्तियुक्त भाषा संस्कृत है । इनमें मी विकासवादी ऋमिक विकास मानते हैं। 
आधुनिक अनुसंधानोंसे पता छगा है कि चीनी भाषा सदा ही ऐसी नहीं थी | 
उसमें पहले अनेकाक्षरंके शब्द होते थे | हासके कारण एकाक्षरके शब्द हो गये | 
जेसे मुखका 'मुँह'; कभी मूँ? भी कह दिया जाता है वेसे ही चीनमें हुआ होगा | 
रेड इंडियनोंकी एवं इथियोपिक भाषाओंको बहुसंइ्लेषणात्मक या बहुमिश्रात्मक 
कहा जा सकता हैं | अफ्रीकी भाषाओंकों भी अनेकाक्षरात्मक ही कह्दा जा सकता 
है। इससे पता छगता है कि पहलेकी भाषाएँ विभक्तियुक्त अनेकाक्षरात्मक थीं; बादमें 
एकाक्षरात्मक हुईं | अतः प्रतीत होता है कि संस्कृत भाषा ही आदिम भाषा है 
और उसका अपम्नंश अन्यान्य भाषाएँ, हैं। संडलेषणात्मक एवं विभक्तियुक्त भाषाएँ: 
प्राचीन हैं ओर विइलेषणात्मक या एकाक्षरात्मक माषाएँ नवीन हैं।आरये, सेमि।टक 
और पुरानी माषाएँ एक ही परिवारकी हैं | इनमें भेद भी है ओर वह मेद बहुत 
पुराना भी हो सकता है । जब सबके मूल पुरुष एक थे, तब आदि ज्ञान एवं आदि 
भाषाका भी रूप एक ही होना चाहइये | 


१०) ६*। शा श्‌ है. सकावयदा हे 
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डेवियका (हार्मोनिया? में कहना है कि 'भाषाके मुख्य उद्देश्यमें विकास 
होना सम्भव नहीं है, क्योंकि उद्देश्य सर्वदेशी एवं पूर्ण होता है । उसमें किसी 
प्रकारका परिवतन सम्भव नहीं है।? मैक्समूलरके मतानुसार पसभी भाषाएँ: सूलमें 
एक ही थीं। मनुष्यकी असावघानीसे ही उनमें बिगाड़ हुआ ।? इसे विकासवे विपरीत 
-हास प्रेतीत होता है। डा० पाटके अनुसार “भाषाके मूछ खरूपमें परिवर्तन नहीं 
हो सकता, केवल कुछ बाश्य परिवर्तन ही होते हैं | पिछली जातिने एक भी नया घातु 
नहीं बनाया | श्ञान; अज्ञानका ज्वारभाटा रुदासे ही आता रहता है। जो जातियाँ 
कभी जंगली थीं, वही कभी शान-विज्ञानयुक्त हो जाती हैं ओर श्ञान-विशामयुक्त 
जातियाँ कभी अशानसे जंगली बन जाती हैं |! पीछे यह भी कहा गया है कि 
द्रविड़ भाषाका आस्ट्रेलियन आदि अनेक भाषाओसे सम्बन्ध प्रतीत होता है ओर 
केम्बल्स द्रविड़, तेल्यू आदि भाषाओंका वैदिक भाषासे ही निकलना मानता है | 
इनके सेकड़ों शब्द अबतक एक ही समान पाये जाते हैं| इन भाषाओंकी तुल्यता 
मिलती है | तंस्कृतमें अम्ब) सी रियनमें आमे) द्वाविड़में अम्मा; सामोपे डिकमे अम्म; 
सीथियनमें अम्मा, अरबीमें उम्म, मल्याढीमें अम) तुलूमें अप्प और चीनीमें 
माँ इत्यादि | जैसे संस्कृत, जेन्द ओर लैटिन माषाओंमे लि्ग एवं बचन तीन तीन 
होते हैं, बेसे ही सेमेटिक, अरबी और हिब्रू माषामें भी छिड्ढं, बचन तीन-तीन 
होते हैं । पुह्लिड्नसे स््रीलिड्र बनानेका ढंग वही है। जैसे रामकारामा, बेसे ही सहयक। 
साहिबा और मलछकको मलिका बनाकर पुलिड्जसे स््रीलिक़ किया जाता है। पुराने 
भेदके अन्तर्गत यूरछ; अछताइकः ठुंगसिक: मंगोलिक, तुकों ओर तिछूणू आदि 
भाषाएँ आती हैं | इनमें एक शाखा सामोपेडिक है। . जो चीनकी पेतिसी तथा 
साइबेरियाकी ओबि नदीके किनारे विस्तृत रूपसे बोली जाती है। इस भाषामें 
संस्क्ृतकी भाँति तीन बचन और आउठ विभक्तियाँ होती हैं । 

अनादिसिद्ध शुद्ध शब्दोके उच्चारणमें शिक्षाकी कमीके कारण गड़बड़ी हाती 
है | उच्चारणमें व्यत्यास हो जामेसे शुद्ध शब्द अपश्रष्ट हो जाते हैं। जेंसे असुर 
छोग हे आाये !' के स्थानमें 'हेलय? उच्चारण करने रूगे। आज भी इसी कारण सृद्ष्मक 
“छुच्छम? और “टिकिंटःको “टिकस' उच्चारण करते हैं | लिपिके अक्षरोंमें कमीके कारण 
अरबीमें भचरक?कों (सरक?, 'कोटपाछ!को “कोतवाल? कह्टा जाता है | तीन वचन- 
वाली संस्कृत भाषासे उत्पन्न हिंद, मराठी; गुजराती; बंगाली आदि भाषाओंम 
रों ही बचुन होते हैं, तीन नहीं । इसी प्रकार जेन्द भाषामें तीन वचन हैं, उससे 
उत्पन्न फारसी; पश्तो, उर्दू आदि भाषाओंमें दो ही वचन हैं। छेटिनमें तीन 
पचन होते हैं, उससे उत्पन्न भाषाओंमें दो ही बचन होते हैं । इसी तरह हिंदीमें 
।पुंसक लिड़का प्रयोग छ॒प्त हो गया । गुप्त कार्मोके लिये इसी तरह अपभ्रष्ट करके 
कुछ संकेतमयी भाषाएँ बना छी जाती है । क्लिष्ठ और विस्तृत संस्कृत भाषासे ही 
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सरलछ और संकुचित करके उच्चारणकी इश्टिसे अन्य भाषाएँ बनी हैं । जेसे ऋत!' 
को 'राइट!, 'उचद्ट! को 'उश्तरः, ध्स्थान? को 'स्तान;ः “घनी? को «गनी,! 
“विधवा! को “विडो,? ध्यम! को ०४ग्रिफ्ट;? “भ्रातरः का 'अदर,? 'मातर' का मदर'; 
“पपितर! का 'फादर” संस्कृत एवं जेन्दर्मे “असुरःको 'अहुर,? (सोम?! को “होम,? 
(सत्! को 'हफ्त;” धआहुति? को 'आजुति)? “बाहू! को ध्वाजु,! “पशु? को  “पसू) 
“श्चन! को 'आक्स? तथा संस्कृत एवं फारसीमें “तनु? को ध्तनः, “जानु! को 
धजानु) 'बांहु! को “बाजु,? “अंगुष्ट! को धअंगुस्त,? “हस्त! को “हस्त,” ध्याद? को 
“पा5 “शिरःको 'सरः कहते हैं | संस्कृत और यूनानी में “शर्तें? को पकेटनः? ध्दश? 
को 'डेक)? अब्मन!? को 'अक्मन! कहते हैं। संस्कृत और मिस्लीमें 'अथ” को 
धअख,? “आप! को “आप? कहते हैं। संस्कृत और अरबीमेँ ८इृम्यं? को “हरम्‌? 
(सुर! को “हुरएः कहते हैँ। संस्कृत और अक्रीकीमें “ध्यान! को 'घानी” “कत्तं? को 
(काटा? कहते हैं | संस्कृत ओर चीनीमें धान! को “्ताम)? ध्जन!को “जिन; 
“अम्बाः को “माँ, “होम? को “घोम? कहते. हैं | संस्कृत एवं जापानीमें “का? को 
<का,! भ्बहुल्व! को “मोज्नो! आदि कहते हैं। संस्कृत ओर द्रविड़में 'ताड' 
को “तला?, भ्मंजु” को 'मंछी,! “मेष! को "मेक! *राज़ा? को राजू? कहते हैं । 

इस तरह इन उदाहरणोंसे यह सिद्ध होता है कि उच्चारणमें असावधानीसे 
ही अनेक भाधाएँ बनी हैं | संस्कृतमें, विशेषतः बेदमें उच्चारणकी सावधानी 
बहुत ही आवश्यक होती है। खर एबं वर्णसे हीन मन्त्रका प्रयोग मिथ्या 
प्रयोग कहा जाता है। वह जिस अर्थके लिये प्रयुक्त हुआ है, उसका बोध 
नहीं कराता | इतना ही नहीं; वह वागुवद्र बनकर यजमानका नाश क्र देता है। 
जेसा कि--इन्द्रशत्रो विवर्दधस्व! में खरके दोषसे अथांत्‌ अन्त्योदात्तके खानमें 
आदुदात्तका प्रयोग, करनेसे तत्पुरुष समासके अनुसार हैन्द्रका शत्रु अर्थात्‌ 
घातक अर्थ नहीं हुआ, अपितु बहुब्रीह समासके अनुसार “इन्द्र है घातक 
जिसका? ऐसा अर्थ हुआ । इस स्रापराधसे यज्मान बृत्र मारा गया। बैदिक- 
लोकिक दोनों ही प्रकारके व्याकरण वेदिक-लॉकिक संस्कृत भाषाकों बिगड़ने 
नहीं देते । 

बेदिक माषाकी छिपि भी प्राचीन ही है ओर उसी आधारपर हिपि भी 
यन्त्र आदिके काम आती है । अब बहुत-से प्राचीन लेख मिल रहे हैं। ब्ाक्षी 
लिपिके पहलेके कह्दे जानेवाले लेखोमें काई स्पष्ट लिपि नहीं । कितने ही शिलालेख 
तो काव्पनिक ही हैं । 

धातुपाठ: प्रत्यव,-नियम, तीन बचनः आठ विभक्तियाँ; दस छकार) 
संधि-कोशल तथा खर-विज्ञानमें संस्कृत व्याकरणसे तुरूनमा संसारका कोई भी 
व्याकरण नहीं कर सकता। इन सब प्रक्रियाओंका प्रयोग , करनेसे शब्दोंके 
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खरूप अटल रहते हैं | उनमें अपश्रंशका अवसर ( गुंजाइश ) नहीं रहता । 
यही कारण है कि लाखों वर्षोंका प्राचीन साहित्य एक ही ढंगसे सर्वन्न उच्चरित 
ओर अवगत किया ज्ञा सकता है। 
कुछ लोग समझते हैं कि प्राकृत भाषाका संस्कार करके संस्कृत भाषा 
बनायी गयी है | जेसे किसी प्राकृत काष्ठट, पाघाणका संस्कार कर मलापनयनः 
अतिशयाधानद्वारा उससे विशिष्ट संख्थानकी वस्तुएँ बनायी जाती हैं । परंतु 
वस्तुतः यहाँका संस्कार इस प्रकारका है कि जैसे मिश्रित ग्राह्म -अग्राह्म. पदार्थोमेसे 
गालिनी ( चलनी ) द्वारा अग्राह्म और ग्राह्मका प्रथक्वरण किया जाता है 
इसे भी संस्कार ही कहा जाता है। इसी तरह मिश्रित साधु-असाधु शब्दोंमेसे 
व्याकरणके लक्षणों-सूत्रोद्वारा असाधु शब्दोंसे साधु शब्दोंका विवेचन ही 
शब्दोंका संस्कार है। इस तरह नित्य शब्दोंमें भी संरकारका व्यवहार होनेसे 
संस्कृतत्वका व्यवहार होता है। 
कहा जाता है कि भीतिक विज्ञानसे उत्पन्न भोतिक उन्नति अनिश्चित 
होती है। बड़े-बड़े विद्वान्‌ बड़ी बुद्धिसे, साधनोंसे जो निश्चित करते हैं, 
कालान्तरमें उसका खण्डन ह्वो जाता है। कारण यह है कि जितने सूक्ष्म तत्वोंसे 
मस्तिष्क बना होता है, उनसे मी अधिक सूक्ष्म पदाथ संसारमें विद्यमान हैं । 
जैसे नेत्रकी दर्शन शक्तिसे भी दृश्य पदा० अधिक सूक्ष्म पाये जाते हैं; वेसे ही 
सोचनेवाले यन्त्र मस्तिष्कप्त भी सूक्ष्म पदार्थ हो सकते है | इसीलिये विद्वान 
थॉम्सनका कहना है कि “संसारके जब छोटे रहस्य खुल जाते हैं; तब आगे बड़े 
रहस्य आ खड़े होते हैं। संसारके आश्रयोंकोी विज्ञान कभी मिटा नहीं सकता; 
प्रत्युत उन्हें अगाघ बना देता है |! मनोविश्ञानके पण्डिताँंका कहना है कि 
“किसी भी जीवन-कार्यकी संगति भोतिक नियरमोंसे अबतक, स्पष्ट नहीं की जा 
सकी है | आँसू निकहने। पसीना बहनेके छोटे-छोटे जीवन-कार्य भी भोतिक 
तथा रासायनिक नियमोंसे स्पष्ट नहीं होते |! एफ्‌० सोडीका कहना है कि 
“परस्पर दो पदार्थ क्यों आकर्षित होते हैं और क्यों जुदा द्वोते हैं यह भी ज्ञात 
नहीं है | यही स्थिति अन्य विज्ञानोंमें भी है। कल्पनाएँ बदलती रहती हैं ।? 
यहाँतक विकांसवादके पक्षमें रखे जानेवाले तकोपर विचार किया ओर 
संक्षपमें अपने शा््रोका मत रखा । अब उन्हींपर कुछ विस्तारपूवंक विचार 
करनेकी आवश्यकता है | मूल प्रश्न यही है कि सृष्टि जड़से हुई या चेतनसे ! 
पहले इसीपर विचार करना है--- 


जड या चेतन ! 


जड़ संसार जड परमाणुओंके एकत्रित होने या जड़ विद्युत्क्ोंके संघर्ष 
अथवा प्रकृतिके इलचलमात्रका परिणाम नहीं है; किंतु अखण्ड सत्ता अखण्ड 
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बोध परमानन्दसखरूप  परमात्माकी अबटितघटनापटीयसी मायाशक्तिका 
परिणाम है। जैसे कछ-कारखाने) रेल, तार; रेडियो; वायुयान। परमाणुबम 
दइड्रोजन बम आदि उत्पादक; पाछक, संहारक अनेक यन्त्रोंका निर्माण जड- 
प्रकृति आदिसे सम्पन्न नहीं होता, किंतु उनके लिये कोई बुद्धिसम्पन्न परिष्कृत 
मस्तिष्कवाला वैज्ञानिक उनका निर्माता अपेक्षित होता है। वेशानिकोके परिष्कृत 
मस्तिष्क, बुद्धि एवं शरीर आदिका निर्माता) विविध पश्ु ओं, पक्षियों, फल्का 
निर्माता सर्वेश्वर अपेक्षित है | मोइन-जो-दड़ो और हड़प्पाकी खु दाइयों में मिलनेवारी 
रंग-बिरंगी और विचित्र वस्तुओंके आधारपर यदि कोई विशिष्ट बुद्धिमान्‌ चेतन 
कर्ता भपेक्षित होता है तो कोई कारण नहीं कि उपयुक्त रंग-बिरंगे विचिचन्न 
फूलों-फर्लों, विचिन्न साड़ी पहननेवाली तितलियों, पक्षियों; पद्चुओं तथा विचित्र 
बुद्धिपूर्ण मनुष्यका निर्माता कोई चेतन ईश्वर न हो। चम्द-सूर्य-सागर-पर्वतादि 
वस्तुएँ सावयव होनेसे कार्य हैं | कार्य होनेसे उनका सकतूंक होना 
आवश्यक है। किसी भी कार्यकों सकतृक, साधार एवं सोपादान होना 
अनिवाय ही है | इत इश्टिसे प्रपश्चोत्पादिनी शक्तिसम्पन्प चेतनसे विश्वकी 
, उत्पत्ति होना उचित है। पार्थिव प्रपश्चका कारण परृथिवी, प्ृरथिवीका कारण जल, 
उसका कारण तेज; उसका कारण वायु) वायुका आकाश; आकाशका अहंतत्त्व; 
अहंतत्वका महत्तत्तः महत्तत्वका अव्यक्ततत्व और उसका कारण खप्रकाश 
सत्तत्व है। जेसे वहिमें दाहिका शक्ति एवं मृत्तिकामें घटोत्यादिनी शक्ति होती 
है, वैसे ही सतमें प्रपश्चोत्पादिनी शक्ति होती है । जैसे व्यष्टिगत व्यवह्यरमें 
निद्रायुक्त चेतनसे निद्रा भंग होनेपर कुछ बोध उत्पन्न होता है। तलश्चात्‌ 
अहंका उल्लेख होता है, अनन्तर वायु आकाश आदिका उपल्म्भ होता 
है | आकाश होनेपर हरूचल; हलचलसे उष्मा। उच्मासे स्वेद, स्वेदसे 
धनी भूत स्वेद अर्थात्‌ पार्थिव मल उत्पन्न होता है | ठीक यही स्थिति समष्टि 
जगत्‌की उत्पत्तिकी है। कारण सूक्ष्म तथा व्यापक एवं निर्विशेष होता है । 
कार्य उसकी अपेक्षा स्थूठ, सविशेष एवं व्याप्य होते हैं। प्रथिवी में शब्द, स्पर्श 
रूप, रस; गन्ध--ये पाँच गुण हैं। जलूमें गन्धविद्दीन पूर्वोक्त चार गुण हैं। तेजमें 
शब्द, स्पर्श) रूप तीन गुण; वाधुमें शब्द, स्पश दो गुण तथा आकाशमें 
केवछ एक शब्द ही गुण है। उत्तरोत्तर व्यापकता भी इनमें प्रसिद्ध है । 
आधाराधेयकी दृष्टिसे भी व्यापक) सूक्ष्म एवं निर्विशेष आधार है। स्थूछ; 
व्याप्य आधेय हैं | सर्वाधार; सर्वकारण, खप्रकाश सत्‌ निराघार एवं अकारण 
है| “मूछे मूलामावादमूल मूछ) अन्तिम मूछ समूल माननेसे अनवस्था प्रसंग 
होगा | अतः डसे अमूछ मानना आवश्यक है। 


_ यद्यपि भौतिकवादी भूतको ही मूछ मानता है । फिर भी किसी 
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भी कार्यमें प्रकाश, हरूचछ; अवष्टम्भ ( रुकावट ) अपेक्षित है | परमाणु; 
विद्युक्कण या भूतसे बिना उपयुक्त तीनों गुर्णोके काम नहीं चछ सकता । 
प्रकाश बिना हलचल नहीं, हलचल बिना कारय नहीं। साथ ही उचित रुकावट 
( अवष्टम्म ) बिना भी कार नहीं सम्पन्न हो सकता। कोई बढ़ई आलूमारी 
तभी बना सकता है; जब उसे पहले उसका बोध हो; पुनः वह बसूछा लेकर क्रिया 
प्रारम्भ करे | निरन्तर बसूछा चलता ही जाय तो काष्ठ ही समाप्त हो जायगा, 
कोई कार्य सम्पन्न नहीं होगा | अतः यथायोग्य क्रिया और रुकावट भी 
होनी चाहिये। बस) ये ही तीन चीजें सत्व; रण और तम हैं| सत्य प्रकाशात्मक, 
रज क्रियात्मक तथा तम अवष्टम्मात्मक है | सांड्य ओर कई उसके अनुयायियोंने 
इन तीनों गुर्णोंकी सफठष्टि प्रकृतिको ही मूठ मान लिया है; परंतु प्रकृति या 
गु्णोंका भी अस्तित्व एवं स्फुरण अपेक्षित है। उसके बिना सब असत्‌ एवं 
स्फूर्तिविहीन हो जाते हैं । अतः सत्र्फुण अर्थात्‌ अबाघित स्फुणण या 
खप्रकाश सतके भीतर सबका अन्तर्भाव हो जाता है। सत्‌का अन्तर्भाव अन्यत्र 
नहीं हो सकता; अतः स्वप्रकाश सत्‌ ही मूल कारण है । वही अबाधित बोघस्रूप 
है। वही सब विश्वका मूल है । एक बृक्ष) एक सरोवर; एक अज्भुछ भूमितक 
बिना छामीके नहीं है तो केसे माना जाय कि चन्द्रमण्डल, सूर्यमण्डल, नक्षत्र- 
मण्डल, गगन; भूधर) पर्वत; सागर; भूमि, अरण्य बिना स्वामीके होंगे। इस तरह- 
सर्वेकारण सर्वाधार सर्वकर्ता स्वस्वामी सर्वशालक परमेश्वर सिद्ध होता है । 
उसीका सनावन अंश क्षेत्रश आत्मा सिद्ध होता है। देह इन्द्रिय, मनः 
बुद्धिका द्रष्टा साक्षी जात्मा देहादिसे भिन्‍न है। जाग्रत्‌3 स्वप्न, सुषुस्ति तीनों 
बुद्धिकी अवस्थाओंका वही साक्षी है। जैसे महाकाशका अंश घटाकाश होता 
है, वैसे ही अनन्तवोध अखण्ड सत्स्वरूप परमात्माका ही अंश जीजात्मा है। वह 
भूतोंका परिणाम नहीं है। अतएव चेतनविद्दीन देद्दादि जंडमात्र रह जाते हैं। 

' भले ही देह; दिल-दिमाग या मस्तिष्क एवं बुद्धिके बिना स्वतन्त्र चेतनाका 
उपलम्भ नहीं होता, फिर भी चेतना देह या दिल-दिमाग आदिका धर्म नहीं 
है। जैसे तेज या अग्नका दाहकत्व) प्रकाशकत्व) छोहालक्कड़। तार आदि पार्थिव 
आप्य पदार्थोंके ही सम्बन्धपते व्यक्त होता है तो भी पार्थिव आप्य पदार्थोका 
धर्म दाहकत्वः प्रकाशकत्व नहीं माना जाता, इसी तरह दिलू-दिमाग आदिके 
सम्बन्धसे आत्माका चैतन्य अभिव्यक्त होता है। परंतु चैतन्य उनका धर्म 
नहीं है | व्यक्तिके सम्बन्धसे ही जातिकी अभिव्यक्ति होती है। फिर भी जाति 
स्वतन्त्र वस्तु मान्य है । जाहान्तर्गत सूर्यरश्मियोंके सम्पर्कसे त्रसरेणु आदि 
प्रतीत होते हैं, फिर भी उनका स्वतन्त्र अस्तित्व है । उसी तरह जिस बोघके 
द्वारा सब प्रमाण-प्रमेय आदिकौ प्रतौति होती है; उस बोघका स्वतन्त्र अस्तित्व 
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है। इतना ही क्‍यों ! उसकी ही सत्तासे अन्य पदार्थ सततावान्‌ होते हैं । उसीकी 
स्फूर्तिसे इतर पदार्थॉमे स्फूति होती है। जैसे दर्पणभानके अंनन्तर ह्वी दर्षणस्थ 
प्रतिब्रिम्बकी प्रतीति होती है, इसी तरह अथवा आलोककी प्रतीतिके अनन्तर ही 
रूपकी प्रतीति होती है उत्ती तरह प्रमेय, प्रमाण तथा प्रर्माता तीनोंकी प्रतीतिसे 
पहले ही सर्वमासक भानकी प्रतीति होती है। प्रकाश-सम्पर्क होनेसे अथवा 
प्रकाशखरूप होनेसे वस्तु प्रकाश होता है | प्रमाण बिना प्रमेयसिद्धि नहीं 
होती। प्रमाण भी प्रमाताके पराधीन होता है। प्रमाता खमिन्‍्न प्रमेयकी 
प्रभितिके लिये प्रमाण ढूँढ़ता है। अपनी प्रमितिके लिये प्रभाणकी आवश्यकता 
नहीं उम्झता । यदि प्रमाता भी प्रमाणसिद्ध माना जाय तब तो वह प्रमेय- 
कोटिमें आ जायगा | फिर उसका प्रमाता कोई अन्य आवश्यक होगा; 
उसका भी अन्य, फिर उसका भी अन्य प्रमाता आवश्यक होगा। इस तरह अनवस्था- 
प्रतक्ति होगी | एक ही प्रमाता ख़यं प्रमाता और खबं 'प्रमेथः नहीं हो सकता, 
क्योंकि एकर्मे क्मंकतृभाव नहीं बन सकता | किसी भी वस्तुका प्रागमाव 
या प्रध्यंसाभाव सिद्ध करनेके छिये प्रमाता प्रमाण या साक्षी अपेक्षित है | 
साक्षीविहीन भाव या अभाव कुछ भी सिद्ध नहीं हो सकता । सुषुप्तिमें प्रमाता 
प्रमाणका भी अनुपलम्भ सिद्ध है। परंतु स्वमासक बोध या संवित॒का प्रागभाव; 
प्रध्यंसाभाव या अव्यन्ताभाव कुछ भी नहीं सिद्ध होता । बोघाभावका बोध 
नहीं तो बोधाभाव तिद्ध नहीं हो सकता | बोधाभावका बोध है तो बोधाभाव 
भी केसे कहा जा सकता है १ इस तरह यह अतीत अनागत अह्दोरात्; पक्ष; 
मास, वर्ष; युग, कल्प सब देशकालका भासक है; खय॑ अनाथनन्त है। बीजसे 
पहले अद्भर; अद्भुरसे पहले बीज होता है | जागरणसे पहले सुषुसति ( निद्रा ). 
एवं उससे पहले ज्ञागरण होता है। प्राणी जागनेके . बाद सोता है ओर सोनेके 
बाद जागता है । इसी प्रकार जन्म-मरणः सुष्टि-संहार तथा जन्मों और कर्मोंकी 
परम्परा अनादि है। संसारमें देखा ही जाता दै कि कारणमें विलक्षणता हुए 
बिना कार्यमे विलक्षणता नहीं होती | रेल, तार; रेडियो आदि विलक्षण कार्योकि 
लिये विलक्षण डेतु अपेक्षित होते ही हैं | इसी तरह देव, मनुष्य, पशु आदि 
उच्चावच योनियोर्में जन्म बिना प्र्मांध्मरपी कर्मोंडी विलक्षणता सम्भव 
नहीं है । छोकमें भी भरे कर्मोका भछा फल और बुरे कर्मोंका बुरा फल होता 
है। ठीक इसी तरह घर्म-अघर्मके वेचित्यसे ही जन्मोंमें वेचित्य होता है । 

कोई भी शासक शातनके लिये शासन-विधान आवश्यक समझता है । 
सुतरां सनातन परमेश्वर भी सनातन जीवोपर शासन करनेके ढछिये सनातन 
विधान आवश्यक समझते हैं | सनातन जीवात्माओंकों समातन परमपद प्राप्त 
करानेके लिये सनातन परमात्माने अपने सनातन निःश्वासभूल सनातन वेषादि 
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शास्त्रोंद्रारा जिन सनातन नियमोंको निर्धारित कर रखा है; वे ही सनातनधर्म 
या सनातन नियम संसारके कल्याणकारी हैं | यह अनुभवख्द्धि बात है कि 
संसारमें छोठे-बड़े किसी कार्यके करनेके पहले प्राणीको उसका संकल्प या ज्ञान होता 
है। इस तरह ज्ञानपूर्वक ही प्रत्येक कार्य होते हैं। साथ ही हरेक ज्ञान या 
संकव्पमें शब्दोका अनुवेध अवश्य . रहता है | ऐसा कोई भी प्रत्यय (बोध ) 
नहीं होता जिसमें सूक्ष्मरूपसे शब्दका अनुगम न हो-- 


न सो$स्ति ग्रत्ययों छकोके यः शब्दानुगमाइते। 
( वाक्यपदीय ) 


यद्यपि चार्वाक एवं उसके अनुयायी मावस आदि भोतिकवादी प्रत्यक्ष प्रमाण- 
के अतिरिक्त कोई प्रमाण नहीं मानते; तथापि दूसरोंके अज्ञान; संशय," श्रान्ति 
या जिज्ञासा-प्रशमनके लिये वाक्य-प्रयोग वे भी करते हैं | परंतु केवल प्रत्यक्षत्रादी 
दूसरोंके अशान; संशय) श्रान्ति, जिशासा आदि प्रत्यक्ष प्रमाणसे केसे जान सकेंगे! 
श्रोत्र, त्वकू। चक्षु, रसना; श्राणसे शब्द-स्पर्शादिरहित अन्यनिष्ठ संशयादि 
सर्वथापि नहीं जाने जा सकते | बिना संशयादि जाने जिस किसीके प्रति अजिज्ञासित 
अर्थका प्रतिपादक वक्ता उन्‍्मत्त ही कह्दा जा सकता है। अतः स्वीकार करना 
पड़ेगा कि मुखाकृति या वाग्ब्यवद्वार आदिसे दूसरोंके संशयादिकोका अनुमान 
करके ही कोई भी वक्ता वाक्यप्रयोग कर सकता है । अतः प्रत्यक्षातिरिक्त प्रमाण 
नहीं है; इते कहनेके लिये भो अनुमान प्रमाण मानना आवश्यक है। अतएव 
पशु-पक्षी तकका व्यवद्दर भी अनुमानमूलक होता है | मोजन आदि लेकर आते 
मनुष्यकी ओर प्रवृत्त होना, दण्डोद्यतक्र मनुष्यसे पछायन करना आदि भी 
अनुमानसे ही सिद्ध होता है । इसी प्रकार व्यवह्ार्में कोई भी व्यक्ति पिता- 
वितामद्वादिकी सम्पत्तिका उत्तराधिकारी तभी होता है, जब वह अपनेको 
पिता-पितामहका पुत्र-पौत्र सिद्ध कर सके । प्रत्यक्ष प्रमाणते कोई प्राणी अपने 
माताकी सिद्धि नहीं कर सकता; पिता-पितामहकी सिद्धि तो दूरकी बात है । 
अतः पाश्व॑वर्तियों तथा मावा आदिकी बातोंपर विश्वास करनेसे ही पिता आदिकी 
सिद्धि होती है।पशञ्च आदिको पिता आदिकी सम्पत्तिमं अधिकारी नहीं होना 
होता है; अतएव उन्हें बचनप्रमाणसे पिता आदिकी सिद्धिकी अपेक्षा नहीं होती । 
पश्ुु॒ आदि वचनप्रमाणरहित होते हैं, अतः उनकी दृष्टिसि माता; भगिनी, 
पुन्नी आदिका भेद भी मान्य नहीं होता। वे पत्नी; भगिनी। किसीसे भी संतान 
उत्पन्न कर सकते हैं | पर मनुष्य बचनप्रमाण मानता है; इसीलिये यह माता, 
भगिनोका भेद मानकर यथायोग्य व्यवहार करता है। अतः आप्त पुरुषोंका 


कहना है-- 
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मतयो यत्र  गच्छन्ति ततन्र गच्छन्ति वानरा;। 
शार्राणि यत्र गच्छन्ति तत्न गच्छनिति ते नरा: ॥ 


प्रत्यक्षानुमानादिमूलक मति जहाँतक जाती है, वहाँतक जनिवाले 
वानरादि पशु होते हैं। परंतु प्रत्यक्षानुमान एवं शास्त्र जहाँतक चलते हैं, वहाँतक 
चलनेवाला.प्राणी ही नर होता है | हाँ, पोरुषेध बचन प्रल्यक्षातुमानादिमूछक 
होते हैं | पर अपौरुषेय वचन खततन्त्ररूपसे प्रमाण होते हैं। जेसे रूपग्रदणमें नेत्न 
खतन्त्र प्रमाण होता है, वैसे ही घर्म-ब्रह्मादिग्रहणमें वेदादि शास्त्र खतन्‍्त्र प्रमाण 
होते हैं | इस तरह प्रत्यक्ष अनुमान तथा वेदादि आगमोंद्ारा यही सिद्ध होता 
है कि शुभाशुभ कर्मोके अनुसार ईश्वरसे ही विश्वकी स॒ष्टि एवं उसकी व्यवस्था 
होती है | विचित्र सूर्यमण्डल अपने आप केसे बन गया ? उससे चन्द्रमण्डल; 
भूमण्डलके टुकड़े कैसे टूटे ! अब ऐसे टुकड़े क्यों नहीं टूट रहे हैं ? अब वानरसे 
मनुष्य क्यों नहीं उत्पन्न होंते; इन अतीत इतिदृत्तोंमें क्या प्रमाण है ? केवछ कुछ 
मनुष्योंकी दिमागी कब्पनाको छोड़कर इन तंत्वोंका क्या आधार है ? आए्ष 
विज्ञान अपोस्ुषेय शास्त्रोंके सामने इन कल्पनाओंका क्‍या मूल्य है १ 


इन कव्पनाओंकी निस्मारता इसीसे स्पष्ट है कि अग्नि; सूर्य, इन्द्रादि 
देवता उपयोगिताके आधारपर माने गये हैं। परंतु यह कोई भी नहीं कह सकता 
कि जिसका उपयोग करना हो उसकी पूजा भी करनी चाहिये |? पूजा तो उसी 
दशामें होती है; जब दृश्य जडवस्तुसे मिन्‍न कोई चेतन वस्तु मान्य होता है | 
आस्तिक लोग उपयोगी अग्नि आदिम एवं अनुपयोगी पाषाण आदिमें भी चेतन 
अधिष्ठान देवता मानकर उनकी पूजा करते हैं | इसी तरह इन्द्र या ईश्वर आदि- 
की कब्यना भी भीरु प्राणीकी भीरताका परिचायक नहीं; किंतु भय शोक; मोह, 
सुख-दुःख आदि प्रापश्चिक भावषोंसे ऊपर उठे हुए महापुरुषोंद्वरा परम 
तथ्यका ऋतम्भरा प्रशाद्वारा साक्षात्कार है। निर्विकल्पसमाधिदशामें ईश्वरतत्वका 
साक्षात्कार होता है। एवं दार्शनिक दिव्य तर्कोंद्दारा अश्ंंखल भोतिकवादी 
कुताकिकोंके अखरब गर्बोँको चूर करके अध्यात्मवादी आत्म-परमात्मबाद सिद्ध 
करते हैं। बशिष्ठ; व्यास, कण्व; गोंतमः श्रीहषे; उदयन; कुमारिक आदिकोंके 
महान्‌ तक आज भी नाखिकोंके लिये दुर्भेय हैं । 


विकासवाद ओर जाति 


जल; वायु एवं देशोंके प्रभावसे रंगमें परिवतन होना प्रत्यक्ष अनुमान 
एवं शास्त्रसे भी सिद्ध है । कफ) बात) पित्तकी प्रधानता-अग्रधानतासे भी रंग; 
रूप) स्वभावमें भेद होना शाप्मसिद्ध है । जैसे संकव्पों, विचारों एवं 
वातावरणोंसे रज़स्वला स्त्री प्रभावित हो) स्त्री-पुरष जेसे देश) काछ; 
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बातावरणसे प्रभावित होकर गर्भाधान करते हैं; वेशे ही संतानका प्राहुमाव होता 
है। बात) पित्त; कफका प्रभाव भी संतानपर पड़ता है । ध्यूहृदारण्यक! में स्पष्ट 
मिलता है कि जो चाहे कि मेरा पुत्र शुक्ल्वर्ण और एक वेदका विद्वान्‌ हो, वह 
विधानसह्दित क्षीरोदन पकाकर घुतके साथ प्राशन करे। जो चाहे कि कपिल 
एवं पिंगलवर्णका पुत्र हो और दो वेदका पण्डित हो; वह विधिपूर्वक घृतयुक्त 
दध्योदनका प्राशन करे । ऐसे ही श्याम, छोहिताक्ष और तीन वेदका पण्डित 
होनेके लिये भी प्रकारन्तरका उल्लेख है । पुष्पों, फलों, पौधोंका भी रूप-रंग; 
खाद बाह्य उपचारोंसे बदछा ज्ञा सकता है। यह स्पष्ट ही है । तात्काल्कि 
या प्राचीन छोकिक एवं शास्त्रीय कर्मेसे रूप-रंगमें प्रमाणानुसार परिवर्तन 
माननेमें विकासवादके प्रसंगरी उपस्थितिका कोई भी अवसर नहीं रहता | 
इतना ही क्‍यों; देवताओं, ऋषियोंके वर या जाप अथवा तीजत्र पुण्य या पापसे 
तत्क्षण ज्ञातिका परिवर्तन हो जाता है। विश्वामित्रके शापसे रम्मा पहाड़ी हो गयी; 
संप्तषियोंके वचनसे नहुष अजगर हो गया ओर देवताके बरसे नन्‍्दी देवता हो गये । 
परंतु इतनेसे ही विकासवादियोंके बंदरोंसे मनुष्यकी उत्पत्ति हुईं; इस मतकों 
पुष्टि नहीं होती । वेदिकोंके मतमें किसी भी विलक्षण कार्यका आविर्माव- 
तिरोभाव किसी हेतुमे किसी बुद्धिमानद्वारा होता है, यह पक्ष तो सर्वसम्मत है। 
इस दृष्टिसे कमोंके वेचित्र्य्से सर्वश्ञ ईश्वरद्वारा विलक्षण कार्योंका आविर्भाव- 
तिरो भाव होना ठीक है। परंतु कर्मनिरपेक्ष जड ( प्रकृति या अन्यान्य जड ) 
परमाणु या विद्युत्कणसे विलक्षण कार्य बन जाने या बंदरसे मनुष्य आदिकोंको 
उत्पक्तिका कोई आधार नहीं है। 

जब कर्म; वर; शाप माबना) संकल्प आदि अम्यान्य हेतु परिवर्तनके 
विद्यमान हैं; तब खामखाह व्यभिचारकी ही कल्पना करना, सबको झूठा 
समझकर केवल अपने अटकलपर ही डटे रहना कहाँतक ठीक है ! भले ही 
किसीको कोई रोग परख्ली-सम्भोगसे ही हुआ हो; परंठ अन्यान्य प्रकारके 
सम्पकसे वह रोग हो ही नहीं सकता, ऐसा नहीं कहा जा सकता । श्रीदशरथके 
राम) मरत ये दो.इ्यामछ पुत्र और लक्ष्मण) शत्रुध्न गोरवर्णके हुए । वसुदेवसे 
भी बलराम गौर, कृष्ण इयामरछ दुए.। प्रदयुम्) अनिरुद्ध श्यामल हुए) व्यास; 
झुक आदि इ्यामरछ थे; अतः यह तो कहा ही नहीं जा सकता कि आये सब 
गेरे ही होते थे | मारतमें छहोँ ऋतुओंका पूर्ण विकास होता है, अतः देश- 
कालमेदसे तथा अन्यान्य देतुअंसे भी रूप-रंगमें भेद हो द्वी सकता है । 
मैथिक, बंगाली; पंजाबी; युक्तप्रान्तीय) महाराष्ट्रियः द्रविड़ आदिकोंके रूप-रंग, 
खरूपमें स्पष्ट भेद पड़ जाते हैं | वे सभी आये हैं; सभीके समान गोत्र होते 
हैं | शंकर गौरबण, ब्रह्मा रक्तव्णे; विष्णु इयामर वणके हैं। यददी स्थिति 
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महाकाली, महालक्ष्मी ओर महासरस्॒तीकी भी है। सम्ब शुक्क; रज रक्त; तम 
कृष्ण होता है। मगवानके अवतारोंमें भी शुक्ल; रक्त+ पीत, कृष्ण--ये चार भेद 
आये हैं--- 

शुक्लो रक्तसथा पीत इदानीं कृष्णतां गतः। ( ओमद्भा० १० । ८ । १३) 

पृथिबी, जछ, तेज, वायु; आकाश--इन पॉच तलोंमेंसे ज्ञिस तत्वकी 
प्रधानता जिन प्राणियोंमें रहती है। उस प्रकारके रंग उन प्राणियोंमे होते हैं । 
प्रथ्वीका पीतववर्ण, जलका शुक्ल; अग्निका रक्त, वायुका कृष्ण आकाशका 
धूम्रतर्ण है ( योगतल्वोपनिषद्‌ ) | सूर्य, चन्द्र; मंगल, बुध) गुरु) शुक्र, शनि-- 
इन ग्रहोंका रंग क्रमशः ताम्र। स्वत, रक्त; हरा, पीछा। भास्वर, झ॒ुक्छ ओर 
कृष्ण है | जन्मकालीन लग्नके नवांशका स्वामी ग्रह यदि बलवान हो तो 
उसके वर्णानुसार उस पुरुषका रंग होता है। ल्ग्ननवांशाधिपति निर्बेछ हो ओर 
यदि छग्तमें स्थित या रग्नको देखनेवाला अ्रह बलवान हो तो उसके वर्णानुसार 
उस पुरुषका रंग होता है.। लूग्ननवांशाधिपति निर्बेछ हो ओर यदि छम्नमें सित 
या रग्नको देखनेवाला ग्रह बल्वान्‌ हो तो उस ग्रहके वर्णानुसार रंग होता है | 
अथवा चन्द्रमा जिस राशिके नवांशर्म हो, उसके ख्ामी ग्रहके वर्णानुसार रंग 
होता है | “लग्ननवाशपतुल्यतनुः स्थाह्टीययुतग्रहतुल्यवपुर्वा । चन्द्रसमेतनवांशप- 
वर्ण: !? ( बृहजा० ५ | २३ ) हाँ, इंसमें भी देश, जाति, कुल आदिके अनुसार 
बर्णमें तारतम्य होना स्वाभाविक है--( पर विधायो: कुलूजातिदेशा: । ) 

“विकासवाद युक्तिसंगत हो तो उसे माननेमें कोई आपत्ति नहीं) परंतु 
जिस बिकासवादकी अख्तक कोई निश्चित व्यवस्था ही नहीं, उसके बारेमें कहाँतक 
क्या कहा जाय ? विकास-हास ये संस्कृत शब्द हैं | किसी विद्यमान वस्तुका 
ही हास ओर विकास होता है। इस दृष्टिसि हर एक वस्तुका “जायते; अस्ति; 
वर््धते! तक विकास कहा जा सकता है । “परिणमते; अपक्षीयते; विनश्यति! 
यहाँतक हात होता है | इस तरह हर एक तल्वमें हास-विकासका चक्र 
चलता रहता है । यह विकास-हास भी बिना किसी नियन्ताके नहीं बनता | 
सर्वश, स्वशक्तिभान्‌ परमेश्वरके नियन्त्रणमें तो यह सब सम्भव है) परंतु जिस 
विकासवादमें सर्वज्ञ ईश्वर नहीं, जिसमें पूर्ब-पूर्वके लोग अज्ञ, उत्तरोत्तरके लोग 
विज होते हैं, जिसमें अमीतक सर्वेत्न कोई हुआ ही नहीं। अतएव जिसका शात््र 
भी अभीतक ठीक-ठीक नहीं बन पाया; ऐसा विक्रास सचमुच किसी आस्तिकको 
मान्य नहीं हो सकता । इसके सिवा सबसे बड़ा दोष इस विकासवादमें यह है 
कि इसमें कर्मवादका सम्बन्ध नहीं रहता । यदि अनन्त प्राणियोंके उत्कर्ष 
अपकर्ष, सुख-दुःख उनके धर्माधमरूप कर्मोसे माने जाये और कर्मों तथा 
फर्लोंका ज्ञाता, नियन्ता परमेश्वर साना जाय; तब कर्मोके अनुसार ही विकास 
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और उसके अनुमार ही ह्वापत मी मानना पड़ेगा | तब तो ह्वास-विकासका चक्र ही 
समझें आ सकता है | 


किसी पीढ़ीमें अकस्मात्‌ परिवर्तन विकासवादमें परिगणित हो सकते हैं । 
परंतु संकल्प, धम्माधर्म; वर-शापादिसे परिवर्तन इस विकासवादमें नहीं आ 
सकता | विक्रासवादियोंका यह कहना भी युक्तिविहीन है कि “किसी जातिके 
किसी पीढ़ीमें अकृस्मात्‌ आविर्भूत होनेवाले गुण-दोष दोनों ही प्रबल होते हैं । 
खतरनाक अवस्था आनेपर दोषवाली जातिके छोग नए हो जायेंगे, परंतु 
गुणवालली जातिके छोग. और जातियोंके नष्ट होनेपर भी बचे रहेंगे |? तब ये 
विशेषताएं बिना कारणके केसे होंगी ! फिर जब अकस्मात्‌ ही सब कुछ होना 
है, तब आकस्मिक दोषवाली जातिके नष्ट हो जाने, गुणवाली जातिके जीवित 
रहनेका ही नियम कैसे रहेगा ! शास्त्रीय विचारघाराके छोगोंका तो कहना है कि 
किसी भी परिवर्तनमें हेतु अवश्य हैं और जो विशेषताएँ आगन्तुक हैं, उनको 
मिटाना मी अनिवाय है । उत्तम दृढ़ हेतुसे व्यक्त विशेषताएँ कुछ दीमकाल्तक 
ठहस्ती हैं | निम्नश्रेणीके हेतुसे उतन्‍न विशेषताएँ शीघ्र ही नथ्ट होती हैं । कुष्ठ, 
प्रमेह) मगी आदि ऐसे कितने ही रोग हैं) जो प्रारब्ध एवं अन्यान्य बाह्य 
हेतुओंसे उत्पन्न होते हैं और फिर उनकी परम्परा चछ पड़ती है। कितने रोग ऐसे 
भी होते हैं कि जिनकी परम्परा नहीं चछती । वेसे दोषोंका भी ज्ञान फल-बलपे 
ही जानना चाहिये । 

रूप-रंग. एवं मनपर बाह्य परिखितियोंका प्रभाव भी अवश्य पड़ता है | 
मैथिलो, पंजाबियों) द्राविड्रॉपर देश, जल; वायुका प्रभाव अवश्य है। पविन्न 
अयविन्न वस्तुओंका सेवन; वैसे बातावरणका सेवन अवश्य मनपर प्रभाव 
डालता है। भाँग) मद्य आदिके सेवनसे मनपर विक्वति आती ही है | “बेवलछ आधुनिक 
विकासवादियोंकों मान्य नहीं है, इतनेहीसे कोई बात अयुक्त नहीं हो सकती । 
फिर जो आकस्मिक परिवतेत माननेवाला हैं; उसकी दृष्टिमें किसी मी हेतुका 
सम्मान कैसे हो सकता है ? इसके अतिरिक्त तीत्र पुण्य-पाप+ ऋषियों, देवताओं के 
वर-शापसे भी विचित्र परिवतेन शास््रसिद्ध है । रचनामें अलोकिक ईश्वरीय शक्तिका 
हाथ होते हुए भी चित्रकारके समान परमेश्वरमें अव्पश्ञता एवं अभ्याससाफेक्ष 
कुशलताकी आपल्ति नहीं होगी । मनुष्यजातिकी धीरे-धीरे उन्नति करनेपर ही उसकी 
न्यूनता नहीं, क्योंकि सर्वज्, सर्वशक्तिमान्‌ भी परसेश्वर जीवोंकी उन्‍तति-अवनतिके 
तम्बन्धर्में उनके कर्मोपर अवरम्बित है | जीवोंके अज्ञोंके सोस्दय, माधुय आदि गुण- 
गणणोके होनेमें जीवोंके कर्म भी हेतु होते हैँ, कर्मानुतार ही जीवोको रूप, रंग, 
सैन्दर्य, बुद्धि आदि मिलेगी। इतनेसे दी सृष्टिकी पूणता-अपूर्णताका निर्णय करना 
निरर्थक है। जत्र जीवोंके पुण्य विशेष होते हैं; तब उनका उत्तम विकास होता है) 
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पुष्योंकी कमीमें विक्रासकी कमी होती है | रंगों, रूपों, बुद्धियोमें खराबी पापोंकी 
विशेषतासे भी द्वोती है | वैसे ही हर एक जीवमें सब तरहके गुण और शक्तियाँ 
विद्यमान होती हैं | तपत्या ओर घमक्री महिमासे उनका आविभाव; अधर्मसे 
उनका हास हो जाता है | प्रकृतिके विरुद्ध पंरमेश्वरका जातिपर हाथ लगानेका तो 
कोई प्रशद्र ही नहीं; प्रेम, भक्ति आदिसे मी अनेक परिवर्तन होनेपर भी उस देहके 
रहते-रहते जाति नहीं बदछ सकती) दूसरे जन्ममें तो अभीष्ठ जाति-परिवर्तन तीत्र 
कर्मोंते हो सकता है। यह भी योगादि शासत्रोंको सम्मत है। भगवान्‌ भक्तपर 
अनुग्रह करें; यह भी पक्षपात नहीं है; क्योंकि जैसे अन्यान्य कर्म हैं बेसे ही 
भक्ति भी मानस कर्मविशेष ही है। अग्निके समीप जो ही. जायगा; उसकी शीत- 
निव्वत्ति होगी । वह सभीके लिये समान है | विशेष कर्मों; उपासनादि हेतुओंसे उसी 
जन्ममें जातिपरिवर्तत होना अपवाद और उस देहमें जातिका न बदलना 
उत्सग है। फिर किसी पीढ़ीके रूप। रंग। मनके परिवतनसे जाति बदलनेका 
कोई प्रमज्ञ ही नहीं है। जो कहा गया है कि “परमेश्वर क्रिवी भक्त जातिको ब्राह्मणल 
दे सकता है? यह कहना अनभिज्ञता है; क्योंकि ब्राह्मणत्व भी जाति ही है | फिर 
एक जातिको दूसरी जाति केसे मिल सकती है ? यह ध्यान देनेकी बात है कि व्यक्ति- 
को जाति प्राप्त होती है। जातिको जाति कभी भी नहीं मिल सकती, “जातो जाते- 
रनज्ीकारात्‌? किसी अन्य जातिके व्यक्तिसे अन्य जाति मिल सकती है, परंतु वह 
अपवाद है। 

जो तपस्या ओर योगक्की शक्तिसे प्रकृतिपर अधिकार पा चुके हैं, जो प्राकृतिक 
तच्चोंसें संकल्पमात्रसे परिवर्तन कर सकते हैं; वे झूद्रादि जात्यारम्भक क्मविशिष्ट 
भूत, तम्मात्रार्थो या परमाणुओको हटाकर ब्राह्मणजात्यारम्भक कर्मविशिष्ट भूतों 
या परमाणु ओसे ब्राह्मणजातिको व्यक्त कर सकते हैं | परंतु यह सामथ्य उन्हीं छोगोमें 
सम्भव है, जो अपने सामर्थ्यंसे नहुषको अजगर और रम्भाको पहाड़ी बना सकते हैं। 
उन मद्ई्षियोंके वचनोंमें वह सामथ्य रहती है कि जिससे उनके वचनोंका अनुगमन 
अर्थ करते हैं। बचनोंकों अथंके अनुगमनकी आवश्यकता नहीं होती । वे यदि घटकों 
पट कहें; तो घटकों पठ द्ोना पड़ता है--ऋषीणां घुनराद्यानां वाचमथों इनुघावति? 
आद्य सदर्षियोंके वचनोंका अनुधावन अथ्थ करते हैं। अतएव परमेश्वरद्वारा किसी 
जातिमें अनियमित परिवतेन॒का प्रसद्ध द्वी नहीं आाता | जो यह कह्ष गया है कि 
मिश्रणसे भी रंग-रूपमें भेद होता है जैसे काछी मुर्गी ओर श्वेत मुर्गेंसे उत्पन्न 
चार बच्चोंमें एक काछा ओर एक इवेत होता है; बाकी दो मिश्रित होते हैं । दूसरी 
पीढ़ीमें तोलह बच्चोंमें एक श्वेत। एक काछा ओर चोदह मिश्र रंगके तथा तीसरी 
पीढ़ीमें चोंतठमें एक काछा; एक इ्वेत बाकी सब मिश्र रंगके होते हैं | इस तरह 
मिश्र जातिमें भी शुद्ध विशेषताएं आ जाती हैं । बेसे द्वी मनुष्योंमें भी पश्चिमी रवेत 
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ओर पीत मंगोलका मिश्रण होनेपर उनसे कुछ पश्चिमीय रूप-रंगके और कुछ 
मंगोल रुप-रंगके होते हैं | परंतु अधिकांश पारसी; ईरानी ढगके होते हैं | इसी 
दृष्टिसे निश्चित किया जा सकता है कि पारसी जाति इन्हीं दोनोंका मिश्रण है | यही 
ख्िति उत्तर भारतकी उच्च जातियाँमें भी है | वहाँ मिश्रण स्पष्ट है। परंतु ऐसा 
कहना ठीक नहीं है । जैसे धुर्गींमे यह देखा जाता है; वेसे ही अन्य जातियोंमें 
इसका व्यभिचार भी देखा जाता है। पकछमी आमोगें कमी भी मूल आमके समान 
फूछ नहों होते | व्यक्तियोंके रूप, रंग, ऊँचाईमें एकता, शरीरके हर एक अड्डमें 
स्ष्ठता शुद्ध जातिके चिह् हैं” यह कथन भी असद्गभत है| शुद्ध जातिका अर्थ 
क्या है! क्‍या सूश्टिकालसे प्रकट होनेवाली कोई आदिम जातिको शुद्ध जाति कहा 
जाता है ? यदि हाँ; तो उपर्युक्त चिह्न उसीके हैं; इसमें क्या आधार है ! वानर 
आदि जातियोंके अज्ञोकी अस्प्टताके कारण कया उन्हें अशुद्ध माना जाय ! फिर 
शुद्ध बंदर कौन ? कोई जाति ही स्पष्ट अज़बालोकी होती हैक कोई अस्पष्ट 
अज्ञवाली होती है । | 

'पाँचतरीं, छठी, सातवीं पीढ़ीमें अशुद्ध संतानोंमें फिर शुद्धता आ जाती है! 
इसका ठीक अर्थ न समझकर विद्वान्‌ लेखकने व्यथ्थ ही क्षत्रिय, वेश्य, झूद्रके रक्तका 
हिताप-किताब छगा डाला है। “ॉचवीं पीढ़ीमें अशुद्ध संतान शुद्ध हो जाती है,” 
इसका अभिप्राय यह नहीं है कि किसी तरहसे भी अशुद्ध संतानसे पाँचवीं पीढ़ीकी 
संतान शुद्ध हे जाती है | उसका अमिप्राय है कि शूद्रकम्याका ब्राह्मणके साथ विवाह हो 
ओर फिर उससे कन्या ही हो; उसका विवाह फिर ब्राह्मणसे ही हो, उससे फिर 
कन्या हो और उसका फिर ब्राह्मणसे ही विवाह हो । इस परम्परासे सातवीं पीढ़ीमें 
उत्पन्न कन्या ब्राह्मणी होगी । शुद्रकन्यामें ब्राह्मणसे उत्पन्न कन्यापरम्परासे ही 
सातबों पीढ़ीमें जातिका उत्कष होगा, परंतु शूद्रपुत्रकी परघरामें उत्कर्ष नहीं हो 
सकेगा; बल्कि श्ूद्र यदि उत्कृष्ट वर्णकी 'कन्यासे उद्घाइ करे तो उसका पतन हो 
तकता है । “अतः हर तरहसे निकृष्ट संतान भी उत्कृष्ट जातिको प्राप्त हो जाती है)! 
ऐसा नहीं कद्दा जा सकता । 'रक्तामश्रणसे भी जातमे भेद नहीं होता;! यह बात नहीं 
है। प्राचीन काठमें स्लियाँ बिल्कुल शुद्ध थीं; यह तो कोई भी नहीं कहता) किंतु 
जो अशुद्ध थीं; उनसे उत्पन्न संतान अनुलोम) प्रतिलोम स्जुर कोटिमें गिनी गयी, 
जो आज भी अनेक उपजातियोंके रूपमें प्रत्यक्ष हैं | शुद्ध जातियोमें वे मिलायी नहीं 
गयीं; यही वैदिकीका कहना है। स्लरियोंकी शुद्धिपर विश्वास न होनेका कारण मिन्न- 
भिन्न देशांका वर्तमान वातावरण ही है। अब भी देखा जाता है कि माता, पिता; 
श्राताके पूर्ण नियन्त्रणमें कन्या रहती है । वह नो-दस वधकी अवस्थामें ब्याह्दी जाती 
है | अशुरकुरुमें जाते ही परदेमें रहती है । ज्येष्ठ) ्वशुरतकसे भी नहीं बोलती 
धरके भीतर सद। घूँघठकी ओटमें रहती है । जह्गां पूँघयकी प्रथा नहीं है, वहाँ 
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भी दृष्टिसंवरणरूप पर्दा है द्वी। बिना कुटुम्बियोंके अके छे उसका कहीं जञाना-आना 
सम्भव ही नहीं) किसी बाहरी व्यक्तिसे बोलनातक जब असम्भव है, तब खतन्‍त्र 
मिलनेकी तो बात ही क्या ? ऐसी दशामें कुठुम्बमें कहीं व्यभिचार भले ही हो जाय? 
परंतु परशतिके साथ सम्बन्ध तो असम्भव ही है | रजस्वछा होनेपर स्त्रीके मनमें 
विकार आनेपर किसीपर मनजा सकता है। इसीलिये रजखला होनेके पहले ही 
विवाह करनेका नियम है | पातिव्रतघर्म; वेधव्य-पालन) सतीधर्म आदिके प्रचारपर 
जिनकी दृष्टि है; जो आज भी एक-एक गाँवमें सेकड़ों निर्दोष कुलाँको देख रहे 
हैं; उन्हें स्नियों, विशेषतः प्राचीन कुछाज्ननाओंकी शुद्धिपर अविश्वासका कोई 
कारण नहीं | जहाँ कहीं कुछ भी गड़बड़ीका संदेह हो, वहाँ डनकी संतानोंको प्रथक्‌ 
करनेका आशय यही था कि जातिकी शुद्धता बनी रहे । सारांश यह है कि 
रूप) रंग) रक्त) वीये आदि सभीका परिवर्तन देश; काल) जल; वायु; प्रारब्घ एवं 
अन्यान्य आगन्तुक दोषों ओर गुणेंसे हो जाता है | इतनेहीसे जाति-मेद निराधार 
ओर निररथ्थक नहीं सिद्ध होता । जैसे काछी) र्वेत घुर्गीमें भी जाति वही रहती है | 
नील; श्वेत, छाछ) सब रंगकी गायोंमें “गोत्व” और पूज्यत्व रहता ही है; वैसे 
ही पंजाबी, मेथिल, बंगाछी) द्वबिड़ अआंहमणोंके रूप-रंगमें भेद दोनेपर भी ब्राह्मणत्व 
समान ही रहता है । “इनमें कोन झुद्ध है; कोन नहीं।” इसका निर्णायक प्रमाण 
लेखकके साथ क्या है ? पंजाबियों; बंगालियों, युक्त प्रान्तियों, मैथिलें सभीके आकार- 
में स्पष्टता है । फिर भी कुछ भेद केवछ देश, जछ) वायुका ही है। अतएव उन- 
उन देशोंके ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्य) झूद्रतकके आकार-प्रकार; भाषामें एक खास 
समानता होते हुए भी जातिमें भेद है | बंगाली, मेथिल; दक्षिणी ब्राह्मणके गोचच 
शाखा; सूत्र समान हैं| एक ही देशके द्वाह्मण, श्षत्रिय। बेश्यके रूप, रंग बोल- 
चालमें समानता होनेपर भी गोत्र आदिमे भेद है। 
कोन चीज बदल सकती है, कोन नहीं; इसका ज्ञान अनुमान ओर शाख््से 
सुगम है; पर शास्त्र-अनुमान शून्य केवछ कल्पनाकी उद्घान करनेवालेको वह अवश्य 
दुर्गम है | जब यह स्पष्ट है कि रूप-रंग, मोटापन दुबढापनकी तरह परिवर्तनशीछ 
है; मन भी सत्वः रण) तमकी प्रबलता-निर्बलता घट-बदढ़ सकती है, तब स्पष्ट 
ही है कि इनके बदलनेसे ब्राह्मणता आदियमें परिवर्तन नहीं होता | 
कमेविपाक ओर विकासवाद क्‍ 
जड प्रकृतिस विश्वका विकास माननेपर ईश्वरवाद ओर कमंवादसे विरोध 
बतलाया जाता है । यह पक्ष उचित ही प्रतोत होता है कि जैसे बीज, धरणी, अनिल 
ओर जल्के संसर्गसे अपने-आप अंकुर नार) स्कन्ध, शाखा, उपशाखा; पत्र; 
पुष्प फलसमन्वित होता है। वैसे ही प्रकृति अपने आप ही मह॒दादिक्रमेण समस्त 
प्रपश्लाकारेण परिणत झोती है | विद्युत्कणों या परमाणुओंसे बहुत-से सूर्यादि 
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अह) फिर प्रृथ्वी ओर उसपर घास; फूल) वृक्ष, फिर मांसमय ग्रन्थियाँ; फिर 
जलूज-्तु; पक्षी, वानरादि क्रमसे मनुष्यका प्रादुर्माव हुआ | परंतु ईश्वरबादी कहता 
है कि जड़ प्रकुतिको जब्र कुछ ज्ञान ही नहीं; तब वह सुव्यत्रस्थित विचित्र विश्वक्ता 
निर्माण केसे कर सकती है! अतः सर्वज्ञ ईश्वर मानना चाहिये। साथ ही विश्व- 
वैचित्यका निमित्त कर्मवैचित्रय भी मानना पड़ेगा | वृक्ष, छता; पश्चु) पक्षी, 
कीट; पतंग; देवता; दानव) मानव आदिकोमें सुख-दुःख की विचित्रताके लिये कर्मोंकी 
विचित्रता मानना द्वी चाहिये | कर्मोंको बिना माने वस्तुओंका सौछव, असोष्ठव: 
भोग-सामग्रीकी बहुलता-हीनता आदि केसे सिद्ध हो सकते हैं ! जड़वादी सब 
कुछ “प्रकृतिके खभाव? से ह्वी मान छेता है; परंतु ईश्वरवादी। धम्ंवादी इसे 
अनुचित मानते हैं । 

विंचार करनेसे ईश्वरवादीके कर्मानुसार व्यवस्थामें भी दोष प्रतिभासित 
होते हैं। ईश्वरवादी कर्मके अनुसार समस्त व्यवस्थाका डपपादन करते हैं । 
परंतु कर्म यदि समस्त जन्तुओंकोी कर्मोका फू माना जाय तो अनन्त तृण; 
वीझुध) वृक्ष, शानशून्य प्राणियोंको कर्मका ज्ञान ही नहीं है, फिर उनके किन 
कर्मोके अनुसार उनका अग्रिम जम्मादि माना जायगा ! साथ ही पश्च-पक्षियों, 
कीट-पतंगोंकों धर्माधर्मका शात्र ही नहीं, फिर वे केसे घर्मका अनुष्ठान और 
अधर्मका परिव्जन कर सकते हैं ! इसके सिवा सर्प; व्याध्ादि क्रितने ही 
खभावानुसारी प्राणियोंसि तो पाप ही अधिक बनता है, फिर तो उनके उद्धारका 
समय ही ने आयेगा । पायकर्ससे अधम योनियाँ, अधम योनियोंसे पुनरपि पाप, 
होता ह्वी जायगा | परंतु कहा जाता है कि कर्मका अधिकारी केबल मनुष्य ही है 
ओर सब भोगयोनि है। मनुष्यशरीरसे, ही प्राणी कम करके अनेक योनियोंमें 
कर्मफछोंकों भोगता है| अधम कर्मोसे अधम योनियोमें, उत्तम कर्मोंसे देवादि 
उत्तम योनियोंगें फिर भोगा जाता है| इस कथनके अनुसार यह भी मादूम पड़ता 
है कि देवता, असुरः राक्षसादिकोंके लिये भी |बधि-निषेध नहीं है । वे भी भोग- 
योनियाँ ही हैं| यहाँतक कि मारतत्र्पके ही मनुष्य कर्मके अधिकारी हैं, अतएव 
उन्हींमें वर्णा अ्रमानुसार कर्म एवं तद्‌बोधक वेदादि शास्त्र हैं | तद्धिन्‍्न अष्ट बष) 
जम्बूद्ीपके और समस्त छः दीप तथा चयोदश भुवनके सभी प्राणं| केवछ कर्मकि 
फल ही भोगते हैं। वे कर्मके अधिकारी नहीं; इसलिये विधि-निषघके भी 
अधिकारी नहीं हैं। शास्त्रोसे यह भी प्रमाणित होता है कि इन्द्रादि देवताओं, 
अमुरों एवं राक्षसोमें भी पुण्य-पाप कुछ माना जाता था; अतएव यज्ञादिकोंका 
अनुष्ठान उनमें भी सुना जाता है। ओर नहीं तो कुछ माता; दुह्दिता आदिकोका 
तम्भोग भ्रादि पाप और उपासना श्ञानादि पुण्य तो मानें ही जाते थे । इसी 
तरह सुग्रीव-बालि-जैसे वानरों, जठायु-सम्पाति-जेसे एआ॥्आादि। गरुड़ादि पतश्षियोंमें 
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भी पुण्यपापकी भावना सुनी जाती है। फिर भी प्रधान सिद्धान्त यही हैं कि 
भारतीय मनुष्य ही कर्माधिकारी हैं; अतण्‌्व यहीसे भोग, मोक्ष सब कुछ सिद्ध 
होता है ओर यहींके समस्त कर्मठ कर्मफलभोगार्थ मिन्‍न योनियोंमें जाते हैं । 


कुछको ईश्वरीय सष्टिके मूल कर्मको माननेवार्ल्के इस सिद्धान्तपर भी संशय 
होता है कि “कथश्ञित्‌ उत्तरकुरु-जैसे देशोके दिव्य मनुष्योंको भले ही भोगयोनि 
मान छें; पर भारतके बाहर रहनेवाले मनुष्योको कर्माथिकारी क्‍यों नहीं माना गया ! 
कहा जा सकता है कि खर्गियोंके समान दे भी कर्मफर्के भोगार्थ हैं। यदि सर्वत्र 
कर्म-परम्परा मानते जायेंगे; तब तो फिर कर्मोंकी समाप्ति ही न होगी; अतः कहीं 
कर्भोग ही मानकर कर्म न माननेसे भोगद्वारा कर्मोंकी समाप्ति सम्भव है । 
परंतु आजके यू ऐेपीय, अमरीकन। रूसी, चीनी; अफ्रीकन आदि मनुष्यों तो 
भारतीयोंसे कुछ भी भेद नहीं है; फिर उन्हें कर्मका अधिकारी क्यों न माना जाय 
ओर वहाँ ईश्वरीय वेदादि शार्त्रोका प्रचार क्‍यों नहीं हुआ ! यदि कथश्वित्‌ यह 
सिद्ध किया जाय कि “वर्तमान उपरूब्ध समस्त पृथ्वी भारतवर्ष ही है; अतएव 
उपयुक्त सभी कर्मके अधिकारी हैं; इनमें सर्वत्र बेदका प्रचार मी था; प्रमादवश 
ही लोग अवैदिक हो गये। ब्राह्मणोंका सम्बन्ध टूटनेसे मक्ष्याभक्ष्यादिके नियम 
हूंट गये, इसीलिये अब भी मानवधर्म, सामान्यधर्म, अहिंसा, सत्यादि नियमों, 
इशवरोपासनादि नियमोके मनुष्थमात्र अधिकारी हैं; तो भी यह प्रश्न होगा 
कि कितनी ही जंगली; हृब्शी आदि अनेक मनुष्य जातियाँ हैं, जिनमें मालूम 
पड़ता है; कभी भी धर्म-कर्मकी सावना ही नहीं थी । उन्हें पुण्य-पाप होता है या 
नहीं ! यदि नहीं होता, तो क्यों ! यदि “अज्ञानी होनेसे।! तब तो किसी अंशर्मे 
शानी होना भी अपराध कहा जा सकता है । शानी होनेसे पृण्यके अनुष्ठानसे 
खर्गादि सुख प्राप्त करना तो अच्छा है; परंतु ज्ञानी होकर पापकर्म करके नरकादि 
महान्‌ कष्टोंको भोगना तो अनिष्ट ही है। यदि अज्ञानी होनेसे ही वनमानुषादि 
अनेक जंगली मनुष्य हिंसादि पार्पोंका फछ नहीं भोगते; तब तो हिंदुओंके पावियोंका 
शान ही अपराध हुआ । यदि ज्ञान म हो; तो वे मी पापफलसे मुक्त हो 
जायेंगे; इसलिये पापफरूसे डरनेवालेकों चाहिये कि वे अपने बच्चोंको ज्ञानी न 
होने दें । इसके अतिरिक्त, एक ब्राह्मण बालक ज्ञानी होनेके लिये वेदादि शास्त्रों 
का अध्ययन न करे; तो यह भी पाप ही समझा जाता है। इस तरह जंगलियोका 
भी ज्ञानके लिये प्रयत्न न करना भी पाप ही समझा जाना चाहिये | फिर जैसे 
राजकीय कानूनमें अपराधका फल भोगना ही पड़ता है; थीं नहीं जानता था?+ 
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यह कहनेसे काम नहीं चलरू सकता; जैसे विष जाने, बिना जाने अपना फल देता 
ही है, वेसे ही यदि धर्माघर्म कोई वस्तु हैं; तो वे जाने, बिना जाने अपना फल देंगे। 


“कहा जा सकता है कि विज्ञान भी एक तरहका कर्म ही है; अतः इसका 
होना; न होना भी फर्छ में विशेषता सम्पादन करता है | जैसे हथकड़ी-बेड़ीसे जिस 
व्यक्तिके हस्त-पादादि जकड़े हैं, जो असमर्थ है, उसके लिये करने; न करनेका 
विधि-निषेष नहीं हो सकता | समर्थकरे प्रति ही विधि-निषेध होते हैं, अतः जिनमें 
जो छामथ्य है ही नहों--( जैसे पशुओंमें किसी ग्रन्थ पढ़मेकी ) उन्हें उस सामर्थ्यके 
सम्यादनका विधान भी नहीं किया जा सक्रता | अतएवं उस विधानके पालन 
न करनेसे वे अपराधी भी नहीं माने जा सकते। ऐसी खितिमें यह आया कि 
भात्रानने जिनको कर्म करनेके देश-कालमें ओर कर्म करने एवं तदुपयोगी शान- 
सम्पादनमें योग्य--समर्थ बनाया। यदि वे विधि-निषेषका उल्लद्ूनन करते हैं 
तो वे ही अपराधी माने जाते हैं ।? परंतु इससे यह भी सिद्ध होगा कि जो छोग 
भारतमें मी आयों या अन्य धर्मानुयायियोंमें हैं, उन्हें भी श्ञान-सम्पादनको सामग्री 
न मिडी, उचित माता-पिता; उचित संग-सहवास न प्राप्त हुआः अतएब जिज्ञासा ही 
न हुई । फिर उनके ज्ञान न सम्पादन करनेमें उनका कोई दोष न होना चाहिये । 
साथ ही उनको पापादिक्रा फछु भी न मोगना चाहिये | इसी तरह जंगलियोंमें भी 
मतुश्य होने के कारण यद्यपि ज्ञान-सामर्थ्य है; तथापि संग-सहवास आदि श्ञानकी 
सामग्री नहीं है अथत्रा बेदिक धर्म, कर्म, ज्ञानके विपरीत ही सामग्री है। तब 
शुद्ध शञनके न सम्रादन करनेमें उनका क्या दोष है ! फिर यदि वे वेदके 
विररीत वेदोंसे निषिद्ध समस्त पातकोंकों करें; तो उनका क्‍या दोष ओर उनको 
नरकादि दुःख क्यों होगा ! यदि भावना न होनेसे उनके वेद-निषिद्ध आचरणसे 
भी कोई दोष न माना जाय, तब तो यह मानना पड़ेगा कि भावना ही धर्मा- 
धर्म है; उससे पिन्न कोई घर्माधर्म नामकी वस्तु नहीं है। फिर तो यह भी मानना 
पड़ेगा कि वैदिक धर्म भी किसीकी दष्टिसि पुण्य, किसीकी दृश्सि पाप होगा । 
उस दशा में घर्मका कोई निश्चित खरूप तथा निश्चित फल न रद्द ओर फिर पशुओं, 
पक्षियोेंके समान ही पर-स्री-गमनादिमें या तो मनुष्योंको भी पापादि न होगा या 
तो पक्षी-पशञ्चु आदिकोंको भी होगा ही; क्योंकि कोई-न-कोई भावना सर्वत्र ही है। 


५इनके सिवा भारतीयों या मनुष्यमात्रको मी यदि कर्मयोनि मान हें, तो 
भी कमेक्ी व्यवस्था नहीं बैठती; क्योंकि मनुष्योकी संख्या प्रतिपराध एक भी 
नहीं है । फिर इतने मनुष्य कब हुए जो मनुष्य-शरीरमें कर्म करके उनका फल 
भेगनेके छिये पशु) पक्षी, कीझ, पतंग ओर तृण-बीरुधोंमें गये ! जब्र मनुष्य 
उत्पन्न हुए ही नहीं थे, तभी पहलेसे असंख्य तृण) वीरुघ; वृक्ष एथ्वीपर हैं। 


विकासवाद २२७ 


वे भी जीव ही हैं। यदि वे कर्मकछ भोग रहे हैं ओर कर्मयोनि मनुष्य ही है; 
तो वे कभी मनुष्य रहे होंगे; यह भी मानना पड़ेगा | परंतु कभी भी इतने मनुष्य 
रहे होंगे, यह कल्पना भी नहीं हो सकती | समुद्रोंम अपरिंगणित जातिके कीट; 
टिड्डी, पिपीलिका, पतंग ऐसे अचिन्त्य जीव हैं, जिनकी संख्याका कभी भी पता नहीं 
रूग सकता । यह सब कभी मनुष्य रहे होंगे, यह कल्पना नहीं हो सकती । 
यदि कहा जाय कि “अनादि खष्टिमें कभी-न-करभी वे सब मनुष्य रहे होंगे!। तो यह भी 
ठीक नहीं, क्योंकि जब मनुष्य रहे; तब तृणादि तो अवश्य ही रहे होंगे । कम- 
से कम भोजनके छिये अन्न रहे होंगे । अन्नकी भी सम्पूर्ण ओषधियाँ जीव ही 
हैं। वे भी कर्मफठ ही भोग रहे हैं। फिर कमी भी जन्तु न रहे हों) यह नहीं कहा 
जा सकता | वैज्ञानिक छोंग जलॉमें मी अपरिगणित कीर्येकों दिखलाते हैं; प्राणियों- 
के रुपोको भी कीटमय ही बतढाया जाता है। फिर वे सब जीव, मनुष्य जब कभी 
भी रहा होगा; तब भी अवश्य ही रहे होंगे। ऐसी स्थितिमें उन सबका कभी 
मनुष्य होना केसे सम्भावित हो पकता है ! हाँ यदि कतिपय कल्प या कतिपय 
ब्रह्माण्ड ऐसे माने जायें, जहाँ केवल मनुष्य ही असंख्येय मात्रार्में हों ओर कोई 
भी जन्दु या तृणादि वहाँ न हों और वे ही जीव वर्तमान उपलब्ध संसारोंमें तृण+ 
कीटदि रूपमें भोग भोग रहे हैं, तब कुछ समाधान हो सकता है | परंतु इसमें कोई 
प्रमाण भी तो होना चाहिये | उनके खानेकी चीज क्या थी ? तृण, जछ, अन्न 
बिना वे रहते थे, रक्तादि उनके देहमें नहीं ये, कीटोका भी संसर्ग नहीं थ| फिर 
भी वे पाप करते थे; जिससे यहाँके तृणादि हुए । उस ब्रह्माण्डको इतना बढ़ा 
मानना होगा कि इस ब््माण्डके परमाणु प्रदेशपर भी मरे हुए जीव वहाँ मनुष्य बन- 
कर पाप करें | फिर जब उनको खाना नहीं; रक्त-ब्रीय न होनेसे व्यभिचार नहीं, 
तब पाप ही केसे ओर कौन करेंगे ! यह सब यदि दृढ़तर प्रमाणसे प्रमाणित हो) 
तभी कमकी व्यवस्था हो सकती है, परंतु कोई भी ऐसा प्रमाण नहीं मिल्ता | 
“कुछ छोग कहते हैं कि 'शानवान्‌ और समर्थ होनेपर ही जीव कर्ममें खतन्त्र 
हते हैं; इसके पहले वे प्राकृतिक कमप्रवाहमें ह्वी बहते रइते हैं | अर्थात्‌ प्रकृति 
खमभावसे तमोगुणप्रधाना होकर जित समय जड राज्यकी ओर प्रवाहित होती 
है, उस समय प्रायः तदन्तःपाती सभी जीव जडताको प्राप्त हो जाते हैं। फिर स्व भावसे 
दौ वही प्रकृति जब रजोगुणक्रमेण सत्तगुणकी ओर प्रवाहित होती है; तब स्वभावसे 
ही जडता मिंटती जाती है? चेतनता विकसित होती जाती है | फिर मनुष्य 
होनेपर जीव खतन्त्र कर्म करके उन्‍नति या अवनतिकी ओर जा सकता है; 
अन्यथा प्रकृति -प्रवाइके अनुसार द्वी उतकी देवादिपयंन्त उन्नति होती है; क्रिया- 
शानशक्तिका विकास चलता है; फिर खमावसे ही तमोगुणकी ओर प्रवाह बदलने- 
से स्थावरान्ता अधोगति होती है। जेसे असमर्थ शिशुका समस्त कार्य माता करती 
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है; बेंसे ही जीवोंका समस्त कार्य माया ही करती है |” 


परंतु यह पक्ष भी संगत नहीं जचता, क्योंकि एक तो विकासवादसे मिन्न 
यह कोई पक्ष ही नहीं है; दूसरे यदि हरणक कर्मोंका भी मूल कर्म ही है, तो 
प्रकृतिका परिणाम भी किंमूलक है ! प्रकृतिकी साम्यावस्था और वैषम्यावस्था क्यों होती 
है ! क्यों जडराज्यकी ओर उसका प्रवाह होता है ? क्यों चैतन्यराज्यकी ओर परिणाम 
होता है ! यदि इन सबका मूल कम मानें; तो वह किसका १ चेतनोका या अचेतनोंका ! 
यदि चेतन-सम्बन्ध-शूम्य जड़ोंका ही कर्म कहा जाय, तो डसका फल भी उसीको 
होना चाहिये, चेतन उत्तका फछभागी क्‍यों होगा ! यदि इतना महत्वपूर्ण कर्म 
बिना कमसे ही हुआ, तो ओर भी अपेक्षित शय्या) प्राम्ादादि भी कर्मके बिना ही 
सम्पन्न हो सक्रेंगे | फिर उनमें कर्मक्ी क्या अपेक्षा और फिर ईश्वर कर्म-सापेक्ष ही 
प्राणियोंकों मिन्न-मिन्न क्रमोंमें प्रदत्त करता है; इसका क्‍या अर्थ है ! 


(एप एवं साधुकर्म कारयति यमेभ्यो5यो निमीषते?, ( कौषीत० उप० ) 
धवेषम्यनेश्वंण्ये न सापेक्षत्वात्‌ ।! ( जहासूत्र २। १। १४ ) 


इत्यादि भ्रुति-स्मृतियोंका क्या अर्थ है ? फिर तो वह विकासवाद द्टी उचित 


प्रतीत होता है, जिप्तमें खतन्त्र प्रकृतिसे ही विलक्षण प्रकारके पदार्थोंकरा विकाध 
होता है। 


प्रकृति या परमाणु आदिकोंसे निरमित ही किसी विलक्षण प्रपश्चका प्रादुर्भाव 
होना भी युक्तिसंगत प्रतीत नहीं होता | जब कोई भी लछोकिक दस्या; प्रासाद) यन्त्र, 
यानादि बिना शनेच्छाप्रयलसमन्न चेतनके नहीं बन सकते, तब मन, बुद्धि; इन्द्रिय) 
मस्तिष्कादिसद्वित शरीर एवं अनेक विचित्र सुख-दुःख सामग्रियाँ जीवको यों ही 
प्राप्त हो गयीं; यह केसे कहा जा सकता है ! फ़िर यदि चेतन जीब देहादिसे मिन्न 
नित्य है; तो यह जिज्ञात्ता बनी ही रहेगी कि आखिर उसे शुभाशुभ शरीरोंकी 
प्राप्तिमे क्या निमित्त है ?! अतः “अक्ृत/म्यागम) कृतविप्रणाशादिः अनेक दोषोंके 
वारणाथ देहादिसे मिन्न, नित्य, चेतन जीव और उसके विचित्र सुख्च-दुःख; तत्सामग्री 
आदिओ प्राप्तिके अनुकूल शुभाशुभ कर्म मानना ही चाहिये। देह; इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि आदिकी चेशओंकी विचित्रतासे छोकमें भी फठकी विचित्रता दृष्ट है । आयुवेद; 
शिल्प; विज्ञान; संग्रामादि छौकिक खल्में कर्मकी विचित्रतासे फछकी विचित्रता 
सम्प्रतिपन्न है। अतः सम्पूर्ण विश्व-वेचित्यका मूछ भी कर्मतरैचित्य ही होगा, यह 
बात सरलतासे समझमें. आ सकती है। जिन विचित्र कार्योंका हेतुभूत विचित्र कर्म 
हृष्ट नहीं है; वहाँ भी अनुमान करना चाहिये | तथा च समष्ि-व्य्टि विश्वक्री 
विचित्रताका मूल समष्टि-ब्यष्टि प्राणियोंके विचित्र कर्म ही हैं| किस विचित्र कार्यका 
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हेतु कोन विचित्र कर्म है; यह जाननेके लिये जहाँ प्रत्यक्ष) अनुमान प्रमाण मिलते 
हीं; वहाँ प्रत्यक्षानुमानसे मानना चाहिये। जहाँ प्रत्यक्षादि प्रमाण न मिलते हों; वहाँ 
शास््रसे जानना चाहिये। देखते ही हैं कि जिन बहुतसे कार्यकारणभावका निर्णय 
प्राणियोंकी अव्यज्ञ बुद्धि नहीं निर्धारण कर सकती; उनका निर्णय योगियों, महर्षियोंकी 
बुद्धिसे होता है। कोई भी प्राणी आयुवेदोक्त ओषधियोंके गुण-दोषोका अन्यय- 
व्यतिरिकादि युक्तियोँसे अनुभव करके सहस्लों जन्मोंमें निर्णय नहीं कर सकता फिर 
उन अपरिगणित ओषधियों ओर उनके अपरिगणित सम्प्रयोग-विप्रयोगसे व्यक्त होने- 
वाले अपरिंगणित गुण-दोषोंका निर्णय कोन कर सकता है ! फिर भी उनका प्रत्यक्ष 
फल देखकर उनके निर्धारयिताओंकी घर्मयोगादिजन्य विशेषता माननी पड़ती है । 
यही स्थिति मन्त्रोंकी भी है। विभिन्न वर्णोंकी पोर्वापर्यरूप विचित्र आनुपू्वीका 
विचित्र सामध्य प्रत्यक्ष दिखायी देता है | मन्त्र एवं आयुवेदादि शासत्रोंकी सत्यता 
देखकर उनके निर्माताओंकी विशेषता विदित होती है। फिर आयुर्वेदादि निर्माताओं- 
द्वारा वेदादि धर्म शास्त्रोंकी महिमा सुनकर वेदोंकी ईश्वरीयता या अपौरुषेयता विदित 
होती है ओर उन्‍्हींके द्वारा देहादिसे भिन्न आत्मा; जगदुत्पत्ति, जगतका वेचित्य 
तथा उसके मूल धर्माधर्मका परिज्ञान होता है। किन कर्मोंसे क्या सुख-दुःख एवं 
तत्सामग्री आदि फछ प्राप्त होता है, कोन योनि किन भावना ओर क्मसे प्राप्त 
होती है, यह सब शारस््रोंसे ही मालूम पड़ता है | 

कुछ कर्म ऐसे हैं जिनक्री समाप्ति फल प्राप्त कराकर ही होती है--जैसे गमन॥ 
भोजनादि । कुछ कर्म अपना फछं कालान्तरमें देते हैं, जैसे क्षेत्रमं बीज बोना आदि | 
कुछ वस्तुओंका खाना; छूना आदि भी शनेः-शनेः कालान्तरमें ही फछ देता है। 
इसी तरह किन्हीं करमोंका फल कर्मकी ही भहिमासे इृश्ानुसार होता है| उदाहरणार्थ 
आयुवेदिक, होमियोपैथिक आदि ओषधोंका। जेसे कुछ सेवादि कर्म खामी आदिकी 
प्रसन्नता सम्पादनादिद्वारा फलपयवसायी होते हैं, बेसे ही कुछ कर्म इसी देहमें 
फल देते हैं, कुछ परलोकमें दूसरे देहद्दारा फल देते हैं | समष्टि-व्यष्टि जगतके 
धारण-पोषण एवं छोकिक-पारछीौकिक उत्थानके अनुकूछ देहेन्द्रियमनोबुद्धि 
आदिकोंक़ी ईश्वरीय शास््रादिष्ट हलचल ही घर्म है | विपरीत कर्म अधर्म है। उन 
सबको जानकर यथावत्‌ फछप्रदान करनेके लिये ही सर्वत्र सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर 
भी मान्य होता है । फिर भी असमर्थके लिये विधि-निषेष नहीं हो सकता; अतएव 
अन्घ; बधिर; उन्प्तत्त मनुष्य या विवेकशून्य अन्य प्राणियोंके लिये विधि-निषेध 
सम्भव नहीं है। केवछ उनके खाभाविक कर्मोके ही जो सुत्रिणामः दुष्परिणाम 
होते हैं, वही हो सकते हैं, किंतु मनुष्योंके लिये शास्रोक्त कर्म हैं ही । विशेष 
संस्कारसे जिन सुग्रीव; वालि-जेसे बानरों और जटायु; सम्पाति-जैंसे गरप्नों या 
अन्याग्य खर्गों, मृगोंको, जिनको धर्माधर्म और अधिकारका ज्ञान है; उन्हें अधि- 
कारानुसार उन कर्मोंका अनुष्ठान करनेसे पुण्य-पाप होता है। देवता, असुर। नाग, 
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गन्धर्व॑ आदिकोंको भी संस्कारवशात्‌ शासत्रका बोध है। अतः उन्हें भी यथपफि 
वर्णाभ्रमधर्मके अनुष्डानका तो अधिकार नहीं है, तथापि उपासनाओं, विद्याओं 
तथा कुछ कमेमें अधिकार है | दुद्धित्‌गमनादि निषिद्ध कर्मोके अनुष्ठानसे पापादि 
भी होता है | इस तरह बहुत-सी कर्मयोनियाँ हो जाती हैं | उनसे भिन्न कीट) पतंग, 
वृक्षादि भोग-योनियाँ हो जाती हैं। कर्मग्रोनि-मोगयोनिका अन्तर माननेसे जीर्बेकि 
पुनरुत्थानका अवसर बना रहता है। उच्चकोठिकी योनिमें उत्पन्न प्राणियोंके किये 
हुए कर्मोसे इतर योनियोंमें भोग मोगनेके लिये जाना पड़ता है। 


वैसे तो कर्मोसे ही समस्त योनियोंकी प्रासि है, परंतु किसीमें नये कर्म भी 
बनते हैं, कोई केवछ भोगके लिये होती हैं | अधिक पुण्य होनेपर खर्गीय देवादि 
योनिर्योकी प्रापि होती है। किन्होंसे नरक और कीटादि योनियोंकी प्राप्ति होती है। 
उत्तम) मध्यम, अधममेदसे त्रिविध-तामस; त्रिविध-राजस), जिविध-सात्तिक योनियाँ 
होती हैं | सामान्यरूपसे मनुष्यपर कतंब्याकर्तव्यकी अधिक जिम्मेदारी रहती है। 
कानून समर्थ छोगोंसे आशा रखता है कि वे उसे जानें और मानें, अतएव वह 
यह नहीं सुनता कि “हम इस नियमको नहीं जानते थे ।? किसी भी तरह प्रमादवश 
धर्म-कर्मका शान ओर अनुष्ठान मनुष्योंसे मिट जाना उनका अक्षम्य अपराध है। 
धर्म ही एक उनकी विशेषता है | धर्मके बिना तो वे भी पशुओंके ही समान होते 
हैं-'धर्मण हीना; पश्चुमि: समाना:? यद्यपि विशिष्ट-कर्म भारतवषके मनुष्योमें ही 
हैं, तथापि सामान्यरूपसे पुण्य-पाप सभी द्वीपोंके मनुष्योंको होता है। पुराणोंकी 
परिभाषाके अनुसार इस समयकी उपलब्ध समस्त भूमि भारतवप ही है | अन्य 
अदृश्य द्वीपो, वर्षोके मनुष्यों, नागों। गन्धर्वों तथा अनेक देवभेदों तथा समर्थ 
अन्यान्य योनिके लोगोंको मी साधारण पुण्य-पाप होते हैं। नागों, देवों आदिकोंकी 
संख्याका पारावार नहीं है। फिर भी यद्यपि कीट, पतड्भादिकॉकी संख्या अधिक है, 
तथापि संसार अनादि और विचित्र है | ब्रह्माण्ड भी अनन्त हैं। अतः सभी भोग- 
योनिके जीबोंकोी कमी-न-कमी कर्मयोनिमें आना सम्भव है ही । मनुष्य-योनिमें न सही 
तो भी देव; नाग; गन्धवे तथा सावघान पशु; पक्षी आदि योनिर्मे कभी किसी भोग- 
योनिके प्राणी का जन्म नहीं हुआ, यह कोम कह सकता है ? जब कि एक मनुष्यशरीरसे 
एक दिनके किये हुए कर्मोंते छाखों युगतक कीयादि जन्म प्राप्त हो सकते हैं; तब 
मनुष्य-देहके कर्म होनेपर भी अन्य देहोंकों मनुष्यदेहकृत कर्मोका फल कहा जा; 
सकता है। जैसे किसी भवनका मुख्य दरवाजा एक दहोनेपर भी उसीसे निकलकर 
अवान्तर हजारों दरवाजोंपर मनुष्योंक्री स्थिति हो सकती है; बेसे ही मनुष्यशरीर- 
रूप दरताजाके कम होनेपर मी, उससे निकलकर प्राणी अनेक देहोंमें रह सकते हैं। 
अपरिगणित जीव मानस कर्मोके ही बलसे अनेक योनियोंमें भा जाते हैं ! साथ ही 
विचित्र ब्रह्माण्ड और विचित्र छोक ऐसे भी हो सकते हैं, जहाँ सूक्ष्म एवं अपरि- 
गणित ऐसे समर्थ प्राणी हों; जिनके मानस आदि कर्मोंसे अनेक प्रकारकी योनियाँ प्र, 
होती हों | योगसिद्ध योगी कायव्यूइ निर्माण करके अपने प्राक्तन शभाशुभ कर्मोंको भोग- 
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कर मुक्तिपदको प्राप्त होते हैं | कायव्यूह निर्माण करके वे सहरों शुभ देह्ेंसे अपने 
प्राक्तन शुमकर्माँंका भोग करते हैं। ऐसे ही सहखों अश्ुम देहोंके द्वारा अशुभकम,का 
डपभोग करते हैं | यहाँ कर्म कर्ता एक हवी जीव होता है परंतु फल भोगनेकेलिये वह छार्खों 
देह घारण कर लेता है । फिर मी सब देहाँमें अभिम!नी जीव एक ही द्वोता है। 
इसी तरह कोई जीव विशिष्ट कर्मों एवं उपासना आँके बल्से हिरण्यगर्म पदकों 
प्राप्त करता है ( सम्टि सूक्ष्म प्रपद्मका अन्तर्यामी ईश्वर भी यद्रपि हिरपण्यगर्भे 
शब्दसे बोधित होता है | तथापि प्रकृतिमें “पुरा औषत पुरुष: श्रुतिके अनुसार जो 
जीव अन्य हि ए्यगर्भ पदके उम्मीदवार को हरावर या दग्घ करके विशिष्ट उपासनादि 
द्वारा हिरिण्यगर्म हुआ है। बह समष्टि सूक्ष्म प्रणश्ञामिमानी जीव ही यहाँ हिरण्य- 
गर्भ शब्दसे अमिप्रेत अर्थ है । ) वह हिरिण्पगर्भ दिव्य शक्तिकम्पन्न है। वह एक 
होता हुआ कायब्यूह निर्माण करके अनन्त देहोंको घारण करता है | इस तरह कर्म 
कर्ताओंके कम होनेपर भी भोक्ता ओकी आनन्‍्त्य प्रतीति संगत हो जाती है । 


इसके अतिरिक्त कितने कम ऐसे होते हैं, जो जाने; बिना जाने किसी भी तरद्द 
हो जानेपर फलजनक द्वोते हैं। जैसे विष्र; जाने; बिना जाने किसी भी तरद्द पीनेसे 
उसका फल होता है। किन्‍्हीं मृपकोंकी शिवम्नन्दिरमें दीपककी बाती उसका देनेसे: 
किसी पक्षीकी बाजके मयसे अन्नपूर्णाकी परिक्रमा कर लेनेसे सदगति हुई है ! इसी 
तरह बहुत-से ऐसे जीव हैं, जिनके शरीर सूक्ष्म तनन्‍्मात्राओंके ही बने होते हैं। उनके 
द्व।रा बहुत-से मानस कम होते हैं | उनकी संख्या मी अपार है | “जो नहिं देखा 
नहिं सुना जो मनहू न समाय? | एक वस्बीजके भीतर वव्व्ृक्ष) उसमें अपरिगणित 
फछ) उससे फिर अगणित बीज ओर उनमें वृक्ष, इस इष्टिसे जसे एक वटीजमें 
अनन्तकोटि बयवृक्षों की सम्मावना हो सकती है; बेंसे द्वी एक परमाणुके पाँचवें अंश 
स्पशतन्मात्रार्मे वायु, उसके एक देशमें प्राण और उसके एक देशमें मन और मनमें 
ब्रह्माण्ड होता है। फिर ब्रह्माण्डके अनन्त मनोंमें अनन्त ब््माण्ड होते हैं। एक क्षण के 
खम्ममें अपरिगणित जीव दिखायी देने छगते हैं। फिर उनके कर्मों ओर भोगोंका 
सिवा ईश्वरके और किसको पता छग सकता है ! फिर विद्वान्‌ तो फलछ-बलसे कारण- 
की कल्पना करते हैं | कार्य देखकर कारणकी कल्पना करनी उचित है। अतः 
भोगयोनिके जीवॉको देखनेसे ही उनका कर्मयोनि्भें जन्म सिद्ध हो जाता. है | अतः 
सर्वज्ञ ईश्वर प्राणियोंके शुभाशुभ कर्मानुसार ही विश्वकों रचता है। स्वतन्त्र जड 
प्रकृति या परमाणुओंसे विश्वकी उपक्तिकी कल्पना तो सर्वथा ह्वी बेतुकी बात है। 
प्राणियों के शुभाशुभ कर्मों की वासनाओसे वाधित प्रकृति भी कर्मानुसार ई श्वराधिष्ठित 
होकर ही अपने प्रबाइमें निपतित जीवोकोीं चतन्य-साम्राज्य या जड-शंम्नाज्यको 
ओर प्रवाहित करती है। 


'७७आआ आआ0 0. - ाा॥, आााााआा। 


चतुर्थ परिच्छेद 
मार्सीय हन्द्॒वाद 


८डायलेकूटिस! (दन्द्रबाद ) ग्रीक (यूनानी) भाषाका शब्द है। यह “दियालेगो! 
से निभन्न द्ोता है। इसका अर्थ है चर्चा या विवाद करना । इसी विवादस्वरूप 
दन्दबादके आध पर प्राचीन-कालमें कोई वक्ता विपक्षीके तककी असंगति दिखला- 
कर उसका निराकरण कर सत्यसिद्धान्तका प्रतिपादन करता था। उस समयके 
दार्शनिकोंका ऐसा विश्वास था कि विचारामें परस्पर विरोध-प्रदर्शने अथवा 
विरोधी मर्तोंके संध्रष स्पष्ट कर देनेसे सत्यकी प्रतिष्ठा होती है । सत्य 
सिद्धान्त प्रतिष्ठित करनेकी सर्वश्रेष्ठ प्रणाली ही इन्द्ववाद या “डायलेक्टिकल? है। 
विचार-क्षेत्रके बाहर प्राकृतिक घटनाओंपर भी इस इन्द्वात्मक-प्रणाढीको लागू 
किया जाता है । प्रकृतिकों बूझने-परखनेकी इन्द्वाव्मक प्रणालीमें ही इन्द्रवादका 
विकास हुआ । इसके अनुसार प्रकृतिके बाह्यरूप सतत गतिशील हैं ओर उनमें 
निरन्तर परिवर्तन होता रहता है । तदनुसार ही प्रकृतिकी शक्तियोंकी परस्पर 
क्रियाप्रक्रिककों एवं प्रकृतिके असंगतियोंके फल्खरूप प्रकृतिका विकास हुआ । 
( जे० स्टालिनका इन्द्वात्मक ऐतिहासिक भोतिकवाद ) 


वछ्तुतः आधुनिक पाश्वात्य दर्शनोंकी दर्शन! कहनेमें ही 
संकोच होता है। क्योंकि उनकी तत्तव-दृष्टि सर्वथा घुँघही और अस्पष्ट 
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ही रहती है | इसका मूठ कारण यह है कि उनमें प्रमाणेंका स्पष्ट विश्लेषण नहीं 
होता | उदाहरण या दृश्टन्तको ही ये कभी-कभी प्रमाण मान बैठते हैं; जो कि पोरस्त्य- 
दर्शनमें परार्थानुमानके पद्मावयवर्में केवल एक अज्गञ है। चर्चा या विवाद खय॑ 
कोई प्रमाण नहीं, जिसके आधारपर स्वयं कोई प्रमेय सिद्ध हो सके--- 


'लक्षणप्रभाणाभ्यां वस्तुसिद्धिः ।? 


--लक्षण ओर प्रमाणसे वस्तुसिद्धि होती है? केवठ चचासे नहीं । 
पौरस्त्यदर्शनोंमें चर्चा वाद, जब्प; वितण्डा-मेदसे तीन प्रकारकी होती है । 
तत्व-निर्णीपा, विजिगीषा, परपक्ष-निराचिकीर्षासे प्रेरित वादी-प्रतिवादियोद्वारा 
परस्पर पक्ष-प्रतिपक्षोका प्रमाणोद्दारा साधन-बाधन करनेको “चर्चा या विवाद? कहा 
जा सकता है। प्रामाणिक अतंगति और विरोधप्रदर्शन) परपक्षनिराकरण) स्वपक्ष- 
साधनका एक आंशिक साधनमात्र है। अनुमानके अड्ग) व्याप्रिनिर्णयमें अनुकूल 
तकी अपेक्षित होता है । व्याघात-प्रदर्शन करके संशय-मिव्ृत्तिर्प अनुकूल तकंसे 
व्याप्तिज्ञान ढढ़ हो जाता है। फलछतः निर्दोष अनुमानसे अनुमेय पदार्थोकी अनु- 
मिति होती है | उसीके एक अंशको “वाद? मानकर उसे विचारतक्षेत्रके बाहर लागू 
करना असंगत ही है | हा, अनुमानोंके आघारपर प्राकृतिक पदार्थोंका गुण- 
स्वभावादि निर्णय करना गुण ही है; फिर इसे कोई खास व्यक्तिका वाद मानना व्यर्थ है | 
बेदान्ती अन्य मतोंमें असंगति दिखछाकर सर्वमतखण्डनावधि निराकर्ताके 
प्रत्यगात्माकी स्वतः सिद्धि मानते हैं। इसी पक्षको लेकर हेगेलने अखण्ड नित्यबोधकी 
सिद्धिमें उसे प्रयुक्त किया है-- ह 
नेति नेतीति नेतीति शेषितं यत्‌ परं॑ पदम,। 
निराकतुमशक्यत्वात्तदस्मीति सुखी भव #॥ 


नेति नेति नेति--इन तीन निषेधोसे स्थूछ, सूक्ष्म, कारण--इन त्रिविध 
हृश्योंका निषेध कर देनेपर स्वनिषेधावधि, नि्षेधाधिष्ठान, निषेधसाक्षी निराकर्ताका 
प्र्यगात्मा ही अवशिष्ट रह जाता है । उसका निषेध अशक्य है; अतः वह स्वतः 
सिद्ध है । पर इस असंगति-प्रदर्शनमात्से किसी गुणधर्मकी सिद्धि शक्य नहीं। 
किसी भी ताध्यक्री तिद्धिके लिये प्रमाण अपेक्षित है। माक्सवादके अनुसार “इन्द्रमान! 
( 2076]०30०5 ) में एकके द्वारा त्ककी उत्थापना होती है; फिर उसका 
खण्डन होता है; पुनः नये तककी उत्थापना होती है | इस प्रकार एक नीचे 
द्जके सत्यसे ऊँचे दर्जेके सत्यपर पहुँचते हैं | यह #मोन्नति प्रक्रिया है । इसमें खिरता 
नहीं; बेग है । यही प्रक्रिया सारी प्रकृतिमें वर्तमान है। मानव-समाज ओर प्रकृतिके 
इतिदाससे ही इन्द्रमानके नियम निकराके गये हैं। ये नियम व्यापंकरूपसे सब 
प्रकारकी गतिक्के नियम्र हैं| यहाँ भी वादी-प्रतिबादियों, तक-प्रतितकद्वारा पश्ष- 
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प्रतिपक्षका साधन-बाधन ही ऋछद्बमान ठहरता है। “वादःमें भी भारतीय प्रणालीके 
अनुसार नियम होते हैं | मध्यस्थ ओर सदस्य उसके नियामक होते हैं। निर्दोष 
तकद्वारा सिद्ध पदार्थका तर्कान्तस्से खण्डन नहीं हो सकता | तकशतसे भी पदार्थ- 
खमाव नहीं बदछता । यथार्थ-ज्ञान वस्तुतन्त्र होता है, पुरुषतन्त्र नहीं। केवल 
तक अनवस्थित होता है। उसके आधारपर किसी भी वस्तुकी सिद्धि नहीं हो 
सकती । कुशल तार्किक त्कद्वारा जिस वध्तुकों सिद्ध करता है, दूसरे तार्किक उसे 
अन्यथा ही उपपादित कर देते हैं--- 
यस्नेनानुमितोडप्यथः कुशलेरनुमातृ+ । 
अभियुक्ततरे रन्येरन्यथेबोप पा थे ॥ (वात्तिकसार) 

प्राग्लोप,, अविनिगमकत्व, प्रमाणापगम--इन दोषोंसे अनवस्था दोष 
दुष्ट होत॑ है। 

माक्सीय दन्द्ात्मक प्रणालीके मुख्य लक्षण निम्नलिखित हैँ--- 

अतिभूतबादके प्रतिकूल इन्द्रवादके अनुसार प्रकृति ऐसे पदार्थोंका 
आकस्मिक संघटन नहीं जो परस्पर स्वतन्त्र, विज्छिन्‍न्न और असम्बद्ध 
हैं | दन्द्रवादके अनुसार प्रकृति सम्बद्ध और पुर्ण इकाई है । उर्के 
पदार्थ ओर बाह्यरूप एक दूभरेपर निर्भर तथा एक दूसरेसे सजीवरूपमें सम्बद्ध है 
ओर परस्पर एक-दूसरेकी रूप-रेखा निश्चित करते हैं | कुछ पदार्थोका बाये-कारण- 
भाव अवश्य मान्य है| पर अनेक संनिह्वित पदार्थ ऐसे भौ हैं; जिनका आपसमें 
कोई सम्बन्ध नहीं; जैसे पशुके दोनों श्क्गोंमें आपसमें कोई कार्य-कारण सम्बन्ध 
नहीं, इसीलिये यह भी कहना ठीक नहीं कि “द्वन्द्वात्मक-प्रणालीका यह सिद्धान्त 
है कि अपने चार्रो ओरके संघटनसे अछग करके कोई प्राकृतिक घटना अपने-आप- 
में समझी नहीं जा सकती | कारण यह है कि उसके चार्रो ओरकी परिस्थितियोसे 
ओर उनके प्रसज्में उनका विचार न करके वह घटना प्रकृतिके किसी भी 
प्रदेशकी घटना हमारे लिये निरर्यंक तिद्ध होती है। फलतः हम प्रकृतिको कोई भी 
घटना तभी समझ सकते तथा उसकी व्याख्या कर सकते हैं, जब हम उसके चार्रो 
ओरके संघटनके अविभाज्यरूपमें उसपर विचार करें ओर हम यह सोचकर उसकी 
व्याख्या करें कि उसकी रूपरेखा उसके चारों ओरके संघटनसे निश्चित हुई 
है। इससे भी सभी संनिहित पदार्थों या घटनाओंमें परस्पर कार्य-कारण भाव नहीं 
होता | कई घटनाएँ ओर पदार्थ एक साथ उत्पन्न होते हैं; फिर भी उनमें कोई 
सम्बन्ध नहीं होता । कार्य-कारण निर्णयके लिये अन्वय-व्यतिरेकादि युक्तियाँ 
अपेक्षित होती हैं । अन्वय-व्यतिरिक हृद होनेपर अव्यवहित पोर्बापर्य द्वोनेपर भी 
उसे काक्रतालीय-न्याय कद्दा जाता है । जैसे काकके बैठते ह्वी ताल-फल गिरनेसे 
कई अविबेकी काक एवं तालू-पतनका कार्य-कारणभाव म न लेते हैं | 
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माक्सव/दी कहते हैँं---“अतिभूतवादकी तरह दन्द्दवादका यह सिद्धान्त नहीं 
हैकि विराम। गतिहीनता एवं अचल जडता और स्थिरताका माप ग्रकृति है (? 
किंतु इस मतम्मे प्रकृतिका लक्षणदे - “अविराम गतिशी छता; परिवर्तन एवं नित्य नव- 
नवोन्मेष-विकास | इस परिवर्तनक्रममें कुछ तक्तोंका उन्मेष ओर विकास होता है; तो 
कुछका हात्र और निर्माण होता जाता है। इसलिये इन्द्ववाद-प्रणालीके द्वार। प्राकृतिक 
घटनाओंकी परस्पर निर्भरता ओर सम्बद्धता ध्यानमें रखकर ही उनपर विचार 
करना ययथेष्ट नहीं | हमें डनकी गति, परिवर्तन+ विकास तथा उनके निर्माण ओर 
निर्वाण ध्यानमें रखकर उनपर विचार करना चाहिये | 

भारतीय दर्शनोंके अनुसार सत्त्व, रज+ तमकी साम्यावस्था प्रकृति है। 
तीनों ही स्प्रकाश चेतनसे मिन्‍न होनेसे जड अवश्य हैं। परंतु वृत्तिरूप ज्ञान 
सत््वसे होता है, इलचल या क्रिया रजसे होती है और अवश्म्म या रुकावट तमसे | 
अतः तीनों क्रमसे प्रकाश, हलचल एवं अवष्टम्भ स्भावके माने गये हैं। तीनों 
गुर्णोकी समता भंग होने ओर विषमता होनेसे सृष्टि होती है । प्रकृति परिणामशीलछ 
एवं गतिशील है; अतएव नियमित परिणाम एवं विकास उसवा होता है; पर उसका 
किसी इन्द्ववादी सिद्धान्तसे सम्बन्ध नहीं । 

इन्द्वात्मक प्रणालीके अनुस.र “मूलतः वह वस्तु महत्वपूर्ण नहीं, जो किसी 
समय स्थायी मालूम पड़ती है; पर जिसका हास तब भी आरम्भ हो चुका है। 
महत्वपूर्ण वस्तु वह है; जिसका अभ्युदय और विकास हो रहा है; चाहे उस समय 
वह स्थायी ही प्रतीत होती हो; क्योंकि इन्द्वात्मक प्रणाली उसीको अजेय मानती है+ 
जिसका अभ्युदय और विकास हो रहा है | एंजिल्सका कह्दना है कि “छोटीसे बड़ी- 
तक बस्तु--बादूसे सूर्यतक, रूघुतम जीवकोषसे मनुष्यतक रम्पूर्ण प्रकृति सतत 
गतिमय और परिवतेनशीर है । उसकी स्थिति-निर्माण ओर निर्दीजके अविराम 
प्रवाहमें है ।? ( एँजिल्सका प्रकृति-सम्बन्धी इन्द्बववाद ) 

उपयुक्त बातें आंशिक सत्य हो सकती हैं; पर इनका इन्द्मानसे 
क्या सम्बन्ध ? दन्द्रमान भी कोई प्रमाण नहीं; जिससे ये सब बातें सिद्ध हो । 
उपयुक्त बातोंके सम्बन्ध विचार करनेसे विदित होगा कि माक्सवादियाँका “प्रकृति? 
शब्द भी प्रामक है। क्योंकि वे प्रथ्वी, तेज, जल; वायु) भूतसमुदायसे भिन्‍न 
किसी प्रकृतिका अस्तित्व नहीं मानते | ठीक इसके विपरीत सांख्यमतानुयायी 
सत्त+ रज तमकी साम्यावस्थाको प्रकृति कहते हैं | सम्पूर्ण विभक्त कार्यवर्गकां 
निर्माण करनेबाी अर्थात्‌ महदाद कारयबर्गके रूपमें परिणत द्वोनेषराली वस्तु 
प्रकृति है | प्रकृति शब्द उपादानका वाचक है तथ|च विश्वके उपादानको प्रकृति 
कहा जा सकता है। कहा जा चुका है कि किसी भी कार्यकी उत्पत्ति प्रकाश, 
हलचल ओर अवष्टम्म ( रुकावट )--ये तीन चीजें अपेक्षित होती हैं | प्रकाश; 
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क्रिया तथा उचित नियन्त्र० बिना कोई भी काये सम्पन्न नहीं हो सकता। 
इन्हीं तीनोंकी साम्यावस्था प्रकृति है। भूतोत्पत्ति, अहंतत््व या महत्तत्वकी उत्पत्ति 
भी इनपर निर्भर है | प्रकृति उपादान है, इसीलिये हर एक विक्वृतिमें इनका अनु- 
स्यूत होना उचित ही है । ये सब परस्पर सम्बद्ध होते हैं, यह सांख्यका 
सिद्धान्त ही है-- 


धगुणानां सम्भुयार्थक्रियाकारित्वस््‌ ।? 


गुण मिलकर ही क्रिया कर सकते हैं। गुण चछ अर्थात्‌ गतिशीरू 
होते हूँ। 'चल च गुणबृत्तम? यह भी सांख्य-निद्धान्त है। सर्व, रज) तम-- 
तीनो ही गुणोमें अज्ञाड्डिमावकी विचित्रतासे ही विचिन्न संसार बनता है--- 


“गगुणानां विमरदृवैचिद्रयात्‌ सर्गवेचिश्यम ।! 


यह सभी पौरस्त्य दार्शनिकोंके निश्चित सिद्धान्त हैं । इनमें माक्स या 
एंजिल्सका कोई भी नया आविष्कार नहीं । उन्होंने जो भी नयी बात कही वही 
असंगत तथा अप्रामाणिक है । जैसे 'प्रकृतिके पदार्थ और बाह्मरूप एक-दूसरेपर निर्मर 
हैं; एक दूसरेसे सजीवरूपसे सम्बद्ध हैं?! इत्यादि अंश अतिशयोक्तिपूर्ण हैं | यदि 
पभी सम्बद्ध हाँ तो सम्बन्धके भावाभावका कोई मूल्य द्वी नहीं रह जाता | फिर 
किसका क्या सम्बन्ध है, इस गवेषणाका भी कोई अर्थ नहीं रह जाता | फिर तो 
खपुष्प, बन्ध्यापुत्र; शशश्ज्ञको मी सम्बद्ध दी कहना पड़ेगा | इसी तरह “एक दूपरेकी 
रूपरेखा निश्चित करते हैं”, यह मी असंगत है। जडभूत घटादिके समान स्वयं 
अपनेको ही नहीं जानते, फिर वे दूसरेकी रूपरेखा क्या निश्चित करेंगे ( 
निश्रय आदि चेतनके धर्म हैँं--“ईक्षतेनाशब्दस ।! (१।१।५) इस 
ब्ह्मसूत्रमें, जड प्रकृतिमें ईक्षणघर्म अनुपपनन होनेसे उससे ईक्षणपूबंक सूश्टिका 
निषेध किया है | जल; वायु, तेजकी प्रवृत्ति विचारपूवक नहीं होती । जेसे 
अचेतन रथादिकी प्रवृत्ति चेतन सारथि-अश्वादिद्वारा अधष्ठित होनेसे ही होती है; 
उसी तरह अचेतन वायु आदि भी खाघिष्ठाता चेतन देवतासे अधिष्ठित होनेसे 
प्रदत्त होते हैं | किसी कार्यमें अवश्य ही अनेकों पाइववर्ती कारण हुआ करते हैं। 
परंतु सभी पाश्ववत्ती कारण हों; तब तो कार्य-कारणभावकी विशेषता द्वी नष्ट हो 
जायगी। अणु-परिमाण, पारिमाण्डल्य आदि किसीके प्रति भी कारण नहीं होते | किसी 
चोरी या दिंसाके अनेक पाश्वेबर्ती कारण होते हैं; तब केवछ हिंसक या चोरको ही क्यों 
दण्ड दिया जाता है ! यह भी तिचारणीय है । वस्तुतः शब्दाडम्बरके अतिरिक्त उपर्युक्त 
माक्सीय वादोंमें कोई तत्त्व नहीं | नवनत्रेन्मेष ओर विकासपर भी विचार आवश्यक 
है। उन्मेष या विक्रास विद्यमान वस्तुका ही होता है। कारण-सामग्री, आवरण) 
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प्रतिबन्धक आदि हटाकर कार्यकों व्यक्त कर देती है | जैसे तिलसे तैछ, दुग्घसे 
मवनीत, तन्तुसे पट आदि । बादूसे तेछ, आकाशसे तन्तु या पटका साक्षात्‌ विकास 
कभी भी सम्भव नहीं । इसीलिये परावर द्रष्टाओंके यहाँ केवछ विकास ही नहीं | 
किसी भी कार्यमें “जायते, अस्ति3 वर्धते, विपरिण्मते, अपश्षीयते; विनश्यति-अर्थात्‌ 
उप्त्ति,अस्तित्र; वर्द्धन,विक्रिया3 अपक्षय तथा विनाश-ये छः विकार देखे जाते हैं |स्पष्ट 
ही हैकि कोई मनुष्य पशञ्च या वनस्पति उत्पन्न होता है; अस्तित्वको प्राप्त होकर 
वृद्धि, अपक्षय तथा विनाशको प्राप्त होता है । वर्षामें उत्पन्न होनेवाले तृण ग्रीष्मतक 
विनष्ट हो जाते हैं | बहुत-से जीव प्रतिवर्ष तत्तद्वतुओँमें व्यक्त होते हैं। वसन्तके 
पतझड़) आमोंके बोर, को किलाकूजनः ग्रीष्मकी उष्मा; वर्षा) शरद, देमन्त) शिक्षिर- 
की अपनी-अपनी विशेषताएँ प्रतिबर्ध व्यक्त होती ही हैं | बेंद और गीता इसी 
तरह सश्टिका पुनः प्रादुर्भाव मानते हैं [--सूर्याचन्द्रमसों धाता यथा पूर्व॑मक- 
्पयत्‌ 7 पूर्वस श्के स्मान ही विधाता उत्तरोत्तर सृष्टिमें सू्य-चन्द्र आदिका विधान 
करते हैं | “भूतग्रामः स एवारय ध्ृत्वा भूत्वा प्रछीयते! (गीता ८ । १९ ) यह भूतग्राम 
पुनः-पुनः उत्पन्न होकर प्रडीन होता है। 

इसी तरह निर्माण ओर निर्वाणकी बात भी कोई नयी नहीं। एक ओर मनुष्य 
उत्पन्न और विकतित होता है; परंतु एक ओर यदि निर्माण-निर्वाण-परम्परामें अनुस्यूत 
एक आत्मा मानकर जन्म) कमका सुसम्बद्ध कार्य-कारण भाव माना जाय) तो वह 
अनियन्त्रित, अप्रमाणिक, असम्बद्ध, निर्माण-निर्वाणशओी अपेक्षा कहीं श्रेष्ठ है । जन्म- 
कर्मकी परम्परमें अनुस्यूत एक नित्य वस्तु बिना माने “अकृताभ्यागमक्ृतविप्रणाश? 
दोष अनिवायरूपसे उपस्थित होता है। जब छोकमें कारण-वबेलक्षण्य बिना कार्य- 
बैलक्षण्य नहीं हो सकता; तब हेतुकी विलश्षणता बिना जन्मों एवं तत्सम्बन्धी सुख- 
दुःखकी विलक्षणता केसे हो सकेगी ! इसी तरह जब लोकिक कर्मोंका कुछ परिमाण 
होता है; तब अदृष्फलवाले कर्म बिना फल दिये केसे नष्ट हो सकेंगे ? अतः कोई 
नित्य आत्मा है, जो कि पूर्ब-पूवंके शुभाशुभ कर्मोंके अनुसार उत्तरोत्तर जन्म ग्रहण 
करता है । “अभ्युदयोन्मुख लघु वस्तु भी महत्वपूर्ण होती है; पतनोन्मुख महान्‌ 
वस्तु भी नगण्य होती है?, यह भी कोई नयी बात नहीं । प्रतिपद्‌का चन्द्र और पूर्ण 
प्वन्द्र इसके उदाहरण हैं, पर इतनेमात्रसे किसी सिद्धान्तका पतन किसी व्यक्ति 
या समूहका उत्थान या पतन ऐ.कान्तिकरूपसे नहीं कहा जा सकता | काल-भेदसे 
एक ही वस्तुके उत्थान और पतनकी स्थिति आती है। सूयका ही उदय-अस्त 
तथा पुनः उदय होता है | चन्द्रमाका ह।स होता है और पुनः उसीका विकास भी । 
किसी व्यक्तिका भी जीवनमें कई बार उत्थान और कई बार पतन होता है । जो 
घटनाएँ व्यश्टि में होती हैं, वही समष्टिमं होती रहती हैं | काल-मेद हो सकता है । 

'अतिभूतवादकी तरह इन्द्र॒बादका यह सिद्धान्त नहीं है कि विकसित होनेका 
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अर्थ सीघे-सीघे बढ़ना है। जब कि परिमाणमें परिवर्तन होनेसे गुर्णोमें परिवर्तन 
नहीं होता; दवन्द्रगादके अनुसार विकास-क्रममें हम अदृश्य ओर अक्रिंचन परिमाण- 
सम्बन्धी परिवर्तनोंसे स्पष्ट ओर मौलिक गुणसम्बन्धी परिवर्तनोंतक पहुँच जाते 
हैं। इस परिवतेनक्रममें गुणसम्बन्धी परिवर्तन धीरे-धीरे न होकर हठात्‌ एक 
मंजिलसे दूसरे मंजिठतक छलाँग मारकर शीघतासे होते हैं । ये परिवर्तन 
आकस्मिक नहीं होते । वे धीरे-धीरे होनेवाले प्रायः अहृदय परिमाणसम्बन्धी संघटनके 
स्वाभाविक परिमाण हैं। इसीलिये इन्द्वात्मक प्रणर्ठके अनुसार विकास-क्रमका 
यह अर्थ नहीं कि पहले जो हो चुझ्ा, अब वही सीधे-सीधे दुहराया जा रहा है और 
न कोल्हूके बैलकी तरह एक ही जगह चक्कर खनेका नाम ह्वी विकास है। विकासकी 
गति ऊर्ध्वीन्मुख द्वोती है । पहलेकी ग्रुणात्मक स्थितिसे दूसरी गुणात्मक परिस्थिति- 
तक संक्रमणक्रा नाम विकास है | विकास साधारणसे संशिरष्ट और निम्नसे ऊध्वंकी 
ओर होता है।? एंजिल्सका कह्दना है कि “दन्द्बादकी कसोटी है प्रकृति और आधु नेक 
विज्ञान । प्रकृतिविज्ञानके विषयमें यह स्वीकार करना पड़ता है कि उसने इस 
कसौटीके लिये अत्यन्त मूल्यवान्‌ सामग्री दी है; जो प्रतिदिन बढ़ती जा रही है | इस 
प्रकार अन्ततोगत्वा प्राकृतिक क्रम दइन्द्वात्मक ही सिद्ध होता है न कि अतिमूतवादी । 
यह क्रम किसी चिर अपरिवर्तनशील वृत्तमें चक्क' काटनेकी गति नहीं; बल्कि वास्त- 
विक इतिहासके निर्माणकी गति है | यहाँपर सबसे पहले डा[र्विनका उल्लेख करना 
चाहिये, जिसने प्रकृतिकी अतिभौतिक कल्पनापर दुःसद प्रहार किया था और सिद्ध 
किया था कि आजका चराचर वनस्पति जीव ओर मनुष्य भी उस विकास-क्रमका 
परिणाम है, जो करोड़ों वर्षसे छगातार होता चला आ। रहा है |! | 
उपयुक्त बातोंमें भी निर्माण-निर्वाणः डल्पत्ति-विनाशसे भिन्न फ्दार्थ नहीं | 
कार्य-मात्रका उत्पत्ति-विनाश अनिवार्य होता है। पर इस भूत-प्रकृतिसे अतीत, 
नित्य कूटस्थ वस्तु नहीं है; यह प्िद्ध नहीं होता | बहुत-सी बातें अतिभूतवादियोंके 
नामसे बेतुकी लिखी गयी हैं। कम-से-कम भारतीय अध्यात्मबादकी दृश््मि माक्से, 
एंजिल्सकी दुष्कत्पनाएँ सर्वथा उपहासास्पद हैं। भारतीय अध्यात्मवादी हर एक 
विकातमें क्रमिक एवं घीरे-धीरे विकसित होनेका सिद्धान्त नहीं मानते | मेघमण्डलूसे 
महाविद्युत-प्रकाशका विकास अतिशीघ्नतासे मान्य ही है। इसीको एक मंजिलसे 
दूमरे मंजिलपर छलाँग मारनेकी बात कह्दी जा सकती है। उस विकासमें भी क्रम 
रहता ही है। तापमानके बढ़ जानेसे जलका भाप बन जाना; ताप-मान घट जानेसे 
बर्फ बन जाना भी इसी कोटिका विकास है। माक्सवादियोंके शब्दोमें “यही प्रकृतिका 
एक मंजिलसे दूसरी मंजिलपर छलाँग मारना है ।? अध्यात्मवादी आत्म-परमात्म- 
सम्बन्ध ही ऐवी बात करते हैं| ये भोतिकवादियोंको सम्मत न हों) पर भौतिक 
वस्तु ओंके सम्बन्धमें प्रत्यक्षानुमानादिसिद्ध जो भी बातें हैं, उन्हें माननी ही हैं । 
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दुग्धका दधि परिणाम है, जलका बर्फ परिणाम है। इसी प्रकार विरोधी-कारणो!से 
कारणमें जलका बिलय या शोषण होता है | इसी तरह “कोल्हूके बेठके समान चक्कर 
खानेका नाम विकास नहीं?, यह भी असंगत है । कोन नहीं जानता कि पुन+-पुनः 
दिन-रात, सूर्यों दयास्त, चन्द्रमाका ह।स-विकास तथा ग्रीष्म-वसन्तके आगमनमें पुरानी 
बातें ही दुहरायी जाती हैं | सदासे ही वैचित्र्य-सादश्यका ही लक्षण है । जो समझते हैं कि 
विकासकी गति सदा ऊर्ध्वोन्मुख ही होती है; उनकी इृश्सिं ऊध्यंक्री सीमा कोई है 
या निःसीम ! यदि निःसीम तो इसमें प्रमाण क्या ? पुनश्र जब विक्रसित वस्तुका 
भी निरवांण या विनाश भी मानते दी हैं; तो इस तरह ह/स-विकासका चक्कर 
ही परिलक्षित द्वोतो है | उदब्नाचायने 'न्यायकुसुमानज्षक्ति कौी-- 
“जन्मसंस्का विद्या दे: शक्तेः स्वाध्यायकर्मणों! ! हासदशेनतो हासः सम्प्रदायस्य 
मीयताम' ( २। ३) का रिकामें दिखछाया है कि स्वाभाविक रूपसे. हाम हो रहा 
है | पूर्वजॉकी बुद्धिशक्तिकी तुलनामें आजकी बुद्धिशक्तिका अत्यन्त ह्वास द्वो गया है | 
पहलेके मनुष्य-शरीर तथा आजक्रे मनुष्य-शरीरमें पर्यात अन्तर हो गया है। अभी 
अनेक स्थडॉमें ऐसे भाले ओर तलवारें मिली हैं; जिसे आजके छोग उठा भी 
नहीं सकते । चारित्रिक स्तर तो इतने नीचे गिर गये हैं कि उनकी पूर्वजेंके सामने 
कोई तुलना ही नह | 

सुश्क्रिममें देखते हैं कि कारण कार्यकी अपेक्षा व्यापक, खच्छे तथा उच्च कोटिका 
होता है। कार्य व्याप्य, अखच्छ तथा निम्न कोटिका होता है। हाँ; कार्यमें गुण एवं 
विशेषण आदि बढ़ जाते हैं। घट-पट आदिसे जछानयन) अज्भप्रावरणादि कार्य 
सचते हैं; परंतु मृत्तिका, तन्तु आदिसे उक्त कार्य नहीं सघते । किर भी 
घटादिक्ी अपेक्षा मृत्तिका, तेज, जल, वायु आदि कारणोमे व्यापकता आदि 
अधिक स्पष्ट हैं | मृत्तिकामें शब्द, स्पर्श) रूप रस, गन्ध--ये पाँच 
गुण हैं | जल्‍्में गग्धको छोड़ चार, तेजमें शब्दादि तीनः वायुमें 
दो ओर आकाशमें केवछ एक शब्द ही गुण होता है। व्यापकता। खच्छता 
आकाशर्मे सर्वाधिक है | इसीलिये परम कारण सबपिक्षया स्वच्छ, व्यापक तथा 
उच्चक्रोटिका मान्य हैं | विकासवादियोंका य६ कथन कि “पू्व॑जोर्मे क्रिया, शानशक्तियाँ 
पूरी विकसित न हुईं !, सर्वथा प्रममरात्र हैं | तथ्य तो यह है कि पूर्व जोसे ही आंशिक 
ज्ञान क्रियाशक्ति उत्ततत्तरके छोगोंकरो प्रात्त होती है। पुस्तकोल्लेलन, शिक्ष्णाल्य- 
स्थापन तभी साथेक होंगे। यदि उत्तरोत्तर छोगोंमें ज्ञान-क्रियाशक्तिका विकास 
अधिक मानते हैं तो वे किनके लिये पुस्तकोल्लेखादि करते हैं ! अल्पज्ञ पूथेन अतीत 
हो चुके । उत्तगेत्तर भानेवाली संतान पूर्वजोंकी अपेक्षा बुद्धिमान्‌ होगी ही। उनके 
लिये ज्ञानोपदेश व्यर्थ ही है। खूब ही हो तो मी पिता, पितामद्ादिको पुच्नादिकोके ही 
छात्र हाना च. दिये | पुत्रादिकोंको अध्यापक बनना चाहिये । पर नहीं; अध्यात्मवादकी 
दृष्टिसे ईश्वर पूर्ण सर्वेज्ञ है । उसकी संतानें ब्रह्मा, वशिष्ठादि तदपेक्षया अब्यज्ञ हैं । 
जिन छोगोंमें कुछ विशेपता व्यक्त हुई; उनमें इंश्वरके अनुग्रहसे ही । आध्यात्मिकोंकी 
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अनमिशता केवछर विकासवादियोंको ही सम्मत है; पर विकासवादियोंकी अनभिशता 
उभयसम्मतहै; क्योंकि वे खयं ही अपने पुत्रादिकोंकी अपेक्षा अपनेको उसी न्यायसे 
अनभिज्ञ मानते हैं । 

'परिमाणतम्बन्धी विकाससे गुणसम्बन्धी विकासतकका नाम इन्द्वात्मक 
विकास है |? इसकी व्याख्या करते हुए एंजिल्सने लिखा है कि भौतिक 
विज्ञानमें प्रत्येक परिवर्तनका अर्थ है--परिमाणका गुणमें संक्रमण । जो किसी भी बस्तुमें 
निहित अथवा प्रविष्ट गतिके परिमाणमें परिवर्तन होता है; वह भी क्रमसे ही होता 

| उदाहरणके हिये पानीके ताप-मानका प्रभाव पहले उसके द्रवगुणपर नहीं 
पड़ता | परंतु उस द्रवगुणका परिमाण ज्यॉ-ज्यों चढ़ता या गिरता है त्यों त्यों 
वह क्षण निकट आता-जाता है, जब पानी या तो बर्फ होगा या भाप बनेगा। 
जलकी द्रवस्थिति ज्यों-की-त्यों नहीं बनी रहती । ड्रेटिनमके तारकी भी दहकानेके 
लिये एक अल्पतम बिद्युद्रवाह आवश्यक होता है। प्रत्येक धातुका एक 
निश्चित तापमान होता है; जब वह पिघलने लगती है। आवश्यक तापमान पानेके 
हमारे पास जो साधन हैं, उनका प्रयोग करके द्रबपदार्थके शीतोष्ण दिन निश्चित 
कर दिये गये हैं, जब कि ययेष्ट शीतोष्ण प्रभावसे वह पदार्थ जमने या खोलने 
लगता है। अम्तमें प्रत्येक गैतके लिये वह चरम विन्दु निश्चित है; जब यथावश्यक 
दबाव और शीतसे वह द्रव पदार्थक्रे रूपमें परिवर्तित किया जा सकता है, भौतिक 
विज्ञनमें जिन्हें इम स्थिर विन्‍्दु कहते हैं, जहँसे पदार्थकी स्थिति बदलकर दूसरी 
हो जाती है; वे अधिकतर और कुछ नहीं) क्रान्ति विन्दुओंके ही नाम हैं) जहाँ 
गतिके परिमाण-सम्बन्धी हास किंवा चृद्धिसे उस पदार्थकी स्थितिमें एक शुणात्मक 
परितेन हो जाता है । फछुतः इन कऋरन्ति-विन्दुओंपर परिमाणमें गुणका 
रूपान्तर हो जाता है । 

एंजिल्सका प्रकृतिसम्बन्धी हस्हवाद 

इसी प्रकार एंजिल्सने रसायनशास्त्रके विषयर्में लिखा है कि “पदार्थोंकी अणु- 
बद्ध रचनामें परिवतंन होनेसे गुणात्मक परिवर्तेन सम्भव होते हैं | इन शुणात्मक 
परिवतेर्नोंके विज्ञानको हम “रसायनशास्त्र” कह सकते हैं | हेगलको यह मादूम हो 
चुका था । उदाहरणके लिये आक्सिजनके अणुमें दो परमाणु होते हैँं। इन 
दोके बदले यदि तीन परमाणु कर दिये जायें, तो ओज्ञेन बन जाता है; जो गन्घ 
और प्रतिक्रियामें साधारण आक्सिजनसे नितान्त भिन्न होता है। जब आक्सिजन 
विभिन्‍न अनुपातोंमिं नाइट्रोजज या गन्धकसे मिलाया जाता है; तब थटो उसका 
कहना ही कया ! इर अनुपरातसे ऐसा पदार्थ बनते है; जो गुणात्मक इृष्टिसे दूसरे 
पदार्थोंसे भिन्‍न होता है |? 

उपयुक्त दोनों ही प्रधगकीसे यह सिद्ध होता है कि निर्दिष्ट करणोंसे 
बस्तुओंकी अवस्थाओंमें परिवर्तन दी सिद्ध होता है। वेदान्त-सिद्धान्तके अनुसार 
सेजसे ही जल उत्पन्न होता है; शीतके योगसे वह बफ बन जाता है। तेजसे 
जलका शुष्क हो जाना लोकसिद्ध है; परंतु फिर भी इन परिंणामोंकी निश्चित 
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सीमा है, अतएव अचेतन चेतन नहीं बन सकता | इस तरह अतत्य सत्य; अनित्य 
नित्य नहीं बन उकते | 

सस्‍्टाल्निका कहना है कि ८दन्द्वादका सिद्धान्त है कि प्रकृतिके सभी बाह्य 
रूपों ओर पदार्थोमें आन्तरिक असक्ञतियाँ सहजहूपसे विद्यमान हैं | इन पदार्थों 
ओर रुपेंके भाव-पक्ष ओर अभाव-पक्ष दोनों हैं| उनका अतीत है तो अनागत 
भी है । एक अंश मरणशील है तो दूसरा विकासोन्मुख । इन दो विरोधी अंशोका 
संघर्ष ही विकासक्रमकी आन्तरिक प्रक्रिया है | परिमाण-मेदके ग़ुण-मेदमें 
परिवर्तित होनेकी यहीं आन्तरिक प्रक्रिया है। इसलिये दन्द्वात्मक प्रणालीके 
अनुसार निम्नसे ऊध्बकी ओर विकास इस क्रममें नहीं होता कि प्रकृतिके स्तर 
एकके बाद एक सहज गतिसे खुलते जायें । इसके प्रतिकूल विकासक्रममें पदार्थों 
ओर प्रकृतिके बाह्यरूपोंमें सहजरूपसे विद्यमान असंगंतियाँ ही खुलती जाती हैं । 
इन असंगतियोंके आधारपर जो विरोधी प्रवृत्तियाँ क्रियाशीलू हैं, उनका संघर्ष 
ही खुलता जाता है |? लेनिनके शब्दोंमें 'वास्तवमें पदार्थंके सारतोंमें ही अन्त- 
निहित असंगतियोंके अध्ययनका ही नाम इन्द्रवाद है |? ( लेनिनद्शन-सम्बन्धी 
नोटबुक: रूसी संस्करण, ० २६७) लेनिनने यह मी कह्दा था कि “विरोधी तत्त्वोंका संघर्ष 
ही विकास है ।? ( संक्षिप्त लेनिन अन्थावली, रूसी संस्करण; खण्ड १३, पृष्ठ ३०१ ) 

उपयुक्त बार्तोपर विचार करनेसे विदित होगा कि अंश-मेदसे निर्वाण- 
'निर्माणकी परम्परा चलती है । परंतु अंशभेदसे जब दोनों बातें चलती हैं, तब 
उनमें संघर्ष क्या ! एक व्यक्ति मरता; दूसरा पेदा होता है। इसमें संघर्षकी कोई 
बात नहीं | क्रमेण बनस्पति, पश्वादि एक ओर उत्पन्य हो रहे हैं तो दूसरी 
ओर नष्ट हो रहे हैं | हाँ, यदि उसी क्षण उसी अंशमें उसी रूपसे भाव) अभाव; 
निर्वाण, निर्माण आदि हों) तभी विरोध और संघर्ष हो सकता है । पर यह 
असम्भव है ही; क्योंकि यदि भाव, अभाव निर्वाण निर्माण समान देश, समान 
कालमें रह जायें तो संसारमें विरोध द्दी मिठ जायगा । फिर संघर्ष भी क्‍या 
रहेगा ! यदि राजि और दिन समकालल्‍में हो तभी संघर्ष सम्मव है । दो विरोधी 
मल्लछोंका ही संघ हो सकता है; अतीत-अनागत मब्लॉका संघर्ष क्या होगा १ साथ 
ही यदि सहभाव सम्मव हो जाय तो भी विरोध असम्भव है; क्योंकि खानुचित 
देशकाल-स्थायित्व ही विरोधका कारण होता है। घरणी; अनिछ) जलके संघर्षसे, 
'बीजके विध्वंससे अद्भुरकी उत्पत्ति होती है। कुछ छोग इसी आधारपर असत्कारण- 
बाद सिद्ध करनेका प्रयत्न करते हैं, परंतु अभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं हो 
सकती । यदि ऐसा हो तो कार्यमें कारणका अनुवेध रहनेसे हर कार्यमें कारणका 
अनुवेध रहना चाहिये, क्रिंवु उपलब्धि इसके विपरीत रहती है। कार्यमात्र्मे 
सत्ताका ही अनुवेघ दिखायी देता दै। अतः सत्कायंवाद ही ठीक है । बीजके 
अंश ही अंकुरादिमें अनुस्यूत रहते हैं। सर्वथापि व्यवहारमें कार्यो्रादनानुकूछ 
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सामग्रियाँ ही का्य-विकासमूछ समझी जा सकती हैं, असंगतियाँ विरोध या 
संघर्ष नहीं | कार्यके प्रतिबन्धकादि दोषका निवारण अवश्य अपेक्षित होनेपर 


पुरातन या निर्वाण खय॑ विनाशोन्मुख है । अतः उसकी प्रतिबन्धकता 
असिद्ध है। 


स्‍्टालिनिका कहना है कि “समाजके जीवन और इतिहासके अध्ययन करनेके 
लिये सामाजिक क्षेत्रके इन्द्वात्मक प्रणालीका प्रचार कितना महत्वपूर्ण है. ओर 
समाजके इतिहास तथा सर्वहारवर्गकी पार्टीकी प्रत्यक्ष कार्यवाह्ीपर उन सिद्धान्तोंका 
लागू करना क्या मदहृत्त रखता है; यह सहज ही अनुमान किया जा सकता है। 
यदि संसारमें कोई भी वस्तु विड्छिन्न ओर एकाकी नहीं है; यदि सभी 
वस्तुएँ सम्बद्ध ओर परस्पर निर्भर हैं; तो सिद्ध है कि इतिहासकी किसी भी 
समाज-व्यवस्था या सामाजिक आन्दोलनका मूल्याह्नन हम किसी भी सनातन न्याय 
अथवा पूर्वकल्पित सिद्धान्तसे नहीं कर सकते । इस प्रकारके मूल्याक्षूनका 
इतिहासोंमें नितान्‍्त अभाव नहीं है। यह मूल्याह्नन परिस्थितियोंपर विचार करके वे 
ही कर सकते हैं, जिन्होंने उस समाज-व्यवस्थाके सामाजिक आन्दोलनको जन्म दिया 
होगा; जिससे वे सम्बद्ध हैं | बतेमान परिस्थितियोंमें दासप्रथा निरर्थंक; अखाभाविक 
और मूर्खतापूर्ण होगी। पर जब पंचायती-व्यवस्था छिन्‍्न-मिन्न हो रद्दी थी; तब दास- 
प्रथाका होना समझमें आ सकता था । तबकी परिस्थितिमें वह एक खामाविक घटना 
थी; क्योंकि प्राचीन समाजकी पंचायती व्यवस्थाको देखते हुए वह उन्नत 
ब्यवस्था थी । जब जारशाही ओर पूँजीवादी व्यवस्था विद्यमान थी। तब उदाहरण- 
के लिये १९०५ के रुपमें एक पूजीवादी जनवादी प्रजातन्त्रकी माँग अच्छी तरह- 
से समझमें आ सकती थी | वह उचित और क्रान्तिकारी माँग थी क्योंकि उस. 
समय इनकी प्राप्तिका अथ द्वोता “प्रगतिकी राहपर एक कदम आगे बढ़ना ।? पर 
अग्न सोवियतसंधकी परिस्थितियोंमें पूजीव[दी जनवादी प्रजातन्त्रकी माँग एक अर्थ- 
हीन ओर क्रान्तिबिरोधी माँग होगी; क्योंकि सोवियत प्रजातस्त्रकी तुलनामें पूँजीवादी 
प्रजातन्‍्त्र निकृष्ट है | यह तो पिछडढी मंजिछूकी ओर लोटना होगा। देशकाल- 
परिस्ितियोके अनुसार ही प्रगति ओर प्रतिक्रियाका निण य हो सकता है; यह स्पष्ट है ) 
सामाजिक घटनाओं के प्रति इस ऐतिहासिक दृष्टिकोणके बिना ऐतिहासिक विज्ञान- 
का अस्त ओर विकास असम्भव है । इतिहास विज्ञान-तारतम्य-हीन घटनाओं- 
की सूची ओर क्षुद्रतम श्रास्तियोंका संकलन न बने; यह इस दृष्टिकोणद्वाराही 
सम्भव है |! 


उपयुक्त बातोंकी समालोचनामें सबसे पहली बात यह है कि जिस इतिहासके 
आधघारपर इनन्‍्द्ववादकी कल्पना खड़ी की जाती है, वह इतिहास खय॑ किसी 
सिद्धान्तका साधक या बाधक नहीं हो सकता । इतिवृत्त, ऐतिहा; इतिहासादि 
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शब्द पुरानी घटनाओँके डिये प्रयुक्त होते हैं। “इति हद आस!--ऐसा था, ऐसी 

प्रसिद्धि ही इविद्दयात कहल्वता है । वह प्रामाणिक; अप्रामाणिक दोनों ही प्रकार- 
का होता है । इतिहास यदि प्रत्यक्षानुमानमूछक हो या शब्दमूछक हो तो 
प्रमाणके निदुंड होनेसे ही निदुश हो सकता है। प्रमाण दुष्ट है तो इतिद्ास भी दुष्ट 

दी होता है । प्रायः आजकलके इतिहास दुरमिपन्धि एवं भ्रान्तिपूर्ण होते हैं। इस 

सम्बन्धमें अनेक पाश्राच््य विद्वानोंकी सम्मतियाँ “भारतमें अंग्रेजी राज्य!पुस्तकमें उद्धृत 
हैं । किसी सिक्के या खण्डहर आदिके आधारपर ऐतिहासिक कल्पनाओंका महल खड़ा 

कर दिया जाता है| चतुर लछोग अपने विभिन्‍न उद्देश्योंकी पूर्तिक लिये मनगदन्त 

इतिहासका निर्माण कर देते हैं | आँखों देखी घटनाओँके सम्बन्धमें विभिन्‍न 

संवाददाताओंकी विभिन्‍न रायें होती हैं | तार; टेलीप्रीन्टर, रेडियो, अखबारों- 
तक पहुँचते-पहुँचते उनके अनेक रूप बन जाते हैं । फिर इनके आधारपर किसी 

सत्य घटनाका निर्णय केसे किया जा सकता है ! ऋतम्मरा-प्रशायुक्त ऋषियोंके 
इतिहास अवश्य प्रामाणिक कहे ज्ञा सकते हैं । वे समाधिके द्वारा संनिकृष्ट, 
विप्रकृष्ट, स्थूछ, सूक्ष्म वस्तुओंका साक्षात्कार कर सकते हैं । परंतु उनकी 
इृष्टिसि पुरानी घथ्नाओंका दुहराना मात्र। “इतिहास” गड़े ग्रुदोंको डखाड़नेके 
अतिरिक्त ओर कुछ नहीं । सत्य ऐतिहासिक घटनाओंमें मी समीचीन 

अपमीचीनः इष्ट, अनिष्ठ उचित अनुचित कई तरहकी घथ्नाएँ होती हैं । 

इसी लिये व्यवहारमें इतिहास प्रमाण नहीं होता, अपितु विधान प्रमाण होता है । 

इसीलिये रामायण) मारतसे यह निष्कर्ष निकाला जाता है कि रामादिवत्‌ आचरण 

करना चाहिये, न कि रावणादिवत्‌ | यही इतिदह्ासका प्रयोजन है। जिन घटनाओंसे राष्ट्र 

या विद्वकों घामिक, आर्थिक, चारित्रिक उनन्‍नतिमें सक्षयता मिलती हो; उन्हीं 

घटनाओंका इतिहासमें डल्लेख होना उचित है। आज भी विशिष्ट पुरुषोंका है" 
इतिद्ासमें उल्लेख होता है | मास, लेनिन-जेसा अन्य कम्युनिश्टोंका इतिहासमें 

महत्व नहीं । म्युनिसिपालिटीके दफ्तरमें मनुष्यके जन्म-मरणका उल्लेख होता है । 

कीट-पतंगोंका नहीं; क्योंकि उनका महत्त्व नहीं है। सारांश यह है कि इति- 

वृत्तमात्रसे कोई सिद्धान्त नहीं निकाला जा सकता; क्योंकि इतिवृत्तकी घटनाएँ 

उचित-अनुचित--दो्नों ही ढंगकी हो सकती हैं। विधानमें ओचित्य-निर्णयके 

अनन्तर ही कोई ऐतिहासिक घटना स्थान पा सकती है । यदि सूर्योदय-सूर्यास्त, 

चन्द्रमाका हास-विकास) सप्ुद्रके ज्वार-भाटादिके नियम सनातन हैं तो कोई सनातन्‌ 
न्याय या ठिद्धान्त भी हो ह्दी सकता है, पर व्यक्तिविशेष या परिस्थितिविशेषसे 

कुछ क्रियाओंमें अन्तर पड़ सकता है | सनातन न्याय एवं सिद्धान्तोंपर इनका 

कुछ भी असर नहीं पड़ सकता । उष्णता अग्निका ख़माव है; वह व्यक्ति या 

परिस्थितिविशेषसे बदल नहीं सकता । 
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दासप्रथाको कितना भी निरथक अस्वाभाविक या मूखंतापूर्ण क्यों न कहा 
जाय; परंतु कित्ती-न-किसीरूपमें उसका अखित्व सर्वत्र है ओर रहेगा | हाँ, नाममें 
मेंद हो सकता है। कोन नहीं जानता कि “सोवियतसंघ'में सरकारसे मतभेद रखने- 
वाले लोगोंके साथ दासोंकी अपेक्षा भी बुरा बर्ताव किया जाता है ! विरुद्ध 
ब्यक्तियोंको शासनारूढ़ व्यक्तियों या संघोंके नियन्त्रणमें दासोंसे भी निकृष्ट बनकर 
जीवन बिताना पड़ता है। शासन; न्याय; शिक्षा) सेना आदि सभी विभागों में 
उच्चा कमेचारियां ओर निम्न कर्मचारियोंमें अड्भाड्िमाव-य! शेष-शेषिभाव अनिवाय॑ 
रहता है | “एक व्यक्ति दूसरेका हुक्म माननेके लिये बाध्य हो; न माननेपर दण्डित 
हो”, यही दास-प्रथाका नमूना है | इसका कब अभाव हो सकता है । घम्म 
नियन्त्रित राज्यमें ही शासन एवं शासित आदिका अभाव कहा जा सकता है। वहाँ 
भी घप्तमूलक नियम्य-नियामकमाव) गुरू-शिष्य, अग्रज-अनुज) पिता पुत्र) पति- 
पत्नीके नियम्य-नियामकमातर रहता ही है । सोवियत प्रजातन्त्रकी तुल्नामें पूँजीवदी, 
जन शदी प्रजातन्त्रको निकृष्ट कहना भी खगोष्ठीनिष्ठ सिद्धान्त, है। इस सम्बन्धरमें 
उत्तरोत्तर ऐतिहासिक प्रगतिकी बात करना निराघार है। आजके प्रजातन्त्र) गण- 
तन्‍त्र सबकी अपेक्षा दो हजार व पहलेके अशोकके साम्राज्यकी सुख-समृद्धि कहीं 
अधिक महत्तपूर्ण यी। उसमें सभी अपनेको सुखी और समृद्ध अनुभव करते थे । 
पाँच इजार वर्ष पहले युचिष्ठिस्के शासनमें तो धर्मराज्य था ही | छातखों वर्ष पहले 
होनेवाले रामराज्यका मुकाबला करनेवाढा कोई भी शासन न कभी हुआ और न 
मब्िष्यमें ही होनेकी आशा है | आजके पण्डितम्भन्य बढ़े गरबंसे कहते हैं कि 
“यह बीसरवी शताब्दी है; पुराना जमाना छूद गया | दुनिया बहुत आगे बढ़ गयी | 
युरानी धर्म-कमंकी सड़ी-गलछी बातें अब नहीं चछ सकतीं | उनका तमय बीत 
गया, परंतु वे यह नहीं देखते कि यदि घर्म ओर सम्यताका समय बीत गया तो 
सुख; शान्ति एवं समृद्धिका भी समय बीत गया । यदि सुख-शान्तिके बीते दिनोंको 
लोदाना है तो घर्म, सम्यता एबं सुव्यवस्थाओंके दिनोंको भी लोटाना ही पड़ेगा । 


कुछ लोग अपने दृश्कोणके अनुसार तोड़-मरोड़कर इतिहासका भी दृष्टि- 
कोण बना लें, परंतु इतने मात्रसे ऐतिहासिक घटनाओंका स्बसिद्धरूप मिटाया नहीं 
जा सकता। हाम-विकासका चक्र ही संसार है। विकारी पुरानी चीजका क्षय: 
नवींबका अम्युदय होता है सही; परंतु आत्मा-कार आदि कुछ पुरातन ऐसी भी 
तो बच्तुएँ होती हैं, जो नित्य हैं, जिनका कमी क्षय नहीं होता | इसी तरह व्यक्तियाँ- 
के अनित्य होनेपर भी प्रवाह नित्य होता है। जैसे गड्ादि प्रवाहकी अपेक्षा 
दीप-शिखादि प्रवाह अधिक अख्थर है। सत्त) रज, तमके अनुसार सं“रका प्रवाह 
अनुकूलअतिकूछ चलता है | कभी काम-क्रोषका तो कभी शम-दसका प्रवाह 
चलता है | अविवेकी कामादि-प्रवाहमें बहते हैं | विवेकी उन्हें रोककर शान्त्यादिका 
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प्रवाह चल्मता है | महापुरुष कमी प्रवाहमें नहीं बहते, वें उसे रोककर घर्म- 
नियन्त्रित बनाते हैं | अतः कभी नास्तिक भौतिकवादियोंका बाहुल्‍य छोतः है 
फिर आस्तिकपक्ष उठता है। सत्य-अनतः आपसुर-दव दोनों पक्षोंका कालश्लुतार 
उद्धव; अभिमवादि होता रहता है| फिर भी “सत्यं जयति नानृतम्‌! के अनुसार 
अन्तमें सत्य ही जीतता है; भले ही पहले अन्तका बोल-बाछा फेल गया हो । 
इसी तरह धर्मकी ही विजय होती है; अधर्मकी नहीं | इसलिये चिरन्तन शाश्वत सत्य 
सिद्धान्तका अवलम्बन करनेसे ही अद्वत-अधर्मका अतिक्रमण किया जा सकता है ) 
एतावता यह कहना सर्वथा असक्ञत है कि “संसार निरन्तर गतिशील है, पुराख्तन- 
का विनाश ओर नबीनका उदय होता रहता है। पुरातन व्यवस्थाएँ चिरन्तन 
नहीं हो सकतीं |? कोई वस्तु थायी रहनेपर द्वी स्थायी कैदी जा सकती है। * 
स्टालिनका यह कहना भी ठीक नहीं कि “शोषण और व्यक्तिगत सम्मद्िके 
सिद्धान्त शाश्रत सत्य नहीं हो सकते | किसानपर जमीनदारके, मजदूरपर पूँजीपततिके 
प्रभुत्वका सिद्धान्त त्रिकालाबाध्य नहीं हो सकता; क्योंकि यह एक साधारण बस्तु 
का अतिरज्लित बीमत्स वर्णनमात्र है ।? व्यक्तिगत समत्तिके लिद्धान्तको 
शोषणका सिद्धान्त नहीं कह जा सकता । ( आगे चलकर तकके आधाहइपर 
व्यक्तिगत सम्पत्तिका लिद्धान्त निरूपित किया जायगा। “देखिये पृष्ठ २४८ /» । 
कम्युनिष्टकी दृष्टिमं तो किसी गिरहकट व्यक्तिको रोका नहीं जा सकता ओर 
न तो उसका पुनरुत्थान ही सम्भव है । इसलिये उसे ओर धक्का दे देना क्षाहिगे) 
जिससे वह शीघ्र ही नष्ट हो जाय ।! इस तरह वे सदा अभ्युदयोग्मुख वर्गके सःथी 
होते हैं | “बहुजनहिताय, बहुजनसुखाय! बहुमतका उिद्धान्त वहाँ असम्मव हैं ) 
स्टालिनका कहना है कि १९ वीं श्तीके नवें दशकरमें जब माक्सवादियों तथा लोक- 
वादियोंमें संग्राम चल रहा था; रूसी सबहारावर्ग साधारण जनताका एक झुंड अब्य 
भाग था; इसके विपरीत खेतिहर किसान जनताका बहुसंख्यक भाग था । पर सर्व- 
हाराबर्ग एक विकासमान वर्ग था; जब कि वर्गके रूपमें किसान छिन्न-भिन्न हो 
रहे थे। पर चूँकि सत्रहराव्ग एक विकासमान वर्ग था; अतः मार्क्सवादियोंने इसके 
आधारपर अपनी नीति निर्धारित--सख्थाकित की | उनकी यह घारणा ग्रान्त न थी | 
अतएव आगे चलकर यही वर्ग एक छुद्र शक्तिसे विकसित होकर उच्च कोरिका 
ऐतिहासिक ओर राजनीतिक शक्ति बन गया |? ( जे० स्टालिनका इन्द्वात्मक 
ऐतिहासिक भोतिकवाद ) 


पर यह कहना ठीक नहीं । उत्थान पतन संसारका घम्म है। जो सूर्य कभी 

अस्त होता है, वही उदय होता है। जीवनरमें भी ग्रहदशाके अनुसार कभी पतन) 
कभी उत्थान भी होता है--- 

'तीचेर्गच्छत्युपरि च दशा चक्रनेमिक्ररेण ।! ( मेघदूत २ | ५९ ) 


२४६ माक्सवाद और रामराज्य 


खेतिहर किसान वर्गको शोषक भी नहीं कहा जा सकता | उसीकी कमाई 
सबको खानेको मिलती है। अतः “बहुजनहिताय, बहुजनसुखाय” उसकी दशा 
सुधारना क्या उचित न था १ फिर जब कम्युनिष्ठ शोषितका ही पक्ष लेता है; तब 
यह भी कहना होगा कि “जो सवोधिक शोषित हो, उसीका पक्ष छेकर 
शोषकोंका मुकाबछा करना चाहिये ।? इस इष्टिसे भी सर्वाधिक बहुसंख्यक समाजके 
द्वितार्थ प्रयल आवश्यक हैं। फिर केवछ सर्बहारा मजदूर समाजका ही पक्षपात क्यों ! 
पुनश्च, यदि परिणाम-सम्बन्धी; ऋमिक-परिवर्ततन और अकस्मात्‌ एवं शीघतासे 
होनेवाले गुण-सम्बन्धी परिवर्तेन विकासके नियम हैं तो जैसे सर्वहारावगद्धारा 
की गयी क्रान्ति खाभाविक अनिवार्य घटना हो सकती है, बेसे द्दी खेतिहर वर्गे- 
द्वाराओभी की गयी क्रान्ति महत्वपूर्ण क्यों न होगी ? फिर यदि इन्द्रमानके 
अनुसार निर्माण और निर्वाणका क्रम चलता ही रहेगा तो किसी दिन साम्यवाद- 
की कत्यना भी पुरानी होगी ओर फिर इसे भी मिटानेके लिये कम्युनिष्टको प्रयत्न 
शील होना पड़ेगा | 


आजकल जो ५्सुधारवाद”ः चलता है; जितका उद्देश्य प्राचीन वस्तुओंका 
एकाएक विनाश नहीं, किंतु दोषोंकों दूर कर / उन्हें अच्छा बनाना होता 
है, स्टालिन आदिने उसे नगण्य बताया है| समाजवादकी मुख्य तीन प्रव्ृत्तियाँ 
हैं--पुधारवाद, अराजकतावाद और माक्संवाद | सुधारवाद-- बन्सेवीक आदिकी 
विचारधारा ) समाजबादको बहुत दूरकी बात समझता है। उससे आगे कुछ है 
ही नहीं | सुधारबाद समाजवादी क्रान्तिको नहीं मानता ओर शान्तिपूर्ण डपायोंसे 
समाजवाद कायम करना चाहता है। सुधारवाद वर्गसंघंकों न मानकर वर्ग- 
सहयोगका प्रतिपादन करता है । स्टालिनिकी दृष्टिमें ध्यह सुधारवाद दिन-प्रति-दिन 
सड़ता ही जा रहा है | समाजवाद ओर सुधारवादकी सारी समानता दिन-प्रति- 
दिन खतम होती जा रही है, अतः सुधारवादपर विचार करना ही व्यथथ है।? 
' सुधारवादके सम्बन्धमें साक्सवरादियोंकी यह घारणा है। प्राचीनतावादी सुधार- 
वादियोंकों सब्था हेय बताते हैं। भारतमें कांग्रेस, हिंदूसमा, जनसंघ आदि सुधार- 
वादी संस्थाएँ हैं | ये एक तरफ भारतीयता; संस्कृतिकी बातें करतीं और सुधार भी 
चाहती हैँ। उधर कम्युनिष्ठ सोशलिष्ट आदि अराजकतावादी पार्टियाँ सर्वेथा 
परिवरतंनकर मश्षक्रान्ति चाहती हैं| रामराज्यादि पूर्टियाँ शास्त्रों ओर परम्पराके अनुसार 
सनातन संस्कृति; धर्म एवं राजनीतिमें सिद्धान्ततः तिलूमर परिवर्तन नहीं 
चाहती | इनमें सुधारवादी किसी दसिद्धान्तपर खिर नहीं ई । रामराज्यवादी 
ईश्वर एवं घर्म आत्माकों ही आधारभित्ति मानकर चलते हैं । अपोरुषेय वेद एवं 
तन्मूछक आषंेशसत्र तथा तदविरुद्ध तकके आधारपर तत्वका निर्णय करते हैं । 
भोतिकवादी आत्मधर्मशास्त्रादिनिरपेक्ष) तक प्रत्यक्ष एवं विशञानके आधारपर 
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तत्व-निर्णय करते हैं | पर सुधारवादी बीच-बीचमें रहना चाहते हैं | फरूतः 
वे दोनों पक्षोंद्दीसे उपेक्षित रहते हैं। उनमेंसे कुछको अन्तमें भोतिकवादकी 
ओर जाना पड़ता है और कुछको अध्यात्मकी ओर | अराजकतावादीका कद्दना 
है कि “जबतक व्यक्तिको खतनन्‍्त्रता नहीं मिछती तबतक जनताको खतनत्रता 
नहीं मिल सकती । अतः सब कुछ व्यक्तिके लिये होना चाहिये ।? माक्संवादी कहता 
है. कि “जनताकी खतन्त्रतासे दी व्यक्तिको खतन्त्रता मिलती है । अतः सब 
कुछ जनताके लिये ही होना चाहिये |! पर रामराज्यवादीकी दृष्टमें व्यक्त और 
समाज दोनोंका समन्वय ही ठीक है। समष्टिकी सुख-समृद्धि और स्वतन्त्रतासे 
व्यक्तिके अभ्युदयमें सुविधा होती है । अनुकूछ साधन और वातावरणसे आदमी 
जन्नतिके मार्गमें अग्रसर हो सकता है। 


इसके साथ ही जैसे एक-एक दृक्ष कट जानेसे बन कट जाता है; एक-एक 
सैनिक कट जानेसे सेना कट जाती है; वेंसे ही एक-एकव्यक्तिके धनवान्‌$ बलवान्‌ 
बन जानेंसे समष्टि बलवान, घनवान्‌ बन जाता है | व्यक्तियोंके निधन) अयोग्य 
हो जानेसे समष्टि निर्धन एवं अयोग्य हो जाता है। जहाँ व्य्टिःसमश्कि द्वितोंमें. विरोध 
हो; वहाँ समष्टिके अविरद्ध ही व्यष्टिकों आत्मद्वित-साधनमें प्रवुत्त होना अनिवाये 
होगा | व्यक्तिकों समाजहितका, समाजको राष्ट्रहितका: राष्ट्रको विश्वद्ठितका ध्यान रखना 
अनिवाय होगा । समष्टिको द्वानि पहुँचाकर आत्महिित साधना निनन्‍्ध समझा 
जायगा । माक्संवादियोंके मतासुसार प्सुधारवादी न होकर क्रान्तिवादी होना 
चाहिये । विकासका क्रम आन्तरिक असंगतियोंके खुलनेसे आगे बढ़ता है | इन 
असंगतिरयोपर विजय पानेके लिये इन्हींके आधारपर विरोधी शक्तिययोमें संघ होता 
है | अतः मजवूरोंका वर्ग-संबर्ष खाभाविक तथा अनिवार्य घटना है। इसीलि्यिे 
पँजीवादी असंगतियोपर पर्दा न डालकर उन्हें खुलासा करना चाहिये । वर्ग-संघण 
रोकनेका प्रयक्ष न कर उसे उसके अन्तिम परिणामतक ले जानेका प्रयत्न करना 
चाहिये | अतः बिना सुलाहिजेकी सर्वहारा श्रेणी वर्गनीतिका पाछन आवश्यक है ।? 
स्वेहारा ओर पूजीवादियोंके हिंत-सामझ्जस्य करते ही सुधारवादी नीति या पूँजीवाद- 
के समाजवादमें विकसित होनेकी समझोतावादी नीतिका अनुसरण उचित नहीं है। 
इसे ही समाजके जीवन एवं, इतिहासपर छागू की जानेवाली इन्द्वात्मक प्रणाली 
कहा जाता है । रामराज्यवादी सर्वत्र अनिन्दित व्यक्ति या वर्गोंमें सामझस्यके साथ 
अम्युदयोन्मुखी प्रगतिको श्रेयस्कर समझते हैं । वर्गसंघर्ष दुष्प्रचार्मूठक द्वी होता 
है। मन्थराने राम और भरतमें फूट डालकर संघर्ष डालना चाह्य, पर सफल न 
हुई | इसी तरह अच्छे लोगोंमें वर्गवाद सफल नहीं होता । 


+४-*-<कव्व नह. फिकमानण्केरं>--+--- 


८. 
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वर्ग-संघष 

धवर्गसंबर्धश माक्सबादका एक मूल तिद्धास्त है ।ऐतिहासिक विवेचनसे वह 
इसी निष्कर्षरर पहुँचता है कि समाजका विक्रास वर्ग संघर्षसे प्रभावित होता है। 
समाजमें दो वर्ग होते हैं--शोषित तथा शोषक | उत्पादनके साधनौपर जिनका 
अधिकार द्ोता है; वह शोषक वर्ग है; दूसरा शोषित । प्रत्येक नियम, रीति, रिवाज) 
दर्शन) कला, इतिद्वास --सभी वर्ग-संघर्नके विचारोंसे प्रभावित होते हैं | उत्पादनके 
साधनोंमें परिवतंनक्रे साथ सामाजिक मान्यताओंमें परिवर्तन होता रहता है। इस 
खितिमें कोई भी नियम ऐसा नहीं जो शाश्वत कहा जा सक्के। शाश्वत नियरम्ोंका 
नारा पूँ जावादी दशनिफॉद रा व्यक्तिगत सम्पत्तिक्री सुरक्षा तथा शोषण को प्रोत्साहित 
करनेके लिये लगाया गया । 

सापेक्ष ओर शाश्रत निग्रम 

कहा जाता है कि संसारमें सबसे पहले फ्रांसनें समानता; खतन्‍त्रता एवं 
अआ्रावताका नारा बुलंद किया | माकते उसोपते प्रभावित होकर साम्यवादकी ओर 
आकृष्ट हुआ; परंतु उतने देखा कि फ्रासमें समानता; खतन्‍्त्रता; श्रातृतके नारे 
ही नारे हैं, व्यवहारमें घोर वेषम्य विद्यमान है | कोई त। महाघतवानः सर्ववाधन- 
सम्पन्त है ओर कोई महादरिद्र एबं दुखी है | माक्सक्रो इसका कारण दूँदनेसे 
शात हुआ कि समाजमें घामिक आध्यात्मिक, राजनीतिक, आर्थिक शाश्रत 
निया हद विश्वात बना हुआ है ओर समाज उन झाश्रत नियमोंक्ी अपरिहाये 
मानता है ' फड़तः लक्षयति. कोटियनिका पुत्र स्ववावतः धनव्रान्‌ होता है; भूमिपति, 
मकानमालिक आदि समीकी संतानें सम्पन्न होती हैं। इस तरह समानता$ 
खतन्त्रता श्रातृताकी बातें करते हुए मी कुछ छोगोंकी व्यक्ति गत सम्पत्ति ज्यो-की- 
'त्यों बना रहेगो। गरोब गरीब हो बने रहेंगे ओर व्यावद्रिक आशिक दृष्टिसे 
समानता नहों हो सकेगी !! इसडिये आर्थिक असंठुझन या अर्थ-वेषम्य दूरकर 
व्यावद् रिक समानता छानेके उद्देश्यमे माक्सने अथ-सम्बन्धी प्राचीन नियमोका 
खण्डन किया । परंतु यह संगत नहीं है । 

व्यक्तिगत सम्पत्ति 

भारतीय घार्मिक, राजनीतिक शात्तरोंने व्यक्तिगत सम्पत्तियोंकों वेध माना है | 
मन्वादि बर्मशास्त्र) मिताक्षरा आदि निम्न्धप्रन्थो में कहा गया है कि पितृपितामद्ा दिकी 
सम्पतियामें पुत्र-पोत्रादिका जन्मता खल है | गर्भ थ शिश्वुका भी पितापितामहादिकी 
सम्पत्तिमें खत्य मान्य है । अतएव दायके रूपमें प्रातत चछ, अचछ घन पुत्रादिका 
बैघ धन है। इसी प्रकार निधि छाभ मित्रोसे मिली, विजयसे प्राप्त) गाढ़े पसीनेकी 
कमाईमे खरीदीहुई सम्पत्ति, पुरस्कार तथा दानमें प्राप्त एवं उद्योग, कृषि; 
ब्यपारादि तथा डचित सूद आदिद्व रा प्राप्त सम्पत्ति वेध-पम्पत्ति समझी जाती है-- 
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सप्त वित्तागमा धर्या दायो छाभः क्रयो जयः । 
प्रयोग: कमंयोंगश्च सत्प्रतिग्रह एवं च॥ 
( मनु० १० । ११७ ) 
प्रायः आज भी सभी देशोंमें सम्पत्ति-सम्बन्धी नियम-ऐसे ही हैँ । किसीकी 
व्यक्ति सम्पत्ति, भूमि; मकान आदिपर उनके उत्तराधिकरारियोंका अधिकार 
रहता है; सरकार भी अगर किसीकी कोई वस्तु सार्वजनिक हितकी दृष्टिसे लेती है 
तो उसे मुआ।विज्ञा देती है | भारतमें भी जमींदारी; जागीरदारीका मुआविजा दिया 
गया है; राजाओंसे राज्य लेकर उन्हें कुछ सालाना दिया जा रहा है। इससे 
विद्वान्ततः मारत-सरकारने बाप-दादाकी *म्पत्तिको बेटे-पोतेकी बपोती--मिलकियत 
होनेका सिद्धान्त मान लिया; तभी मुआविजा और सालाना देनेकी बातकी सक्ञति 
लगती है। अन्यथा मुआविज्ञा आदि देनेकी कोई सक्गति नहीं लग सकती | 
हाँ, यह बात अवश्य है कि जब राज्य या जागीरें राजाओं या जागीरदारोंकी 
वैधानिक मिलक्रियत है; वेंध धन है तब उन्हें उचित मूल्य बिना दिये और उन्हें 
बिना संतुष्ट किये मनमानी कुछ देकर अपहरण करना एक प्रकारका स्तेय ही है | 
आजकल कुछ छोग भूमित्वामी कहनेमें हिचकिचाते हैं | परत वस्शुतः यदि 
कोई अपने सिरकी टोपीका स्वामी हों सकता है; अपनी झोपड़ी ओर पत्नीका 
पति हो सकता है; तो भूस्वामी होना भी कोई अनहोनी घटना नहीं | यदि हृढ़ता- 
से अपनी टांपीकी रक्षा न की जायगी; ते गुंडे टोपी भी छीन लेंगे; अपनी थालीकी 
रोटीको भी उठा ले जायंगे; झोपड़ी ओर पत्नी भी छिन जायगी। इसलिये 
कुछ पुराने साम्यवादियोंक भी मत था कि मौजूदा राज्य-शासनसे अलूग रहकर 
ही खतन्त्रूपसे साम्यतरादी पंचायती शासन कायम किये जाने चाहये | नैतिक; 
आर्थिक भावनाओंके कारण किसीकी व्यक्तिगत सम्पत्तिमें हाथ डालना ये लोग 
अनुचित समझते थे । 

परंतु माक्सके मतानुसार ५राज्यशक्तिको ही सामाजिक क्रान्तिका एक प्रबल: 
अर्त्र बनाया जा सकता है |? माक्सने सबसे पहले इन विश्वासोका खण्डन करना 
उचित समझा । तदनुसार ही उसने दल्‍द्घाव्मक भोतिकवादकी स्थापना की । 
जिसके - अनुसार आध्यात्मिक। घार्मिक, राजनीतिक। आर्थिक नियमों ओर 
सिद्धान्तोंकी शाश्रतिकता और नित्यताका खण्डन किया जाता है। प्रसज्भानुसार 
उसे आत्मा; परमात्मा एवं धार्मिक नियमाँकी अनावश्यकता सिद्ध करनेका भी 
प्रयत्न करना पड़ता है । इन लोगौंके मतानुसार भूत या परमाणु अथवा कुछ 
विद्युत्कणों अथवा प्रकृतिके हल्चल्से ही प्रपश्च निर्माण होता है । 

'डार्विन!का विकासबाद तथा वैज्ञनिक आविष्कार आदि ही इनकी 
विचारधाराकी आधार-भित्ति है । विकासबादकी आलोचना पिछले अध्यायमें पूर्णरूपसे 
की जा चुकी है। यहाँ उसे दुदरानेकी आवश्यकता नहीं | 

माक्प के समतातुतार जब सानवसमाजमें खेती आदि आरम्भ हो गयी, कुछ 
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नियम बनने छगे ओर विवाह आदि चल पड़े; तब पंचायतों और मुखियाँका 
निर्माण हुआ; धार्मिक, सामाजिक, राजनीतिक आदि अनेक प्रकारके नियम 
बनाये गये | इसी बीच खेतों तथा फलवान्‌ वृक्षोपर अधिकार प्राप्त करनेके लिये 
दो दल्में संग्राम होने लगे | संग्राममें जो लोग जीत गये; वे मालिक बन बैठे 
ओर जो हार गये; वे गुलाम बने | उती समयसे मालिक और गुरूमका जन्म 
हुआ और उनमें भेद, संघर्ष तथा विद्वेब उलन्न होने छगा। निजी सम्पत्तिकी प्रथा 
जबसे चली है; तमीसे दो दल तथा वर्ग परस्पर विरुद्ध रहने छगे थे | तबसे ही 
मनुष्यजातिका इतिहास वर्ग-कलहका इतिहास है | यह दूसरी बात है कि यह वर्ग- 
कलह कमी प्रत्यक्ष रहता है कभी अप्रत्यक्ष । इसके फछ्से या तो नवीन सामाजिक 
प्रणाली, नवीन स्वामित्व प्रथा; नवीन आधिक नियमोंका जन्म होता है या दोनों 
वर्गोका लड़ते-लड़ते नाश हो जाता है | ये दोनों दल भिन्न भिन्न स्वार्थ-स्वामित्व- 
की प्रथा; आदर्श तथा सम्यताके समर्थक होते हैं । 


शाश्वत नियम 
पर सिद्धान्ततः राज्यशक्तिको किसी भी धार्मिक, आध्यात्मिक नियन्त्रगमें ही 
रहना उचित है | अन्यथा अनियन्त्रित उच्छुछ्ुल राज्यर्शक्त राष्ट्रके लिये भीषण 
सिद्ध हो सकती है । 'बृहृदारण्यक उपनिषद्‌? में कहा गया है कि “घस क्षत्रका भी 
क्षत्र है! अर्थात्‌ घर्मपर राजाका शासन नहीं चछता, अपितु राजापर धर्मका शासन 
चलता है । जैसे बिना नकेलके ऊँट, बिना छगामके घोड़ा, बिना ब्रेकके साइकिल- 
मोटर आदि खतरनाक होते हैं, वेसे ही बिना नियन्त्रणके निरड्भुश राज्यशक्ति 
देशके लिये अभिशाप सिद्ध हो सकती है.। इसीलिये आज भी कुछ शासनके 
नियम ओर परम्पराएँ हैं ही तथा शासनोंको उनका नियन्त्रण मानना ही पड़ता 
है। ऐसी स्थितिमें राज्यशक्तिको धार्मिक, सामाजिक या राजनीतिक परम्परागत 
नियमोंके उल्लड्न करनेका अधिकार कथमप नहीं है। भारतीय सम्यतामें धर्म 
ब्रह्मके द्रष्ठ सांसारिक माबोंसे अतीत ढोते हैं । 
श्रियान्न सस्मवेद्‌. दुःखमप्रियादधिक भवेत्‌। 
ताभ्याँ हिं ये वियुज्यन्ते नमस्तेर्षा महात्मनास्‌ ॥ 
( वाल्मी ० रामा० सुन्दर० ५६ ।॥ ४६ ) 
जो प्रिय-अप्रिय दोनोंसे अतीत हैं, उन्हें दी नमनीय महात्मा कद्दा गया है । 
वे छोग भी ऋतम्भरा प्रश्ञा एवं अपोस्षेय शास्मेंका आदर करते हैं । 
कुछ लोगोंका कहना है कि विभिन्‍न देश-काल ओर परिखितिके अनुसार 
विभिन्‍न महापुरुषोंद्वारा राष्ट्रके घारण पोषणानुकूल निर्धारित नियम-समूह ही 
शास्त्र है। परंतु यह सर्वथा अनिश्चित एवं अव्यवस्थित है। क्रियामें विकल्प हो सकता 
है, परंतु वस्तु्में विकल्प नहीं हो सकता | एक वस्तुके विषयमें एक ही ज्ञान यथार्थ 
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होता है; अन्य अयथार्थ होते हैं | जेसे किंसीने आत्माका देहादि-भिन्न होना स्वीकार 
किया) किसीने देह मात्रको ही आत्मा माना) किसीने आत्माको अणुरूप) किसीने 
मध्यम, किसीने व्यापक माना; किसीने चेतन; किसीने अचेतन3 किसीने उभयात्मक 
माना | यदि महापुरुष सर्वज्ञ हैं तो मतभेद केसे ! कोई सर्वश्, कोई अल्पज्ञ कहा 
जाय तो भी कैसे ! तत्तन्मतानुयायी अपने-अपने तीर्थकर्रोंकों सर्वश्ञ ही मानते हैं। 
किसी पुरुषके सतसे प्रभावित जनता; पंचों, विधानसमाओं एवं छोकसुभाओंने 
यदि कोई धर्म या धर्मशासत्र बना भी लिया; तो भी जबतक कर्मफलदाता ईश्वर 
उसे खीकार न कर ले तबतक उसका कोई भी महत्त्व नहीं | लोकिक कर्मों और 
फरलछोके नियम छोकिक पुरुषोंद्दारा बनाये जा सकते हैं, परंतु जिन कर्मोका दृष्ट 
फल नहीं है, जिनका केवल परलछोकमें फल होता है; उन कार्योंका फल प्रत्यक्षादि 
ग्रमाणोंसे विदित नहीं हो सकता | कितने छोकिक नेता या शासक झुृत्युके अनन्तर 
कहाँ गये; उन्हें पिछले किन कर्मोंका क्या फू मिला; यह जानना न तो जनताके 
लिये सम्भव है ओर नतो पत्रकारों तथा विधानसभाई, छोकसभाई सदस्योंके 
लिये ही। 


घार्मिकोंका विश्वास है कि सगोत्र, सपिण्ड विवाहसे पाप होता है। परंतु आज 
सरकार इस जातीय नियमको तोड़कर उसे धर्म बनाने जा रही है। आज पिता- 
पुत्री; भ्राता-मगिनी) माता-पुत्रका उद॒वाह अधर्म माना जाता है। हो सकता है; 
कुछ ओर प्रगतिशील कुछ दिनोंमें इसे भी जायज धर्म माननेका आग्रह करें और 
इसे भी कानून बना दें | किंतु यदि वस्तुतः ईश्वर है ओर वह इसे अधर्म समझता 
है तो जबतक बह इसे घर्म ख्ीकार न करे; तबतक ऐसे डद्वाहोंको कोई सरकार 
घर्म भले ही कह दे, परंतु वह वस्तुतः घर्म नहीं हो सकता। ईश्वरवादीकी दृष्टिसे 
ईश्वर सनातन है; अतः उसके निर्धारित नियम भी सनातन हैं | वह सर्वश है 
सर्वदेशों; कारों तथा परिस्थितियोंको जानता है तथा तत्तद्देशों, कालों और परिस्थितियों - 
के अनुसार नियम बनाता है। अव्पज्ञ नेता या सरकार सर्वदेश-काल-परिस्थितियों- 
से अनभिश्ञ होते हैं | अतः वे यथाश्ञान नियम बनाते हैं | यदि दूसरी परिस्थितिमें 
पुराने नियर्मो्में अड़चन प्रतीत होती है; तब उन्हें रद्दोबदछ करनेकी आवश्यकता 
प्रतीत होती .है | किंतु स्वशके सम्बन्धर्मे यह बात नहीं कही जा सकती | वह तो 
अनन्त देशकाल तथा ब्रह्माण्डोंको जानता है; अनन्त जीवों, उनके अनन्त जन्मों 
तथा प्रत्येक जन्मके अनन्त कर्मों एवं उनके फरोंको जानता है और फल देनेकी 
क्षमता भी रखता है | उसी सर्वशास्ता सर्वशका शासनवचन ही शास्त्र है। यदि 
ईश्वरका विनाश सम्मव हो या ईश्वरकी पराजय सम्भव हो अथवा ईश्वरमें अल्पज्ञता 
या श्रान्ति सिद्ध हो सके, तभी ईश्वरमें रदोबदल सम्भव है। पर ईश्वरका विनाश; 
पराजय आदि स्वथा असम्भव है; अतः उसके घर्ममें भी परिवर्तन करना असम्भव है। 
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हों; ईश्वरीय शास्त्रोने पहलेसे ही देश, काल परिस्थितिके अनुसार जितना नियमेंमें 
परिवतन निश्चित कर रखा है, वह परिवर्तन मान्य है। जैसे सत्ययुग; त्रेता; द्वापर तथा 
कलियुगके भेदसे; विपत्ति, सम्पत्तिके मेदसे कुछ परिवर्तन शास्त्र सम्मत है दी ।व्यवद्दरमें 
भी ज। जिस कार्यमें दक्ष होता है; वह उसी कार्यमें सफल होता है । मिले हुए दूध- 
पानी. अछूग करना इंसके लिये सरछ है, पर ओरोके लिये कठिन । मिली हुईं 
बालू और शर्कराको प्रथक्‌ करना पिपीछिकाके लिये सरछ है; पर दूसरोंके लिये 
कठिन | विविध पुष्परतबकोंसे मधुर रत निकालकर मधु बनाना मधुमक्षिकाके लिये 
सरल है, ओरोंके लिये कठिन | वैद्य, इंजीनियर, वकील; गणक आदि अपने-अपने 
विषय सफल हो सकते हैं, दूसरोंके विषयमें नहीं । दूरवीक्षण, अणुबीक्षण आदि या 
योगादिजन्य विशेषताओंके उत्पन्न होनेपर भी विषयकी सीमा बनी ही रहती है । 
योगादिजग्य विशेषतासे श्रोत्ररूपके सम्बन्धमें अथवा नेत्रशब्दके सम्बन्धमें 
सफल नहीं हो सकता--- 

यन्नाप्यतिशयो दृष्टः स स्वार्थानतिलद्धनात्‌। दूरसूक्ष्मा दिदृष्टो स्थाज्ञ रूपे श्रोत्रबुत्तिता ॥ 


यहाँ बहुमतका भी कोई मूल्य नहीं । कहा जा झुक! हैं कि नेत्रविहीन कोटि- 
को” अन्धे भी रूपज्ञानमें सफल नहीं हो सकते । इसी तरह रोगके सम्बन्ध चच्या- 
दिकी ही सम्मति मान्य होती है; इंजीनियर या वकीलोंकी नहीं | डाक्टरों या 
वकीछोंके बहुमतके आधारपर टूटी घड़ीका पुर्जा ठीक नहीं कराया जा सकता; 
उसके लिये तो इंज्ञीनियर ही अपेक्षित होगा | इसी तरह शाश्रत नियमोंके सम्बन्धमें 
उन्हींका मत मान्य हो सकता है; जो उसके जानकार तथा अधिकारी हैं । 


शोषक-शोषित 


भूमि आदिके लिये युद्ध, संघर्ष होने। मालिक-गुलाम, शोषक-शोषित, 
उत्पीड़क-उत्पी ड़ित आदिकी कल्पना तो हामकालकौ बात है। सुष्टिके प्रारम्भका्में 
सम्पूर्ण प्रजा घर्म-नियन्त्रित थी । उस समय सत्त्गगुणका पूण विस्तार था | सभी समझते 
थे कि सभी प्राणी अमृतके पुत्र हैं--“अम्ृतस्य पुत्रा:ः। सभी प्राणियोंक्री सहज 
समानता; खतन्‍त्रता एवं श्रातृताकी मूठ आधार मित्तिको समझते थे । व्यवह्ारमें 
सब एक दूसरेके पोषक ही थे; शोषक नहीं; सब परस्पर एक दूसरेके रक्षक ही थे; 
भज्ञक नहीं. | उत्मीड़क-उत्पीड़ितका भेद स्वथा ही न था । महामारतमें उस 
अवस्थाका वर्णन मिलता है--- 
न॒वे राज्य न राजाउउसीजन्र दण्डो न च दाण्डिकः । 
धर्मेणेव.. प्रजाः सवा रक्षन्ति स्स॒ परस्परम्‌ ॥ 
( महां० शां० प० ५७५९ | १४ ) 
अर्थात्‌ प्रथम राज्य-राजा, दण्ड-दाण्डिक कोई भी भेद नहीं था | समी धर्म- 
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नियन्त्रित हो परस्पर एक-दूसरेका पालन करते थे। अपोरुषेय नित्य वेदोंके द्वारा 
भी आदर्श शासनका रूप दिखलाया गया है--- 
न मे स्तेनो जनपदे न क॒दयों न मद्यपः। 
नानाहिताग्निनविद्वानू न स्पेरी स्वेरिणी कुतः॥ 
४ (छांदो० उप० ५ । ११ । ५) 


मेरे राज्यमें कोई चोर नहीं; कोई कृपण नहीं; कोई मद्यप नहीं ओर कोई 
अधिकारी होकर अनाहितागि नहीं; अर्थात्‌ कोई अखधर्म निष्ठ नहीं; किंतु समी खधमे- 
निष्ठ हैं। मेरे राज्यमें कोई दुराचारी पुरुष नहीं; फिर दुराचारिणी स्त्री तो हो ही कैसे 
सकती है ! आजके सभ्य कहे जानेवाले किसी भी शासनमें क्‍या ऐसा धार्मिक स्तर 
इृष्टिगोचर होता है ! व्यवद्वारतः जहाँ शिबि; दिलीप, रन्तिदेव आदि पशु, पक्षी एवं 
साधारण मनुष्योंके डिये आत्मोत्सगतक कर देते थे, वहाँ शोषक-शोषित; 
डत्पीड़क-उत्पी ड़ितोंके वर्ग-भेदको स्वाभाविक कहना कितना भ्रामक है; यह स्पष्ट है । 

कहा जाता है कि प्राचीनकालमें यूगेपके नगर्रोंमें निवास करनेवाले व्यापारी; 
कारीगर तथा मध्यमश्रेणीके लोगों का जर्मीदारो-सरदारोंसे इसलिये छड़ाई हुईं थी कि 
उनको कारीगरी एवं व्यापारकी स्वाधीनता तथा निज्नी सम्पत्तिको इच्छानुसार ख्चे 
करनेकी स्वतन्त्रता मिले एवं एक राष्ट्रिय सरकार कायम हो । वही व्यापार आदि 
आगे चलकर विजयी होकर पूँज्ीपति हो गये । उनसे मिन्‍न भ्रमजीबी सम्पत्ति- 
विहीन हो गये। अपने देशकी सम्पत्तिमें उनका कुछ भी हिस्सा नहीं है । दूसरी 
ओर पूँजीकी उत्पत्ति दिन-पर-दिन पारस्परिक सहयोगपर निमर होती जा रही है 
ओर पूँजी एक सम्मिलित वस्तु बनती चली जाती है । इस कारण श्रमजीवी दल 
अब सम्पत्तिकों व्यक्तिगत बनानेके लिये न झगड़कर इसलिये झगड़ता है कि समाज 
जो भी माल पेद्ाा करता है; उसको उपयोगमें छाने या बाँगनेका अधिकार भी 
समाजको ही हो | इस प्रकार मध्य श्रेणीद्वारा ही एक दल ऐसा पैदा हुआ; जिसका 
उद्देश्य है वर्ग-विशेषके उद्देश्यको नष्ट कर सार्वजनिक स्वामित्वकी प्रथा प्रचलित 
करना। अन्ताराष्ट्रिय-संघडो बड़ी सभा सितम्बर १८६७ में स्विटजरलेंडके छोसान 
नामक नगरमें हुई | उनमें एक प्रस्ताव पास किया गया कि रेलोको राष्ट्रिय सम्पत्ति 
बना लिया जाय | तीतरी महासभा सितम्बर १८६९ में ब्रुसेल्स ( बेलजियम ) में 
हुईं, इसमें युद्धोंका विरोध किया गया और यह भी प्रस्ताव स्वीकृत किया गया 
कि रेलों) खानों, जंगलों ओर खेतीके छायक तम!म जमीनोंको राष्ट्रिय सम्पत्ति बना 
री जाय | चौथी सभा १८६९ में हीवाल ( स्विट्जरलैंड ) में हुईं। उसमें घोर 
वाद-विवादके पश्चात्‌ यह प्रस्ताव स्वीकृत हुआ कि उत्तराधिकारके प्रचलित सभी 
नियम सवा निन्दनीय हैं; अतः निजी सम्पत्तिकी प्रथाको स्बंथा उठा देना चाहिये | 


विस्तृत मन्त्रन्तरों, युगों,; कल्पों आदि महाकालकों देखते हुए हजार; पाँच 
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सौ वर्षोका कोई महत्व नहीं रहता । इसलिये इस बीचके व्यक्तियों या किंचित्‌ 
व्यक्ति-सम्मूहोंसे सम्बन्धित घटनाओंका कुछ भी महत्त्व नहीं रहता | अतः कुछ 
व्यक्तियों या कुछ सभाओके प्रस्तावोँके आधारपर शाश्वतिक सिद्धान्तोंमें रहो- 
बदल नहीं हो सकता । इतिहासके आधारपर सिद्धान्तका निर्णय नहीं हो सकता । 
आये दिन अनाचार; दुराचार पापाचारोंकी घटनाएँ .घटती ही रहती हैँ, फिर भी 
वे उपादेव नहीं समझी जातीं | डाका) चोरी) व्यभिचार, अग्निकाण्ड; हत्या- 
काण्डकी प्रटनाएँ घटती द्वी रहती हैं, परंतु इसीसे वे सब कर्म सिद्धान्त-कोटियमें 
नहीं आते । जब पूर्वोक्त युक्तिसे दाय, जय) क्रयादिद्वारा प्राप्त भूमि; सम्पत्ति 
आदिदपर व्यक्तिगत अधिकार मान्य हैं; तब कुछ छोगोंके प्रस्तावों या व्यवहारोंसे 
उनका रदोबदल केसे हो सकता है ! 

संसारमें प्रमाद; पुरुषार्थके मेबसे फलमें भेद होना अनिवार्य ही है। अवः 
दाम, आराम विशेषता प्राप्त करनेके छिये ही प्राणी गुण; कर्ममें विशेषता 
छानेका प्रयत्न करता है। यदि दाम; आराममें विशेषताकी सम्मावना न हो. तो 
कोई भी गुण कर्ममें विशेषता छानेका प्रयत्न ही न करेगा। कुछ विद्यार्थी; 
खिलाड़ी होते हैं, कुछ खर्राठा लेते रातभर सोते हैं; कुछ सावधान होकर रात- 
रात जागकर पढ़ते हैं। एक ही पिताके चार पुत्र होते हैं; पिताकी सम्पत्तिके 
वे चारों हिस्तेदार होते हैं| उनमेंसे कोई परिश्रससे अपनी सम्पत्ति बढ़ा छेता है; 
कोई प्रमाद एवं विल्यसितामें फँसकर थोड़े ही दिनोंमें फूँक-ताप छेता है । 
पुनः-पुनः समाज या समष्टिके नामपर सब सम्पत्तिका राष्ट्रियकरण ए.वं वितरणकी- 
व्यवस्था उत्त गुणकर्मकी विशेषताका अपछाप करना है । 

जैसे निम्नस्थलक्ी ओर जलका बहना स्वभाव है; वेसे ही बहिसुख 
प्राणियोंकी पशुवत्‌ प्रवृत्ति स्वाभाविक है। मोग-विछास, छीना-झपटी, बिना परिश्रम 
किये उत्तमोत्तम भोग-विलछास ए.व॑ सामग्रीका पाना उन्हें अभीष्ट होता है। ईबवर- 
बुद्धि, धर्म-बुद्धि ही इसमें रुकावट डालती है। इसीलिये ऐसे छोग ईश्वर एवं 
धर्मको पहछे समास करना चाहते हैं । अपनेंसे प्रबल धनवान, बुद्धिमानको 
देखकर ईर्ष्या; उसे मिटा देनेकी इच्छा--यह पाशविक खाभाबिक भावना 
ही है। अहिंसा; सत्य, अस्तेय आदि गुण समष्टिके लिये अत्यावश्यकरूपसे प्रायः 
स्व॑मान्य हैं; तथापि उनकी कमी होती है । इस दृष्टिसे सामन्‍त जागीरदारः 
जमीनदार, बादशाहों, राजार्भोकी समासि चाहते; व्यापारी अपनी सुविधाकी दृष्टिसे 
सामन्तादिकोंकी समाप्ति चाहते तथा किसान-मजदूर उनका भी खात्मा चाहते हैं। यदि 
उनसे भी अधिक अपकृष्ट कोई वर्ग हो; तो वह किसानोंका भी विनाश चाहेगा। 
इन्हीं खाभाविक; पाशविक प्रवृत्तियोंकों रोकनेके लिये ही सदाचार, धर्म आदिकी 
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भावना फेलानेका मह्ापुरुष लोग प्रयत्न करते आ रहे हैं | अमीर-गरीब सभी 
दुष्ट एवं शोषक हो सकते हैं | वे ही पोषक एवं रुजन भी हो सकते हैं। 
अधिकांशरूपमें अभावसे पीड़ित होकर गरीब ही चोरी, डाका; व्यभिचार आदियें 
पकड़े जाते हैँ । अभीरोंके पास वस्तुरओकी कमी न होनेसे उन्हें डाका, चोरी आदि- 
की आवश्यकता बहुत कम पड़ती है । बहुत-से गरीब मी सदाचारी) छंत होते हैं | 
वैसे ही धनवान्‌ भी सदाचारी होते हैं । 


वस्तुतस्तु विद्वान, बलवान, धनवान शक्तिमानकी विद्या; बछ; घन शक्ति- 
खतः न अच्छे ही होते हैं ओर न बुरे। दुष्ट पुरुषोंकी विद्या विवादके लिये+ 
धन घमंडके लिये; शक्ति दूसरोंको उत्पीड़ित करनेके लिये होती है, परंतु 
सत्पुरुषोंकी विद्या ज्ञान फेलाने; उनका धन दान देने तथा दूसरोंकी सहायता 
पहुँचानेके काममें आता है और उनकी शक्ति दीनों) दुखियों ओर आतोंके 
रक्षणके काममें आती है | इसलिये “घनवान$ बलवान शक्तिमान्‌ सब शोषक 
होते हैं,? यह सिद्धान्त ही गलत है । मजदूर भी अधिनायकतन्त्र स्थापित कर 
अपने विरोधियोंका शोषण ही नहीं खात्मातक कर देते हैं। साधारण छोम 
अपने खाने-कमानेके काममें छगे रहते हैं | न उनमें शोषक होनेकी द्दी भावना 
है ओर न शोबित ही होनेकी | अतः यह विभाजन द्दी गलत हैं । हाँ, धर्म- 
भावना कम होने। सतखगुण घटने, आध्यात्मिकता मिटने और भौतिकता 
बढ़नेसे “मात्स्यन्यय” अवश्य फैल जाता है; जिसका अभिप्राय होता है कि जेंसे 
जलमें बड़ी मछलियाँ छोटी मछलियोंकों खा छेती हैं, अरण्यनिवासी प्रबल. 
जानवर दूसरे छोटे जन्तुओंको भक्षण कर छेते हैं? उसी प्रकार 
समाजके बलवान मनुष्य भी दुबंलोंके भक्षक बन जाते हैं। मूषकका सार्जार; 
मार्जारका श्वान; श्वानका व्यात्र भक्षक बनता है । व्याप्रका सिंह और पिंहका 
भी शादूंछ भक्षक होता है | सर्पके मुखमें पड़ा हुआ मेढक भी आसपासके 
उड़ते हुए मच्छरोंको खानेके लिये मुख फेछाता है | यहाँ सर्प, मेढक, मच्छर 
सभी अपेक्षाकृत शोषक भी हैं और शोषित भी | मत्स्योंमें भी सहसों मनकी 
मछली ( तिमि आदि ) सैकड़ों मनकी मछलीका भश्षण कर लेती हैं। मनोंकी 
मछली सेरोंकी मछलीको, सेरोंकी मछली छँटाककी मछडीको और बह भी 
तोछोंकी मछलीका भक्षण करती है। यहाँ सभीमें शोषक-शोषित भाव है। इसी 
तरह घनमें भी तारतम्य है । कोटिपतिकी अपेक्षा अश्ुदपति प्रबल है, तब 
अबुदपतिकों शोषक और कोटिपतिको शोषित कहना पड़ेगा | इसी तरह 
कोटिपतिको शोषक एयं लक्षपतिकों शोषित कहना पड़ेगा । लक्षपतिकी अपेक्षा 
-उहलपति, उसकी अपेक्षा शतपति आदिकोंकों शोषित कहा जायगा | फिर तो 
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रुप्यकपति ओर वराटिका (कोड़ी ) पतिमें भी शोषक-शोषितकी कबव्पना 
करनी पड़ेगी । 


यदि वर्ग-विध्वंसके सिद्धान्तानुसार शोषककी समाप्ति अमीष्ट है; तब तो 
आरण्यक व्यात्र, सिंह) शादूंठ आदिकों समाप्त करके केवछ मच्छरोंका ही 
ज्राज्य स्थापित करना पड़ेगा । इसी प्रकार बड़ी मछलियोंकी समाप्त करके केवल 
रत्ती-रत्तीकी मछल्योंको ही रखना पड़ेगा । इसी तरह समाजके बलवान? 


धनवान, विद्वानोंकों समाप्त करके केवछ अति निबछ; निबुद्धि; निधनोका ही 
राज्य बनाना होगा। परंतु यह क्या है ! राष्ट्रका उत्थान है या पतन ! आदश 
शासनोंका कमी भी ऐसा लक्ष्य न था । राष्ट्रके सिंह, शादूंछ समाप्त हो जायें; 
केवल श्रगाठ; मच्छर आदि रह जाय--यह आदशो नहीं | सिंद-व्याप्र भी 
रहें, श्वान-शगाल मी रहें; अपने-अपने कर्मोेके अनुसार प्रबलछ-निर्बल, 
बुद्धिमान निवुद्धि-समी रहें; पर एक-दूमरेके पोषक हों, शोषक नहीं । इसीलिये 
रामराज्यमें बाघ-बकरे एक घाटपर पानी पीते थे; गज-पंचानन साथ-साथ 
रहते थे | सर्प-नकुछ, चूहा-बिल्ली सब एक दूसरेके रक्षक थे, मक्षक नहीं, यहद्दी 
आदर्श शासन है | 
वस्तुतः मात्स्य-न्याय मिटानेके लिये ही राजा एवं राज्यकी व्यवस्था हुई 
थी | धर्स्थापनके द्वारा सत्त्व विस्तार करके अहिसाकी भावना दृढ़ करके ही 
राजा मात्स्न्याय मिटाता था | वह सबको एक दूसरेका पूरक बनाता था, बेर 
मिठाकर; सोहाद उत्पन्न कर शासन) शोषण एवं उत्पीड़नका अन्त करता था--- 
सब नर करंहि परस्पर प्रीती । चकूहिं स्व॒घम निरत श्रुति नीती ॥ 
बयरू न कर काहू सन कोई | राम प्रताप बिषमता खोई ॥ 
फूर्लहिं फूड सदा तर कानन ५ रहहिं एक संग गज पंचानन ॥ 
चूहे-बिल्ली भी एक-एक दूभरेके हिंत-चिन्तकः उपकारक तथा पोषक 
बने हुए थे । अहिंसाप्रतिष्ठायां तत्स॑निधो बेरत्यागः ।'( योगदर्श० २।३५ ) मनसा/ 
वाचा) कमंणा अहहिसाकी प्रतिष्ठा होनेपर अर््िसकके समीपमें परस्पर विरोधी 
हिंख प्राणियोंके भी बेर छूट जाते हैं। रामायणके निशाकर या चन्द्रमा मुनिके 
आश्रमर्म यह आदर्श प्रत्यक्ष उपलब्ध होता था। रामराज्यमें तो यह आदशे था 
ही । हो) जिनमें रज, तमकी मात्रा अधिक होती थी, घार्मिकताका संस्कार 
आनेमें विलुम्ब होता था; उन्हें उम्र दण्ड देकर शोषणसे विरत किया जाता था । 
इसीलिये नीति-शास्तरोंम दण्ड-विधान भी है। सरकस आदिमें देखा 
ही जाता है कि एक बकरी शैरके सिरपर चढ़कर हरी पत्ती खाती है; विद्युत्‌- 
'खुणि ( बिजलीके हंटर ) के डरसे शेर चुप रहता है, बकरीको नहीं मारता । 
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इसलिये बांसंयर्ष वर्ग-विद्देष फ्रैछाकर वर्ग-विध्यंसका प्रयत्न कभी भी आदर्श 
वस्तु नहीं है । 

आधुनिक यन्च्रीकरण युगमें भी उत्पादनर्में पूँजी ओर श्रम दोनों 
कारण हैं । पूँजी बिना श्रमज्ीवी कुछ नहीं कर सकते । श्रमजीबी बिना 
पूँजी भी कुछ नहीं कर सकती । फिर भी अमजीबीको जीवनके छिये धन 
चाहिये । एूँजीपतिको डत्पादनके छिये श्रम चाहिये; अतः पूँजीपति 
घनसे श्रम खरीदता है । इसीलिये वह मजदूरको निश्चित मजदूरी 
देकर आयका भागी होता है । कम्यूनिज्ममें भी पूँजीवाद चछता है । भेद 
इतना ही है कि पूँजोवादमें अनेऊ पूलीपति होते हैं, साम्यवादमें सरकारी पदाधि- 
रूढ़ छोगोंका एक गिरोह ही पूँजीपति होता है और इसके लिये तोड़-फोड़ की परम्परा 
चलती रहती है । यदि बस्तुतः शासन-परिषद्‌ और मजदूर-अधिनायकोंमें 
साधारण मजदूरोंसे कोई विशेषता न हो तो फिर संघर्ष क्यों ! फिर द्वाटस्की, 
वेरिया आदिका सफाया क्‍यों? विरोधी व्यक्ति या समूहकी समाप्त कर कुछ 
लोगोंके ही घाक जमानेका क्या अर्थ है ! 


भारतीय शासत्रोंके अनुसार यद्यपि सब वस्तु सबकी नहीं होती; 
इसी लिये भूपति, भूपाल सब नहीं होते । भूमि; सोना, लोहा; तॉबा) पेट्रोल आदि- 
की खानें भी सबकी नहां होतीं, अबतक भी सबकी नहीं मानी जाती । 
प्रकृतिक वस्तु सबकी होती है; यह पश्च मान्य होनेपर पुत्री-पक्की आदिमें सबका 
हिस्सा मानना उपस्थित हो जाता है। अतएव प्रसिद्ध पितृ-पितामहादिकी सम्पत्ति- 
में ही प्राणियोंका अधिकार होता है। डसमें मी अधिकारके साथ कतैंव्य छगे हैं; 
(पिण्ड दर्वा घन॑ हरेत्‌? पिण्ड द नादिक श्राद्ध करनेका जो अधिकारी है, वही 
पितृ-पितामह्व दिके दायका अधिकारी होता है | उनमें भी राजा आदिके प्रथम 
पुत्र ही मुख्य अधिकारी होते हैं | अन्य पुन्नोकी पोषण--गुज्ारा मिलता 
है | पिता पुत्रकों “त्व यक्षस्त्व॑ लछोकरत्व॑ ब्रह्म! हत्यादि वाक्योद्वारा 
अपने अकृत या अधंकृत वेदाध्ययन, धर्मानुष्ठानाः छोक साधनादि- 
के सम्पादनका उत्तरदायित्व देता है ओर पुत्र 'अहं यज्ञ, अहं छोकः 
अहं ब्रक्न!ः इत्यादि शब्दोंद्वारा उस उत्तरदायित्वकोीं भ्रद्भीकार करता 
है। तभी वह सम्पत्तिका भी उत्तराधिकारी होता है | जो सम्पत्ति 
तो के लेता है; परंतु कतंव्यगालन नहीं करता। खाध्यायाध्ययन) धर्मानुष्ठान। 
लोकाजनादि कतेव्योंसे पराड्मुख होता है; उस असाधुसे घन छीनकर कतंव्यपालनमें 
तत्पर किंतु अर्थंपीडढ़ित साधुपुरुषकों प्रदान करनेका राजाको अधिकार है--- 
योउ्ाधुभ्योडथमादाय साधुभ्य; सम्प्रयच्छति | 
छः कृत्वा प्मात्मन संतारयति ताबुभी ॥ (मनु० ११।१९) 


०. १9७० 
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अतरप पृत्रके रहते हुए पुत्री ( कन्या ) को श्राद्धादिका अधिकार नहीं 
है । इतीडिये पुत्रके रहते हुए मारतीय घर्मशास्रानुसार पुत्ीकों दायाधिकरार 
भी महीं है। परंतु पुत्र न होनेपर पुत्रीकों पिण्डदानका अधिकार हैं और 
पुत्राभावमें पुत्री दावाधिकारिणी भी मानी छाती है | इस तरद 'सबमें सबका 
अधिकार है, यह सिद्धान्त गलत दै । फिर भी विश्वप्रपश्नकी सृष्टिमें जेसे ईश्वर 
कारण है; वेसे ही शभाशभ कर्मोद्वारा जीव भी विश्वसष्टिमें कारण है । जीवोंके 
कर्म-वेचित्यसे ही सथ्टिस वेचित्य है। इस इष्टिसे विश्वप्रपश्चमें जीवोका भी 
अधिकार है। अतः विश्वके आकाश) पायु; तेज, जरू प्रथिव्रीके उपयोग 
करनेका अधिकार सबको ही है । इसीलिये योग्यता एवं आवश्यकताके 
अनुसार चींटीको कणभर; ह्वाथीको मनमरके अनुसार काम, दाम; आराम सबको ही 
मिलना चाहिये | इस रुपसे विशिष्ट भूमिसम्पत्ति आदिके अधिकारी विशिष्ट 
छोगोंको मान। आवास, स्थान एयं रोजी; रोजगार, उन्नतिका खुला रास्ता सबको 
हो मिलना चाहिये | 

द्वादशलक्षणी पूवमीमांसामें एक विचार चला है 'सबंस्व॒दक्षिण याग? का) 
जिसमें सर्वत्व दक्षिणाकी चर्चा है। सर्बश्व। क्‍या है, माता-पिता भी सर्वखमें 
अते हैं या नहीं; उनका भी दान हो सकता है या नहीं; इत्यादि) इसपर उत्तर 
दिया गया कि सबंखमें माता-पिता अवइ्य हैं, पर उनका दान नहीं हो सकता; 
क्योंकि खख्त्वनिश्वत्तिपूषक परखत्वोत्पादन द्वी दान है । माता-पिताका 
खत्व इस प्रकारका नहीं है जिसकी निदृत्ति हो सके | पुनः विचार चला 
कि समग्र भूमिका दान हो सकता है या नहीं | यह विचार खण्ड भूमिके 
लिये नहों है; क्‍योंकि खण्ड भूमिका तो दान होता ही है | इसीलिये शबर 
स्वामीने विचार करते हुए कहा कि 'अखण्डभूमि किसके पास हो सकती है ! 
हो सकती हे सावभीम सम्रादके पास, स्वेत्लदक्षिणमें अखण्डभूमिका दान प्रसक्त 
है, इसपर जैमिनिका सूच है-- 

'न भुमिदया स्थात्‌ सवान्‌ प्रत्यविशिश्स्वास्‌ ।!( मीर्मापझ्ादर्श० ६ | ७।२।३ ) 

अर्थात्‌ राजमार्ग) चत्तर; देवादि सखानसहित अखण्डभूमिका दान नहीं 
हो सकता; क्योंकि वह सबको है | यत्रपि यहाँ कुछ लोगोंने इसी आधारपर 
यह भी सिद्ध किया है कि भूमि किसी व्यक्तिकी नहीं होती; किंतु वह समाजकी 
होती है; इसीसे उसका दान नहीं हो सकता) किंतु पूर्वापर देखनेसे यह गलत 
सिद्ध होता है | उसका अभिप्राय इतना द्ठी है कि चत्वर। राजमार्गादिसद्वित 
भूमिका दान नहीं हो सकता, क्‍योंकि हो सकता है कि प्रतिगहीता राजमार्गमें 
ही खेत) उद्यान बनाये ओर दूसरोंक़ी चलनेसे रोके | अतः अखण्ड भूअण्डलका 
दान नहीं दी सकता | हाँ, देवस्थान; चत्वर। शाजमार्गादि छोड़कर रफ़ण्ल 
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भूमिका दान शतपथ, ऐतरेय आदियें स्पष्ट वर्णित है । “शीमद्धागवतः में ही 
आता ६ कि होता आदि ऋत्िजोंके लिये प्राची आदि सभी दिशाओँका दान 
श्रीरामचन्द्रने किया था; जिससे समस्त राज्यका दान घुस्पष्ठ प्रतीत होता हे । 
सार यही है कि विशिष्ट वस्तु ओमें विशिष्ट छोगोंका अधिकार होनेपर भी सबे- 
साधारणको भी उच्ति विकासका अवकाश मिलना चाहिये | इसोलिये खेती, व्यापार 
उद्योग या सेवा-सर्विस आदि द्वारा सबके ही निर्वाहका उपाय होना चाहिये। 
भले ही उसे किसी व्यक्तिकी सेवा न कहकर राष्ट्रकी सेवा कहा जाय । 
पारिश्रमिककों मजदूरी; या वेतन न कहकर हिध्सा कहा जाय | आजकल 
नोकरी; मजदूरी; गुछमी आदि शब्दोंसे बड़ी घृणा है। पर चढ रहा है 
नामान्तरसे वही । वेसे विद्धान्त है 'समानमें अड्गाड़ीमाव) रोष-शेषी भाव नहीं 
होता ।” इसीको सेव्य-सेवक्रभाव; डपकार्योपकारक तथा भ्वत्य एवं खामीका 
भाव भी कहा जाता है । चेतन-चेतन समान है | उनमें शेष-शेषीभाव ने 
होना जो डचित मानते हैं; उनके यहाँ भी शेष-शेषीभाव अवश्य चलता है | 
राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री; फोल्डमाशछकी रुचिके अनुसार चढनेवाले, उनकी आज्ञा 
माननेवाले, सभी उनके शेत्र या अज्ञ ही हैं; चाहे उनका नाम जो रखा जाय | 
बस्तुतः प्रणिमात्र अपनी सीमित सत्ताकों अपरिमित, अनन्त सत्ता 
बनाना चाहता है | सीमित शान आनन्द एवं परिमित ख़तन्त्रता एवं सीमित 
शासन “हुकूमतः को निःसीम बनाना चाहता है । शब्दोंका भेद अवश्य 
रहता है छोथसें हुकूमत खवीकार कराना चाहता है । माता, पिता, गुरुओंसे अपना 
अनुरोध या प्रार्थना खीकार कराना चाहता है। फल दोनोंका एक ही है। उसकी 
रुचिके अनुसार छोटे-बड़े समी काम करें | शब्दोंका ही ददेरफेर है | पहले 
बिना पारिश्रमिक दिये काम करानेको बेगार कहा जाता था; आजकलछ बिना 
पारिश्रमिक दिये बड़े-बड़े छोगोंसे मी काम कराया जाता है; डसे बेगार न 
कहकर “अमदान” कहा जाता है | प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष दबाओसे यह अ्रमदान 
सबको करना पड़ रहा है | रामराज्यके अनुसार यद्यपि पूजी। भूमि, खान 
आदि सबका नहीं है; जिन्हें पितृ-पितामहादि परम्परासे प्राप्त है; अथवा 
जिन्होंने जय) क्रय) पुरस्कार आदिके रूपमें पाया हैं; उनका है । उनसे होनेवाली 
आय मालिकको ही मिलनी चाहिये, साथ ही श्रमक्री डचित कीमत उन्हें 
देनी पड़ती है । श्रमके भूल्य-निर्णयमें आवश्यकतानुतार आर्थिक असंतुलन 
दूर करनेकी नीतिसे एवं उचित रूपसे सबका ही जीवनस्तर उन्नत बनानेकी 
दृष्टिसे राज्योका भी हस्तक्षेप हो सकता है। उधर सालिकोंके घरमें भी-- 
धर्माय. यशसेड्र्थाय. कामाय स्जनायथ च। 
पश्चणा विसजत्‌ विश इहासुत्र थे मोदते ॥ 
( श्रपद्धा० & । १५ | ३७ ) 
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के अनुसार अतिरिक्त आयका पश्चचा विभाजन कहकर समन्वयकों 
व्यवस्था की गयी है । 

रामराज्यका यह आदश था कि कोई क्रिसीका शोषक) मक्षक या अनिष्ठ- 
चिन्तक न बने। एक-दूसरेक्ले पोषक, रक्षक; झुभचिन्तक बनें | कारण सब 
वेदादिशास्रंके अनुसार अपने धर्मपर ही चलते थे; कोई किसीसे बेर नहीं 
करता था । परस्परकी विषमता दूर हो चुकी थी। जाति; सम्प्रदाव, पार्टी 
आदि बिना सबके साथ सुन्दर व्यवहार होता था। देहिकः देविकः 
भौतिक किसी प्रकारका ताप किप्तीकों नहीं होने पाता था। निरपराध श्वानको 
भी मारनेवाला दण्डका भागी होता था। चाहे वह विद्वान, बलवान्‌ 
घनवान; ब्राह्मण हो या ओर कोई । यो तो योग्यता एवं आवश्यकताके 
अनुसार काम, दाम ओर आराममें तारतम्य हो सकता था; किंतु काम) दाम 
और आरामकी कमी किसीको न होती थी । दरिद्र। ह्वीन) दुखी या मूल 
कोई न था-- 

नहिं दरिद्र कोड हुसी न दीना | नहिं कोड अबुध न रच्छन हीना ॥ 

रामराज्यके आदर्श चाहनेवाल्षेके द्वारा आज भी विविध वेषम्य और 
आर्थिक असंदुलन दूर करनेका अ्यत्ष होना ही चाहिये | सदाका नियम है-- 
जब किसी अज्ञमें रक्त; मांस। अख़िकी कमी होती है तो आवश्यकतानुसार 
दूसरे अज्ढसे उसकी पूर्ति कर छी जाती है । इसीलिये सब अज्ञ' परस्पर पोषक 
माने जाते हैं। शोषक नहीं । एकको कष्ट होनेसे सभी कष्ट मानते हैं | सब 
सहायताके लिये तत्पर रहते हैं | चरणमें कॉँठा छगता है तो नेत्र देखनेमें) 
हाथ काँटा निकालनेमें। मुख फूत्कारद्वारा दर्द दूर करनेमें रूग जाते हैं । 
इसीलिये किसी अड्गमें दर्द या दोष आनेपर दद और दोष मिदनेका प्रयल 
किया जाता है; अज्ञच्छेदके लिये नहीं। किंतु छाखों ख्चे करके भी एक अंगुडीके 
दर्द दूर करनेका यज्ञ किया जाता है। अज्ञ-भह् करनेसे सब शरीरको बचाया 
जाता है | इसीलिये कहा जाता है; नासिकापर हुई फोड़ाफुतियोंकों दूर करना 
उचित है; नाक काटना उचित नहीं | सिर-दर्द दूर करनेके लिये सिर काटना 
उचित नहीं | सिर बना रहे दर्द दूर हो, यही चिकित्सा है | रोगी मिटाकर 
रोग मिटाना बुद्धिमानी नहों । रोगीका रोग मिटाना उचित है । रोगीको 
“क्लद्यना चिकितस्साका उर्देश्य नहीं है। जहाँ अनिवायय होता है; एक अक्न-्छेद. चिकित्साका उद्देश्य नहीं है | जहाँ अनिवार्य होता है; एक अड्भ-छेद 
“हिना अज्ञीके विकृत होनेका भय रहता है। वहीं अज्ञ-छेद या आपरेशनकी 
अनुमति होती है | इधीलिये यहाँ यश, दान आदिकी पद्धति थी। इसके द्वारा 
आर्थिक असंतुलुन दूर होता रहता था | एक सम्राद्‌ भी सर्वखदक्षिण याग 
करनेके पश्चात्‌ साथान्य मृत्यय पात्रसे ही अपना काम्त चलाता था ; 
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साम्राशीके भी अज्ञमें माज्ल्य सूत्र-मात्र भूषण रह जाता था | यज्ञ सदा 
सेवा निरत झूद्रसे सेवा छेकर, व्यायारनिरत वेश्यसे वस्तुएँ खरीदकर, क्षत्रियपर 
रक्षाका मार देकर, ब्राह्मगकों याजनका कार्यमार देकर सभीको द्रव्य समर्पण 
किया जाता था | याचक अयाचक हो जाते थे | प्रायः सव देनेकी बात सेचते 
थे; लेनेकी नहीं | देनेवाले हर ढंगसे देनेका रास्ता खोजते थे | दूसरे छोग 
न लेनेका मार्ग खोजते रहते थे | गाढ़ी कमाईके खब्प घनसे भी गुजारा करना 
ठीक समझा जाता था | प्रतिग्रहकी निनन्‍्य समझा जाता था । श्रुफ्तखोरी, 
हरामखोरीसे सभी भरसक बचनेका प्रयत्न करते थे | छूठ; खसोट, चोरीकी तो 
बात कोई सोचता ही न था। दूपरेकी सम्पत्ति; हीरा; रत्न, मणि; अन्नादि 
रास्तेमें पड़े हाँ या अपने घरमें ही कोई क्‍यों न डाल गया हो; आवबरद्यकता 
होनेपर भी विधिपूर्वक बिना पाये लेना अनुचित समझा जाता था-- 
परानन परद्व्य वा पथि वा यदि वा गशुह्दे । 
भदत्ं नेव  गृह्नीयादेतदू. ब्राह्मणलक्षणम्‌ ॥ 
इधर भौतिकवादमें लेनेवाले हर प्रकारसे मरकर, मारकर भी छेना चाहते 
हैं| देनेवाले मर जाना मंजुर करते हैं, पर देना नहीं चाहते । जिसके घरमें 
तीन वर्षके लिये कुठुम्ब-पोषणक्की सामग्री होती थी; वह शेष घन सोमयशमें अवश्य 
खर्च कर देता था। साधारण दीन ग्राणी भी अतिथि-सत्कारके लिये सदा छालायित 
रहता था। रन्तिदेव आदि तो ४८ दिनके निज्ल ब्रतके बाद भी खबप प्राप्त 
सामग्रीद्वारा सर्वप्रथम अतिथि-पूजा आवश्यक मानकर प्रवृत्त हुए; ब्राह्मण; 
अन्त्यज, पुल्कसकों सब कुछ देकर सत्कार किया । मरते-दमतक ईश्वरसे 
यही चाहा कि “मुझे खर्ग) अपवर्ग) राज्य आदि कुछ भी न चाहिये । केवल 
दुखी प्राणियोंका दुःख ही मुझे मिले । मेरे झुमकर्मोंसे प्राणियोको संतोष 
हो |” घरमभावनाकी प्रधानताके कारण ही राजा शिबिने कपोत॒की रक्षाके लिये 
अपने शरीरका मांध और अन्तमें अपने आपको देकर कपोतकी रक्षा करनी 
चाही थी | राजा दिछीपने नन्दिनीकी रक्षाके छिये अपनेको धिंहका ग्रास 
बनानेका निश्रय कर लिया | इस भावनामें शोषण उत्पीड़न, विताड़नाकी 
कल्पना भी नहीं हो सकती । 
आर्थिक असंतुलून 
आर्थिक असंतुलन मिटानेके लिये ही शाखत्रोंमे दानका महत्त्व कहा गया 
है। अपनी भ्रद्धासे, दूसरोंके उपदेशसे, छज्से,; भयसे किसी तरह भी देना 
परम कब्याणकारी है। शाझ्ओोंमें यह भी कहां गया दे कि जो घनी होकर 
दानी नहीं और निर्धन होकर तपस्वी नहीं; ऐसे छोग गलेमें पत्थर बाँधकर समुद्रमें 
डुबा देने योग्य होते हैं--- 
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द्रावम्भसि निवेष्टब्यों गछे बद्ध्वा इढां शिलाम्‌ । 
घधमवन्तमदातारं द्रिद्रं चातपस्थिनस ॥ 
( महाभ[० उद्योग० ३३ | ६० ) 
रामराज्यकी अथनीतिमें उपाजेन और उपयोग दोनों ही घर्मनियन्त्रित 
होते हैं। पर्वत खनन जैसे अति क्लेशसे होनेवाले खवब्प छाभकों तथा घर्मातिक्रमण- 
जन्य छामक्री एवं शत्र॒चरणचुम्बनसे होनेवाले छाभको हेय समझना ही उचित है-- 
अतिवलेशेन  येष्थों;. स्थुचेमस्थातिक्रमेण वा । 
अरेवा प्रणिपातेन सा सम तेषु "सतः क्ृथा। ॥ 
( महा ० उद्योग० ३९ | ७७ ) 
दूमरोंको बिना संताप पहुँचाये, सद्धमंका अतिक्रमण बिना किये; खलोंके 
द्वारोपर बिना घुटना ठेके मिलनेवाले खल्प छामको भी बहुत समझना चाहिये । 
अक्ृत्या परसंतापमगत्वा खलमन्दिरम्‌ । 
अनुब्लहध्य सर्ता वर्त्म॑ यत्खव्पमपि तदूबहु ॥ 
( शाह्नु० पद्ध ७ स० १) 
ईमानदारीकी कमाईसे सुख-शान्ति एवं समृद्धि होती है। प्रसिद्ध है कि 
ईमानदारीका घन पानीमें नहीं ड्रबता, आगमें नहीं जलता और चोरके पेटमें 
नहीं हृजम होता । उमीसे बरक्कत भी होती है । वंश-बृद्धि भी उसीसे होती 
है। बेईमानीसे भले ही तत्काल बढ़ा राम हो; पर बह टिकाऊ नहीं होता। 
उल्टे सुख-समृद्धि लेकर चला जाता है । वंशबृद्धिके अनुकूल भी नहीं होता | 
न्‍्यायाजित धममें भी टेक्‍्स आदिका खचे निकालकर अतिरिक्त आयमें पश्चधा 
विभाग करके ही यथोचित उपयोग करना ठीक होता है। प्रथम विभाग घम्मार्थ 
राष्ट्रके द्वितमें व्यय किया जाय; द्वितीय भाग यशके लिये राष्ट्रमें व्यय किया जाय; 
ततीय भाग अर्थार्जन या मूल-सम्पत्ति-रक्षणके काममें छाया जाय और चतुर्थ भाग 
अपने काममें लगाया जाय। पाँचवाँ भाग कुट्ठम्बी, नोकर। सजदूर आदि 
खजनोंके काममें छगाया जाय । पॉच हिस्सामें एक हिस्सा अपने काममें छगानेकी 
अनुमति है, परंतु उसमें मी नियन्त्रण है कि जितनेमें पेट मरे; तन ढके; उतने- 
हीमें ममत्र उचित है। अधिकमें ममत्व करना चोर है; उसे दण्ड मिलना चाहिये। 
इस तरह पाँच हिस्सेमें चार हिस्सा राष्ट्हितके काममें आता ही है। एक हिंस्सेमें 
भी यथावश्यक अपने उपयोगमें छगाना उचित है | 
तथाकथित राष्ट्रीकरणमें राष्ट्रकी भूमि; सम्पत्ति, करू-कारखानों, उद्योग- 
धंधोंका सरकारीकरण हो जाता है | व्यक्ति शासनयन्त्रका नगण्य कलपुर्ज बन 
जाता है। शासनयन्त्र किसी दल या दलके तानाशाहोंके हाथका कठपुतलछा बन 
जाता है । ऐसी तथाकथित सरकारें बिना नकेलके ऊँट, बिना लगामके घोड़े, बिना 
ब्रेकके मोटर; अथवा बिना ड्राइवरके स्टार्ट की हुईं मोटरके समान खतरनाक हो 
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जाती हैं| सब वच्तुओंका राष्ट्रीरण शास्र और घमसे विरुद्ध तो है ही; छोकिफक 
इृष्टिपते भी व्यक्तिगत खतन्त्रता नष्ट हो जानेसे व्यक्तिगत विकास रुक जाता हे | 
व्यक्तियोंका समुदाय ही कुटठुम्ब, नगर; राष्ट्र तथा विश्व होता है। ऊँसे एक-एक दृक्षों- 
के कठ जानेपर वन कट जाता है; एक-एक सेनिकोंके नष्ट हो जानेपर सेना न» हो 
जाती है, वेसे ही एक-एक व्यक्तियों के परतन्त्र; अशिक्षित, निर्धन; निर्ब हो जानेपर 
प्र एवं विश्व भी वेता ही हो जाता है| एक-एक व्यक्तियों के हृष्ट पुष्ठ बल्वान्‌ तथा 
द्विमान्‌ द्वोनेपर राष्ट्र तथा विश्व भी दृए-पुष्ट बल्वान्‌ तथा बुद्धिमान हो जाता 
है । व्यक्तिगत सम्पत्ति-शक्ति नष्ट हो जानेपर शासन निरकछुश हो जाता है, उसे 
हरा सकनेकी शक्ति ज्ञनताके पास नहीं रहती | नोटिस; पोस्टर, अखबार सभा; 
आन्दोलन आदि सभी कामोंमें द्रब्यकी अपेक्षा होती है | सब चीज सरकारके 
हथमें रहनेसे व्यक्ति एवं तत्समुदाय जनता कुछ न कर सकेगी । अतः 
जनतामें शक्ति भी रहना आवश्यक है | 
वस्तुतः अतिममता और अतिविषमता दोनों ही दोष अतीत होते हैं। हाथकी 
अक्लुलियाँ भी यदि अति विषम हाँ तो भी। अति सम हाँ तो मी) बेढंगी 
लगेगी | पेट) पेर; हाथ सम हों तो भी ठीक नहीं और यदि पेड बहुत मोदा, 
पर, हाथ बहुत पतले हाँ तो भी रोग ही समझा जायगा | इस तरह आवश्यक है 
कि योग्यता-आवश्यकताके अनुसार सभीके काम) दाम, आरासकी व्यवस्था हो । 
भले ही चोंटीको कनमर, हाथीको मनभरके अनुसार योग्यता और आवश्यकता- 
का ध्यान रखा जाय, परंतु आरामकी कमी नहीं होनी चाहिये । केन्द्रीकरण 
या राष्ट्रीकणकी अपेक्षा विकेन्द्रीकण सदा ही सर्वश्रेष्ठ है | इसमें एक तो 
सम्पत्तिवम्बन्धी परम्परागत ईरवरीय नियमका रक्षण होता है। 'सप्तवित्तागमा 
धर्म्या/'के अनुसार दाय, जब; क्रय, पुरस्कारादियें प्राप्त सम्पत्ति वैध मानी जायगी; 
पितृ, पिवामहकी सम्पत्तिमें युत्र, पोन्न, प्रपोत्चका जन्मना खत्व खीकृत होगा तथा 
जय; क्रयादिद्वारा मी व्यक्तिगत विकालका अवकाश रहेगा। अतिरिक्त आयका 
पंञ्मवा विभागद्वारा धार्मिक दृष्टिसे कतंव्य-बुद्धिसे राष्ट्रके हितार्थ अधिकांश 
आयका व्यय होगा | मूछ समपत्तिका भी अतिवृष्टि, अनावृष्टि; महामारीः संग्राम 
आदि अताधारण परिस्थितिमें, जैसे सरकारी खजानेकी सम्पत्तिका रष्ट्रहिता्थ 
विनियोग होता है; वेसे ही व्यक्तिगत मूछ सुरक्षित घन भी काममें आ सकेगा । 
इस तरह धमनियन्त्रित नीतिमें आर्थिक असंतुलन मी नहीं होता | व्यक्तिगत 
विकासका अवकाश बना रहता है | पितृ-पितामहांदि-परम्पराप्राप्त दायाधिकार 
भी बना रहता है| दाम) आरामकी विशेषताके लिये ही काममें विशेषता- 
सम्पादनकी प्रवृत्ति होती है। तभी विविध प्रतियोगिताएँ भी सार्थक होती हैं । 
छोकिक कहावत है कि 'हानिका डर एवं छामका छोभ ही प्राणीको प्रगतिशील 
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बनाता है। भय और छोभके ब्रिना आमतौरपर प्राणी निरुत्साह रहता है। सब 
बस्तुओंके राष्ट्रियकरणसे मनुष्य भी यन्त्रवत्‌ काम करता है; ममत्व न होनेसे 
तत्परता और सावघानीसे काम नहीं होता | जिस नोकरशाहीकी पहले निन्‍्दा की 
जाता थी; वही नोकरशाह्वी सिरपर आ जाती है। यही कारण है कि नोकरोंकी 
देख-रेख रखते हुए भी गोदामोंमें छाखां घन अन्न सड़ जाते हैं | उपाजन करने- 
वालोंको जितनी ममता अपनी छोटी अन्नराशिमें होती है और जितनी तत्यस्तासे 
वह डसकी रक्षा करता है; सरकारी नोकरोंमें न उतनी ममता ही होती है और 
न तो रक्षणका ही ध्यान रहता हैं। यही ध्थिति बड़े-बड़े कार्मोकी है । कागजी 
घोड़े दोड़ानेमें करोड़ों खर्च हो जाते हैं, काम कुछ नहीं हो पाता। दामोदर- 
घाटी; द्दीराकुण्ड आदिके कार्मोंमे कितना व्यय ओर कितनी असफलता हुईं, यह 
स्पष्ट ही है पंजाबके बॉँध ओर विय्युस्केन्द्र निर्माणमें भी यही हालत है । 

अस्तु | अपिप्राय यह है कि जब विकेन्द्रीकरणके पक्षमें अनेक 
अच्छाइयाँ हैं तो आस्तिकोंको उसे व्यत्रहारमें छानेका प्रयत्न करना चाहिये । 
सबसे पहले तो प्रत्येक नागरिक यह नियम बनाये कि उसके ग्राम$ नगर; पड़ोसमें 
कोई व्यक्ति भूखा; नंगा नहीं रहने पायेगा | बिना मूखेको खिलाये न खार्येगे । 
रोगीका इल्ाज-प्रबन्ध बिना किये विश्राम न करेंगे | विशेषतः शासक तो 
कुठम्बपतिके तुल्य होता दे । जैसे कुठम्बके भोजन; बस्रका प्रबर 
कर लेनेके बाद ही कुट्ुम्बपति भोजन, वस्त्र ग्रहण करता है; उमी 
तरह रष्ट्रके भोजन; वस्थादिका प्रबन्ध करा लेनेके बाद ही शासकॉकों भोजन) 
वच्चादि ग्रहण करना चाहिये। इतना ही क्यों, भगवान्‌ शिवके समान व ठुम्ब- 
पति अमृत कुटुम्बके अन्य सदस्योको बॉट देता है ओर स्वयं विषको ही ग्रहण 
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कर लेता है। कोल्तुम) छक्ष्मी, ऐराबत) डच्चे;श्रवा। अमृत आदि अभ्य सभी 
रत्न देवताओंके हिस्सेमें पड़े, विष शंकरके हिस्सेमें | विषको भी शिवजी'ने पेटमें 
रखकर न तो पेटको ही विधेला बनाया और न मुखमें रखकर मुखको ही जद्वरीला 
बनाया; बल्कि उसे कण्ठमें ही रख लिया | ठीक ऐसे दी कुठम्ब या राष्ट्रके माल्कि 
पुरुखाकों कठिनाइयोंकों विषके घूँटके तुसल्य स्वयं सहना पड़ता है। वह उसको 
कठनासे न पेटको, न मुखको ही कड़वा बनने देता है । पेटका विषैलापन या मुखका 
विवैलापन दोनों ही संघटनको छिन्‍्म-भिन्‍न कर देते है । परंतु जब कोई अच्छी 
बस्तु, अच्छे बच्ध, भूषग, भोजनादि मिर्ले तो घरका कोई मालिक अपने बच्चोकी 
ओर अपनी परवा न कर कुटठुम्बके अन्य सदस्योकों ही बॉँट देता है। तभी उसके 
नियन्त्रणमें कुठम्बका संचालन ठीक चढ्ता है | 
उत्पादन ओर नियम 
उत्पक्तिके पुराने साधनों एवं पद्धतियोंमें रदोबदर होनेंसे डलादनमें 














बर्ग-संघर्ष २५६५ 


विस्तार अवश्य हो जाता है; उत्पन्म बस्तुओंमें सस्तापन भी आता है तथा आमदनीमें 
भी बृद्धि हो जाती है | पर माल खपतके लिये बाजारोंकी आवश्यकता, माल भेजने 
तथा कारखानेके छिये कोयले, पेट्रोलके खानोंकी आवश्यकता, बाजारों एवं कोयले- 
वेटोल आदिके लिये संघर्ष एवं बेक्रारीकी समस्या अवश्य खड़ी होती है । 
इसीडिये रामराज्यमें उद्योगोंका विकेन्द्रीकोण अभीष्ट है | छोटे व्यवलायों- 
द्वारा खावलम्बी ढ॑ गसे बेकारी दूर कर व्यप्रकरूपसे रोजगारोंकी व्यवस्था की जाती 
है। कम्यूनिष्ट यद्यपि बड़ी-बड़ी पुस्तकोंमें कलकारखानोंके द्वारा गरीबोंके रोजगार 
छिन जानेकी चीख--पुकार मचाते हैं; परंतु उन्हीं कठकारखानोंका द्वी वे समर्थन 
भी करते हैं । इतना ही क्यों, वे कलकारखानोके विस्तारसे ही मजदूरंका 
छाखोंकी संख्यामें एकत्रित एवं संघटित हो सकना तथा मजदूर-आन्दोलनोंके 
द्वारा कम्यूनिष्ट राज्य-स्थापनाका भी खप्न देखते हैं। अस्तु, ईश्वर एवं धर्मकी 
भावना दृढ़ होनेसे वैभत्र एवं सम्पत्तिवाले सम्पत्तिका सदुपयोग राष्ट्रके पोषणमें 
तथा जीवरन-स्तर उन्नत करनेमें करेंगे | बेकारी दूर करनेके काममें सम्पत्ति उपयुक्त 
दोगी | इनीलिये प्राचीनकालमें आजवी अपेक्ष कहीं अधिक सम्पत्ति; शक्तिबल, 
विद्या; दक्षताके रनेपर भी असंतुल्ित विधष्रमता। बेकारी; कलह आदि नहीं 
था | इंश्वर-धमंकी भावना घठनेसे ही मात्स्यन्याय परस्पर भक्ष्य-मक्षकभाव: 
शोषक-शोषित भाव बढ़ता है। पर उसे ही माक्त॑वादी गुण मानते हैं। वर्ग 
कलह, वर्ग-विद्वेष, वर्ग-विध्व॑म ही जिसके सिद्धान्त एवं तंस्थाका आधार हो; वही 
जिसके जीवन एवं उन्‍नतिका एकमात्र साधन हो; उससे विश्वशान्ति एवं विश्वमें 
समानता, खतन्‍्त्रत: प्रातृताकी आश्या करना व्यर्थ है । अस्तु । 


उत्पादन-विस्तारसे कुछ भोतिक परिवर्तन होनेपर भी घर्मद्शन एवं 
राजनीतिक नियमों खल्ोंके रहोबदलका कोई प्रसद्ग' नहीं होता । अमेरिका 
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आदिकंमें बिना मोलिक रद्दोबदकके भी काम चलता द्वी है। आथिक दशा; 
सामाजिक; धार्मिक नियमोंकी नींव ही नहीं; जिससे आर्थिक-दश्ामें परिवर्तन होने- 
से धार्मिक नियमरूप भवन ढह पड़ें ओर उनमें रह्दोबदल आवश्यक हो | 


जो कहते हैं कि “जिन छोगोंने उत्पादन साधनोंमें रद्दोबदछ कर लिया उन्हें 
उत्पन्न हुई वस्तुआओके वितरणसम्बन्धी नियमों भी रद्ोबदछ कर लेनेका 
अधिकार मानना न्यायसज्ञत है । अतः पुत्र-पौन्नादिका पिता-पितामहादिकी 
सम्पत्तिमें दायरूपसे बपोती सम्पत्तिके रूपमें अधिकार माननेके नियम भी रद्दोवदल 
करके तथा सभी सखत्व-सम्बन्धी पुराने नियमोंमें भी रद्दोबदल वरके समाज्ीकरण 
या राष्ट्रियकरणका सिद्धान्त मानना ठीक ही है। पर यह पक्ष विचारणीय है कि 
उत्पादन साधनोंमें रद्दोवदल करनेका छुख्य श्रेय किसे है | क्‍या साधारण मजदूर- 
समुदायको ! कहना पड़ेगा कि बड़े-बड़े वेशानिकों, अन्वेषकोंकों ही इसका श्रेय होना 
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चाहिये | दूसरा श्रेय वेशानिकोंकी सहायता, प्रोत्साइन एवं सामग्री देनेबाले 
घनवानोंकोीं होना चाहिये। जबतक वे पुराने खत्वके नियमोंमें रद्ोबदुल नहीं 
हते, केवछ मजदूरोंकी इच्छामात्से रद्दोवदल केंसे हो सकता हैं ! बड़े-बड़े 
वेज्ञानिक, आविष्कारक, अन्वेषक एवं घनवान्‌ आदि तो कम्युनिशेके मतानुसार 
शोबित वर्गमें नहीं आ सकते, वे तो शोधक वर्ग ही चले जायेंगे | फिर वे 
पुरानी व्यवस्थामें रद्ोबदल क्‍यों चाहेंगे ! केवल आविष्कारकोंके आविष्कारों। 
यन्त्रों एवं मजदूरोंके प्रयत्नसे ही नहीं उत्तादन होता) किंतु उसमें एूँजी भी 
अपेक्षित होती है। यदि पूँजी न हो तो यन्त्र ही कहाँसे खरीदे जायें ! मजदूरोंके 
लिये मजदूरी कहँसे आये ! वैज्ञानिकों, अम्वेषकोकोी सुविधा भी कहाँसे मिले £ 
अतः उत्पादन-साधनमें रहोबदछका मुख्य श्रेव पूँजीपतिकों ही क्यों न दिया 
जाय ! इसके अतिरिक्त कोयला; पेट्रोल; लोहा, ताँबा; गन्धक आदिकी खानें 
तथा अन्य कच्चे माल न हों तो वेज्ञानिक, पूंजीपति; मजदूर कोई भी उसका 
उत्पादन नहीं कर सकेगा, न यन्त्र बना सकते हैं, न उत्पादन-साधनोंमें ही रद्दोबदल 
कर सकते हैं | वस्तुतः ईश्वर ही बह वस्तु है जिसके अखण्ड भण्डार प्रकृतिमें 
ही विभिन्‍न खाने हैं। जिसकी प्र॒थ्वीसे ही लोहा; सोना$ हीरा, गन्धक, पारा; 
कपान। अन्न) फछ आदि कच्चे माल ऐंदा होते हैं। इनके बिना प्रूजीपति; 
वैज्ञानिक, मजदूर सब बेकार हैं | 
इतना ही क्यों, वेज्ञानिकोके बछ। दिमाग; बुद्धि भी ( जिसके द्वारा वे 
मिल्त-मिन्‍न आविष्कार करते हैं ) किसी छौकिक अन्वेषकका आविष्कार नहीं है; 
किंतु ईश्वरका ही आविष्कार है। मजदरोंके देह-मन-बुद्धिमें कार्यक्षमता भी 


ईश्वरदत ही हैं | अतः ईश्वरीय शक्तियों एवं वस्तुआँके सहारे कुछ 
अम्वेषण या उत्पादन बढ़ाने मात्रके कारण कुछ व्यक्तियाँ या व्यक्तिसमूहोँकों 
ईश्वरीय धार्मिक सामाजिक नियमोंमें रद्दोवद्क करनेका अधिकार हर्गिज नहीं 
है । रहा यह कि “वहुमतके आधारपर उनका रद्ोबदछ किया जाय ।' तो यह भी ठीक 
नहीं । कारण) माक्सैबादी बहुमतका कोई महत्त्व नहीं मानते । जिसमें शोषक पूंजी- 
पतिक्े मतका भी उपयोग किया जा सके) ऐसा बहुमत कम्युनिष्टकी संबंधा 
अमान्य हैं। शोषकी एवं शोषितोंके बोटोंका समानरूपसे महत्व देनेका कम्युनिप्ठ 
मखौल उड़ाते हैं| दूसरोंके यहाँ भी बहुमत उसी हृदतक आदरणीय हो सकता हैं 
जहाँतक बहुमत विशेषशोके मतसे न टकराये । जैसे रोगीकी चिकित्माके 
सम्बन्ध चिकित्साविशेषशञ वेद्य-डाक्टरके मुकाबिले सामान्य जनोंके बहुम्तका 
कोई मूल्य नहीं है। घड़ी आदि यम्त्रोके सुधार या निर्माण आदिके सम्बन्धमें 
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यन्त्रविशेषज्ञ एवं शिव्पीके सुकाबिले सामान्य जन-बहुमतकी कोई कौमत नहीं 
है। एक नेत्रवानके कथनानुसार शझ्डकी शुक्छताका निर्णय होगा | दस या दस 
लाख अथवा दस करोड़ अन्धोकी सम्मतिसे शझ्लकी कृष्णता अमान्‍्य होती है । ठीक 
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|! रे 
इसी तरह अपोस्षेय शाख्र आधे-विज्ञाके आधारपर धर्मका खरूप निर्णय किया 


_जाता है, उपमें रदोबदलकी वात सोची नहीं जा सकती है। सामान्यजनोंके बहुमतके 
_आधारपर वैज्ञानिकों या मजदूरोंकी सम्मतिसे धर्ममें रदोवदल करनेकी बात 
देसी ही मूर्खताकी होगी; जैसे गैवारोंकी सम्मतिसे हवाई जहाजका पुर्मा सुधारना_ 
और वकीलोंसे हृदयका आपरेशन कराना | वैद्यो-डाक्टरोंसे बायुयानके कल-पुे 
सुधारना शुद्ध मूब॑ता है। जो वस्तु उपयोगाह नहीं रह जाती, वह अवश्य छूट 
जाती है; परंतु चन्द्र, सूर्य, प्रृथ्वी, जल आदिके समान शाज्ोक्त धर्म-नियम 
कभी अनुपयोगी नहीं होते । ईश्वर, उसकी उपामना एवं तदुपयोगी 
धर्म ओर नीति भी कभी अनुय्योगी नहीं होते । प्राचीनता-नबीनताका 
संघर्ष, प्राचीनताका विनाश एवं तदनुकूछ तक, दर्शन) विवेक) वस्तुतः 
अविवेक ही है | पुराण पुरुष, आत्मा) परमात्मा) आकाश) वायु) चन्द्र) 
सूये, पृथ्वी आदिके समान) धार्मिक दार्शनिक राजनीतिक सत्य सिद्धान्त, 
न्याय, उपासना आदि प्राचीन होनेपर भी त्याज्य नहीं हैं | काढरा प्लेग आदिके 
तुल्य वर्ग-कलह; वर्ग-देष, अधर्मका प्रचार आदि नवीन होनेपर भी त्याज्य ही हैं । 
कभी चकमक पत्थर, कभी अरणीमन्थन, कभी दियासलाई तथा आधुनिक अन्य 
वेज्ञानिक साधनसि अ गन प्रकट किया जाता है, परंतु एतावता अग्नि के दाहकल, प्रकाद- 
कल आदि धर्मों परिवतंन नहीं कहा जा सकता। इसीलिये बुद्धिमानोंने कह है-- 
पुराणप्रित्येथ न साधु स्व न चापि सर्व नवमित्यवच्यम्‌ । 
सन्‍्तः परीक्ष्यान्यतरद्‌ भजन्ते मूढः परप्रत्ययनेयबुद्धि; ॥ 
( मालविकाम्तिमित्र॒ण १। २) 
अर्थात्‌--सब वस्तु पुरानी होनेसे ही अच्छी नहीं एवं नयी होनेसे ही खराब 
नहीं । सत्पुरुष परीक्षा करके पुरानी या नयी वस्तुओंमें जो भी उचित या श्रेष्ठ 
हो उंसे ग्रहण करते हैं | मूढ़ छोग ही परप्रत्ययनेय बुद्धि होते हैं | यही न्याय 
आज नत्रीनतावादियोंपर भी छागू है । वे भी नवीन होनेसे ही किसीको ठीक 
समझते हैं तथा प्राचीन होनेसे ही धर्म, दर्शन, नीति, सबका परिव्याग करनेके 
लिये प्रस्तुत होते हैं। उन्हें भी निष्पक्ष दष्टिसे प्राचीन, नवीनकी परीक्षा करनी 
चाहिये । उचित होनेसे प्राचीन या नवीन किसी भी पक्षका ग्रहण किया जा 
सकता है | उपयुक्त युक्तियोंसे दिखलाया जा चुका कि ईश्वरीय शाश्वत) धार्मिक; 
राजनीतिक, आध्यात्मिक नियमोंमें परिवर्तन नहीं हो सकता । 
व्ण-विद्वेष 
कहा जाता है कि “जिन प्राचीन हब्शी-मिकत आदि जंगली जातियोंमें 
प्राचीन काछके अनुसार जीवन व्यतीत होता है; उनमें व्यक्तिगत सम्पत्तिका अभाव 
है अथवा उन्नति नहीं हुई। उनमें न वर्गं-मेद है; न किसी वर्ग-विशेषका 
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अधिकार है--न वर्ग-बिरोध है । गाँवके मुखिया, पण्डित, पश्च) प्रचलित रीतियों; 
घामिक अनुष्ठानोंका पाछन कराते हैं, परंतु व्यापारकी बूद्धि और युद्धोंके फल- 
स्वरूप जब प्राचीन व्यवस्थाका छोप हो जाता है; व्यक्तिगत सम्पत्ति बढ़ने छगती 
है, तमी उन छोगोंमें वर्गभेद उत्पन्न होता है। कुछके पास सम्पत्ति होती है, 
कुछके पास नहीं होती | सम्पत्तिवाढा वर्ग शासन चलाता है; कानून बनाता है, 
नवीन प्रथाओं और संख्थाओंकी सृष्टि करता है | इन सब कार्मोका उद्देश्य होता 
है, उस अधिकारी वर्गके हितों ओर खार्थोंकी रक्षा करना | उस वर्गके समाजकी 
विचारधारा उसके ही हितों एवं खार्थोंके अनुकूछ बहने छगती है। जबतक ये 
खा कुछ अंशोंमें सवसाधारणकी भछढाईके अनुकूल होते हैं, जबतक उत्पादक 
शक्तियों एवं उत्पादन प्रणालीमें बहुत अधिक विरोध पेदा नहीं हो जाता; तबतक 
विभिन्‍न वर्गों एवं समूहोंमें समझोता या सुलह बनी रहती है । जब उत्पादक शक्तियों 
एवं उत्यादन-प्रणालीमें भेद या विरोध बढ़ जाता है; उस प्रणालीसे अधीन वर्गकी 
आवश्यक्रताएँ पूरी नहीं हो सकतीं) तब वर्गकलह आरम्म हो जाता है | फिर या तो उस 
समय कानूनी समझौता, शासनधुधार होता है अथवा उस समाजका विनाश होता 
है और नत्रीम सामाजिक प्रणालीका आविर्भाव द्वोता है । यहूदी, युनानी, रोमन 
आदि लोगोंका इतिहास ही इसका उदाहरण है। इस तरह अमीरों, गरीबों; कुछीनों, 
अकुलीनों, छोटों,बड़ों,गुलामों, नागरिकोंका सं घर्ष जारी रहता है । अन्तमें इन समाजोंका 
उच्छेद होता है | साथ ही इन वर्ग-कलद्वोंसे शान मण्डारकी वृद्धि होती है । मालिकों, 
गुलमों, जमीनदारों, किसानोंके समान ही पूँजीपतियों, श्रमजीवियोंका भी वर्गकलह 
अनिवार्य होता है ओर इससे क्रान्तिका जन्म तथा नवीन सिद्ध '्तोंका प्रचार 
होता है | इस ऐतिहासिक विरोध ओर कलहके अनुसार ही बौद्धिक और राजनीतिक 
विरोधकी उत्पत्ति होती है। यह बोद्ध विरोध जननेताओं या पेगम्बरोंद्वारा विभिन्न 
मत-मतान्तरोंके रूपमें प्रकट होता है। उदाहरणार्थ, वेदिकर। बौद्ध, ईश्वसर्वादी 
या अनीश्वर्वादी। कैथलिक, प्रोटेस्टेण्ट; मौतिकवादी। अध्यात्मबादीका नाम लिया 
जा सकता है। ये सभी मत-मतान्‍्तर चाहे जितने भी सूक्ष्म और आध्यात्मिक प्रतीत 
होते हों; सांसारिक जीवन और भौतिक प्रपश्यसे कितने भी प्रथक्‌ क्‍यों न प्रतीत 
होते हो; परंतु उनके मूलका पता लगानेसे विदित होगा कि उनका भी आधार 
भौतिक ही है। समाजके आर्थिक आधार ओर उस्पत्तिकी प्रणाढीमें विरोध उत्पन्न 
हो जाने और इसी कारण भिन्‍न-मिन्‍न वर्गों--दल्ोमें कलह आरम्म होनेसे ही सभी 
मत-मतान्तरोंकी उसत्ति हुई है । 

५इसी तरह समस्त नैतिक, राजनीतिक) अर्थशासत्र-सम्बन्धी प्रणालियों ( जो 
कि प्रधानता पानेके लिये परस्पर प्रतियोगिता कर रही हैं ) ओर समस्त प्रादेशिक या 
ब्यापक युद्धोंके तात्कालिक कारण चाहे कुछ मी हों) पर मूछकारण सामाजिक 
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आर्थिक दशा ही है | इसी तरह आद्शवाद, उपयोगिताबाद; एकतन्त्र) प्रजा- 
तन्त्र, रक्षित व्यापार; मुक्त व्यापार; राज्यनियन्त्रित अर्थव्यवस्था, खतन्त्र आर्थिक 
व्यवस्था, समाजवाद; व्यक्तिवाद आदि जितने भी सिद्धान्त घोषित किये जाते हैं, 
उनके समर्थनमें चाहे जितने भी उच्च भावनायुक्त तक उपस्थित किये जञायँ और 
उच्च उद्देश्य बतलाये जायें; पर उन सबकी उत्पत्ति सम्राजके भोतिक आधार और 
उत्पादन-प्रणालीद्वारा ही होती है ।”” 

कम्युनिष्ट मैनिफिस्टोंमें ऐतिहासिक भोतिकवादका सारांश इस प्रकार कहा 
गया है--४“इसे समझनेके छिये किसी गम्मीर अन्तर्शानकी आवश्यकता नहीं है 
कि मनुष्यकी भौतिक अवस्था ओर सामाजिक जीवनकी दश्यामें परिवर्तन 
होनेसे ही उसके मानसिक भावों) विचारों ओर धारणाओंमें भी परिषर्तन होता है | 
संसारके विचारोंका इतिहास यही बताता है। भौतिक उल्त्ति, पेदावारमें परिवर्तन 
होनेते बौद्धिक उत्पत्तिमें भी परिवर्तन होता है | जब जिस वर्गका शासन होता है 
तब उसके ही विचार्यक्ी प्रधानता होती है। जीवन-निर्वाहकी प्राचीन प्रणालीका 
नाश होते ही; प्राचीन विचारोंका ही छोप हो जाता है | यूरोपमें ईसाई घर्म तथा 
भारतमें बौद्ध धर्मका आविर्भाव एवं पुराने घमका छोप भी आधिक दश।के बदलनेसे ही 
हुआ था | उत्पत्तिकी प्रणाली, साम|जिक वर्गविभाग और सम्पत्ति-सम्बन्धी नियम 
जब उत्पादक शक्तियोंके लिये बन्धनरूप बन जाते हैं ओर विभिन्न बर्गोंका खार्थ; 
विरोध वर्गकलहका रूप धारण कर छेता है, तब सामाजिक क्रान्तिका युग आता है | 
इससे प्राचीन समाज नष्ट होकर विस्मृतिक्े गर्म चछा जाता है | परंतु वह नष्ट 
होनेसे पहले जीवनके नवीन मर्गका मिर्माण कर देता है; जो उत्पादक-शक्तियोंके 
अनुरूप होता है। इस नवीन प्माजकी वृद्धि चाहनेवाले छोग ऋ्रान्तिकारी भावना- 
ओँसे उत्पन्न होनेवाली समस्याओंकों इल करनेमें संल्म हो जाते हैँ | इत तरह 
उत्पादक शत्तियोंकी उन्नति ओर पूणता ही मनुष्यजातिके विकातका सार है। 

“ आदिकालीनः मध्यकाडीन, वर्तमानकालीन उत्पादन-प्रणाल्योंकों मनुष्य- 
तमाजकी प्रगतिके विभिन्न युग कहते हैं। वर्तमान एँजीवादी समाजकी उत्पादन- 
प्रणाली इस विरोधयुक्त श्व्ड॒छाकी अन्तिम कड़ी है। यह विरोध व्यक्तिगत नहीं; 
किंतु समानकी परिश्ितिद्वारा उत्पन्न होता है | साथ ही पूँजीवादके भीतर जो 
उत्पादक शक्तियाँ उस्न्न हो रही हैं; वे इस विरोधको मिटानेका मार्ग भी प्रशसत 
कर रही हैं | इस प्रकार पूँजीवादी तमाज मनुष्य-जातिके प्रागेतिहासिक युगका 
अन्तिम अध्याय है |” 

उपयुक्त बातोंका खण्डन पूर्वोक्त युक्तियोंसे ही हो जाता है । कम्बुनिष्ठ वर्ग- 
कलह) वर्गविद्वेप . या वर्गसंघर्षकों दी बगेविकास एवं शान-भण्डार-बृद्धिका कारण 
कहते है । साथ ही वर्गशेद्कों ही ड्रिकह था उन्नतिका लिड़ मानते हैं । अतएव 
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हबशी या मिल आदि जंगली अविकसित जातियोंमे बर्गभेदका अभाव बतलछाते हैं । 
परंतु यह सुविचारित सिद्धान्त है कि सुमति; दक्षता) सदाचार, सद्भम) नियन्त्रण: 
सहिष्णुतासे बेमत्य मतभेद मिय्ता है और संघटन) समस्वय, साम5्जस्य एवं सोमनख 
होता है | इसका महत्व ऋग्वेद तथा अथबवेदमें भी सोमस्य सूत्रोंके द्वारा 
कहा है-- 
संगच्छध्वं संवदृध्य॑ से वो मनांसि जावतास! 

आदि मन्त्रोंके द्वारा संगमन) संबदन तथा सोमनस्य-संघटन आदिको अभ्युदय- 
का कारण कहा गया है। “मा विद्विधावहै? आदि मन्सत्रोंद्वारा ईश्वरसे भी परस्पर द्वेष 
मिटानेकी प्रार्थना की गयी है | जहाँ दुबुंद्धि; दुर्भावना; असहिष्णुता; उच्छुछुल्ता 
बढ़ती है; वहीं विद्वेष, वेमनस्‍्थ, विवाद तथा बिनाश आदि होता है | यदि कलह, 
संघर्ष, विद्ेष, विनाश आदि ही सम्यता या प्रगतिशीरता है और संबर्प, विनाश) 
वर्गविद्वेष आदि न होना पिछड़ना या असम्यता है तो कोई भी बुद्धिमान्‌ कहदगा कि ऐसी 
सम्यतासे असम्यता ही ठीक है; ऐसी प्रगतिसे अप्रगति ह्दी ठीक है | तभी तो आजके 
बरबरतापूर्ण नरसंहर; अशिष्टता, असम्यता; दुर्दान्‍्तताका नम अकाण्ड ताण्डव एवं 
मानवताको चस्त करनेवाली; पशुताको मात करनेवाली स्वेच्छाचारिता, विछासिताको 
प्रगति एवं सभ्यता माना जा रहा है। वस्तुतः यह विपरीत बुद्धि है। वैभव सम्पत्ति; 
उन्नति; प्रगति; विघटन। वेमनस्थ कमी मी बर्गविना शका कारण नहीं होता | 
गरीबी भी विव्रद्नकी कारण नहीं होती । प्रमाद, मूर्लता, विद्वतिता; स्वेच्छाचारिता, 
खार्थपरायणता ही विवटन। वमनस्थका कारण होती है । इन दोषोसे युक्त होनेसे 
गरीश्ें-अमीरों सबमें विधटन होता है | 

चाहे अमीर हों या गरीब) जंगली हां या नागरिक, प्रगतिशील हाँ या 
अप्रगतिशीछ, मनुष्य हो या देवता अथवा पशु ही क्यों न हों) जहाँ दुब्ुद्धि; 
अविबेक ओर खार्थपरावणता बढ़ती है; वहीं विद्वेष, वेमनस्थ, विघटन और 
विनाश बढ़ता है । जहाँ सदूबुद्धि, सदाचार, नियन्त्रण, सहिष्णुता है, वहाँ प्रेम 
संगटन उन्नति ही होती है | इसीछिये जंगलो पशुओं, मनुष्यों, देवताओंमें भी 
इन गुणोंके आधारपर संघटन रहता है | गुणोंके अभाव एवं दोषोंके बढ॒ जानेपर 
विधटन आदि बढ़ता है। मधुमक्खियोंका संघटन प्रतिद्ध है। कपोतों एवं अन्यान्य 
पग्नु-पक्षियोंमें मी संघटन होता है | कहते हैं, कुछ कपोत जालमें फँस गये, एकमत होकर 
एककी रायसे वे सब जाल लेकर उड़ गये एवं अपने मित्र हिरिण्यक-मृष्रककी सहा- 
पतासे धरृक्त हो गये | जंगली गायें एकत्र होकर सिंहका भी मुकाबछा करती हैं | 
बे निर्बछ, बाल-बुद्ध पश्चुओंको मध्यमें रखकर प्रबल साँड़ोको आगे करके पिंह -ध्याप्रका 
मुकाबला करती हैं और अपने आपको बचा लेती हैं। कम्युनिशेको भी मजबूर 
संपटनसे अथ च दृढ़ प्रयत्नसे ही सफलता मिल सकती है । संघटनमें केश्छ एक 
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ग्वार्थ ही नहीं; किंतु सहिष्णु मककी एकता ही मूल कारण है | एक उद्देश्यकी 
सिद्धिके डिये एक सूत्रमें सम्बन्धित व्यक्तियोंका ग्न्थित होना ही संबटन है | महान 
प्रयोजन होनेपर भी अमहिष्णु, स्वेच्छाचारी संबणित नहीं हो सकते | कथश्वित्‌ 
किसी खाथके लिये कुछ क्षणके लिये संघटित हो भी जाते हैं तो भी पद प्राप्त 
हो जानेपर खार्थके ठकराते ही संघटन छित्न-भिन्न हों जाता है | यही बात 
जडवादियोंके संघटनोंमें देखी जाती है | अधिकार-प्राप्तिके लिये 'सफाया, या 
“कण्टक-शोचन! के नामपर अधिकारारूढ लोग अपने पुराने साथियोंकों ही मौतके 
घाट उतारने लगते हैं | अम्रत-प्रापिके लिये देवताओं ए.ब॑ दानवोंगें भी संघटन 
हुआ था पर खार्थमें आधात आते ही भीषण देवासुर-संग्राम हुआ । जाहमें 
फँसे हुए. छोमश बिल्लेने, दो शत्रु ओसे बिरे हुए पलित मृषकका सन्धि-प्रसाव भी 
स्वीक'र किया था। विडालसे मित्रता करके मूषक अपने शत्रु सप॑ एवं श्येनसे युक्त 
हुआ। आत्मरक्षाका ध्यान रखते हुए शिकारीके समीप आनेपर शीघ्रतासे जाल 
काटकर बिलावकों भी बचा दिया । परंतु काय पूर्ण होते ही द्विर दोनों प्रथक हो 
गये | फिर तो बिलावके बुछानेपर भी मूषक उसके पास नहीं गया | परंतु यदि 
क्िसी अहिसिकके प्रभावसे मूषक-मार्जारके खाभाविक बेर भी छूट जाते हैं तो वह 
सदाके लिये ही वर छोड़ देते हैं। वे एक दूसरेके भक्षक या शोषक न रहकर 
रक्षक या पोषक ही रहते हैं। यह चद्धमा मुनिके आश्रम एयं रामराज्यके उदाहरण- 
से स्पष्ट किया जा चुका है | 
वैभव सम्पसि, अधिकार या राज्य-प्रात् हनेपर ग्रमादको अधिक अवध्र 
होता है | तपस्यासे राज्य एवं राज्यसे मद उसन्न होता है। दुखी; दरिद्र, डयीडित 
णीको न्याय; धर्म; ईश्वर प्रिय छगते हैं। वह चाहता है कि 'सबके साथ न्याय 
हो, सभी धर्मात्मा हों |! परंतु जब इस शुभ भावना एवं तप्स्यासे उसे राज्य प्राप्त 
होता है; तब वह स्याय) धर्म, ईश्वरादिको भूल जाता है | फिर वही घमण्ड, प्रमाद; 
शोषणकी प्रवृत्ति चलती है| अन्तमें उसके सामने पतन एवं मरकादि ही आते हैं | 
इसी ऐश्वय-मदके उन्मादसे हिरिण्यकशिपु) द्रिण्याक्ष। बुत्र। रावण-कंसादिका तथा 
इन्द्र, दक्ष, नहुष आदिका पतन हुआ था । इन्द्रके प्रमादसे तरेलोक्यलक्ष्मी 
नष्ट हो गयी थी। पुनः महती तपस्या एवं प्रयललसे उसका प्रादुर्भाव हुआ 
था। पर इसका यह अभिप्राय नहीं कि सबका ह्वी पतन होता है; जो राज्य, 
ऐश्वर्य या तम्पत्ति करके भी सावधान रहते हैं, शास््र एवं धर्मके नियन्त्रणमें बने 
रहते हैं; समाज) राष्ट्र एवं विश्वके द्वितार्थ आत्मोत्सर्गके लिये तत्पर रहते हैं; उनका 
पतन न होकर उत्थान ही होता है । 
धर्ममूलां श्रियं प्राष्य न जहांति तन हीयते । 
( अहा० उद्योग० ३४ : ३१ ) 
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मनु, इृक्ष्याकु, दुध्यन्त, भरत, हरिश्रन्द्र, रामचन्द्र, शिकि, रन्तिदेव आदि 
ऐ.शय्पू्ण ह्ोनेपर भी प्रमत्त न होकर निरम्तर पर्मनिष्ठ ईश्वरपरावण रहकर 
विश्वश्तिमें लीन रहे; अतः उनकी उत्तरोत्तर उन्नति हुई है | यह बात-- 
विद्या विवादाय धन मदाय शक्ति! परेषां परिपीडनाय । 
खरूस्य साधोः: विपरीतमेतद्‌ ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय ॥ 
| ( गुणर्लम्‌ ७ ) 
--से स्पष्ट कर दी गयी है । 


विद्या; बुद्धि, शिक्षा आदिके सम्बन्धमें अपनेसे अधिक वृद्ध, बुद्धिमान्‌ एथं 
विद्वानसे छोग तत्तद्‌ वस्तुओंको प्राप्त करते हैं| यहाँ गुरु-शिष्यमाव रदृता है-- 
द्वेष नहीं । पूर्वजोंमें पूज्य-बुद्धि होती है, विरोध-बुद्धि नहीं | इसी तरह जिन प्राचीन 
नियमोंसे प्राणीकी उन्नति होती है, उनके प्रति भी विरोध-बुद्धि नहीं होती । 

पूर॑पूर्व अवश्थासे उत्तरोत्तर उन्नति होती है तो पूर्व-यूब॑ अवख्ासे 
उत्तरोत्तर अवश्थाके संघषका अवकाश नहीं रहता । पूर्व-पूवकी पुझ्ली एवं साधनों- 
के सहयोगसे उत्तरोत्तर पुंजी एवं साधनोंकी वृद्धि अवश्य होती है। कोई व्यापारी 
सहखसे लक्ष, लक्षते कोटि कमाता है अतः परस्पर साध्य-साधन भाव या उपकारी- 
उपकारक भाव होना ही अधिक मन्यायसद्जत है | इसी लिये पूर्वकालमें ईश्वर, धर्म) 
धार्मिक राजा) धनवान: एजीपति एवं सुखी किसान, सेवक) झूरबीर सभी 
साथ रह सकते थे । बेलगाड़ी। पुष्पकयान) पादचारी भी साथ रह सकते थे | 
लाठीसे लेकर ब्रह्माल्न; पाशुपतासतक शस्त्राख्र थे । हाथके करघेसे लेकर महं|यन्त्र- 
तक ये विश्वकर्मा, मयके आविष्कारके साथ हाथसे पर्णशाल्व बनाकर रहनेवाले 
भी ये | सब एक दूमरेके पोषक थे शोषक नहीं । सारांश यह है कि शास्त्र 
धर्म एवं ईश्वरमावके नियन्त्रणके अभावमें ही वर्ग-संघर्ष, वर्ग-विद्वेष। वर्ग-विध्वंस 
एवं क्रान्ति आदिकी बात चरूती है। जो दोष है, गुण नहीं हो सकता | इतिहास- 
में भली; बुरी सभी बातें होती हैं । सब न तो सिद्धान्त ही होती हैं, न ग्राह्म ही | 
भारतीय सम्यतामें जो ध्मात्स्य न्याय? कहा गया है; वही कम्युनिशेका परम पुरुषार्थ 
एवं अमीष्ट वर्ग-संघर्ष है | यह पहले बतछाया जा चुका है कि क्ृतयुगमें जब कि 
सत्वगुणका पूर्णहपसे विकास था; सभी घामिक, सात्विक थे । साथ ही विद्या, बल; 
शक्ति; बैमवका भी अमाव न था। ईश्वर) ब्रह्मा आदियमें सत्तकी प्रधानतासे ही 
विद्या, वैभव, विविध ऐश्वर्य होते हैं । इन्द्रादि देवताओंका ही नहीं, पर 
हिस्ण्यकशिपु) मय आदि दानबोंका ऐश्वरय भी जो वेदों:पुराणो्में वर्णित है, उसे 
देखते हुए कहा जा सकता है कि उसके मुकाबले आजका वैभव कुछ नहीं है | 
पूर्ण उत्कर्ष कालमें भी सत्व एवं घसेकी जब प्रधानता हुई तब घर्मनियस्त्रित 
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जनता किसी राजा; राज्य; दण्डविधघानके बिना भी आपसमें ही सब काम ' 


चला लेती थी-- 
न॒ राज्य॑ न च राजासीत्र दण्डो न च दाण्डिकः । 


धर्मेणेव प्रजा: सर्वा रक्षन्ति. सा परस्परम ॥ 
( महा० शा० प० ७५९ ) 

यह भी एक महान्‌ आश्चय है कि जो सर्वत्र समानता, खतन्‍्त्रता श्रातृताका 
आदर्श रखते हैं; वे ही वर्ग-विद्वेषक्रा मांग भी प्रशस्त करते हैं। यह बेसी हद 
विरुद्ध बात है--जैसे कोई जाना चाहता है पूवें, पर चल रहा है पश्चिमढी ओर 
जहाँ समानता; खतनन्‍्त्रता; श्रातृताके लिये विद्वेष; वेमनस्य मियाकर सदाचार , परस्पर 
पोषण, उपकार, सहिष्णुता एवं सहानुभूतिका भाव बढ़ाना अपेक्षित है। वहाँ 
मार्क्सवादी संघर्ष, विद्येष बढ़ानेका मार्ग अहण करते हैं| माक्सवादी समझते हैं कि. 
शोषक-शोषितोंका विरोध मूषक-सार्जारके वैरके समान अमिट है; इनमें विरोध 
मिटाकर समानता, श्रातृता आदि स्थापित नहीं हो सकती; अतः विद्वेष उत्तेज्ञत कर 
वर्ग-विध्वंसके द्वारा ही समानता सम्मव है । शोषितोंका राज्य होने एवं शोषकोक | 
समाप्ति होनेसे ही वर्गहीन समाजमें समानता ठीक सम्पन्न होगी | परंतु यह घारणा 
नितान्त भ्रान्तिमूलक है। कारण; पहले तो वर्गभेद ही कोई वास्तविक स्थिर भेद 
नहीं; क्योंकि शोषकों एवं शोषितोंकी कोई निश्चित जाति नहीं है। जो किसीकी 
अपेक्षा शोषित है, वही किसीका शोषक होता है | जलकी कोई भी मछली अपनेसे 
बड़ी मछलीद्वारा शोषित है; वही अपनेसे छोटी मछलीकी शोषक है| जड्जलके 
_पशग्मुआँकी भी बात ऐसी ही है | मेठक सौपके मुखसें है; परंतु उस हालतमें भी वह 
मच्छरोंको खाता है | इस तरह शक्ति एवं सम्पत्तिमें तारतम्य रहता ही है। फिर 
उनमें भी प्रबछ शोषक और दुबंल शोषित होगा ही वराटिकापति; रूप्यकपति/ 
शतपति, सहखपति, लक्षपति आदिमें आपसमें शोपक-शोषित भावकी कब्पना हो 
सकती है| अन्तिम शोषितको ही रखकर सभी शोषकोंकी समाप्ति मी सम्भव नहीं 
है; क्योंकि अन्तिम शोषित कोन ! इसका निर्णय कठिन है। 

यदि यह मान भी लिया जाब तो भी इसका यह अथ हुआ कि समुद्रके प्रबछ 
जल-जन्तु ओंको समाप्त करके सिफ अति क्षुद्र जन्तुओंका ही राज्य बनाया जाय | 
जड़लोंके तिह-व्याप्रादिको मिटाकर शृगालों या मच्छरोंका ही राज्य बनाया 
जाय | परंतु यह न तो कभी किप्ती शासनका ही आदर्श रहा; न आादश हो ही 
सकता है | आदर्श तो यह था कि समाजमें सब रहें, पर कोई किसीका शोषक न 
रहे; सब एक दूसरेके पोषक रहें | बाघ, बकरे सब एक घाट पानी पीयें। 
बाघ; बकरे दोनोंको ही जीवित रहनेका अधिकार है; परंतु दोनोंके पोषक होकर ही 
रहें, शोषक होकर नहीं-। 

जैसे बुद्धिम/न्‌ रोगीको न मिटाकर रोग मिटानेका ही प्रयत्न करते हैं; वेसे है 


मा० रा० १८--- 
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रक 


शौषकोंको न मिटाकर शोषण-बत्ति मिटाना शासनका उद्देश्य है | दण्ड-विधानका 
भी उद्देश्य बदला चुकाना आदि न होकर अपराधीकी अन्तरात्मशुद्धि ही 
पुख्य उद्देश्य रकखा गया था। शोषणबृत्ति बिना मिठाये शोषितोंमें ही शोषक 
उस्पन्‍न होते रहेंगे। अत्यन्त गरीब, मजदूर या कंगले भी अधिकार पाकर शोषक 
हुए. ई एवं हो सकते हैं। घा्िक मावनावाले दिलीप-जैसे मह[|सम्राट भी एक गाय- 
की रक्ष|के लिये अपने प्राण दे सकते हैं; शिवि-जेसे सम्राट भी एक कबूतरके प्राण 
बचानेके लिये अपने देहका सम्पूर्ण मांस दे सकते हैँ । 

साथ ही यह भी विचारणीय है कि क्या कोई मनुष्य खभावसे ही शोषक 
शेता है या उसमें शोषणकी बुराई आगन्तुक है ! यदि बुराई या शोषण कोयदे में 
. कालछापनके समान स्वाभाविक हैं तब तो अवश्य जेसे कितना ही साबुनसे घोनेपर 
बिना कोयछाके मिटे उसका कालापन नहीं मिट सकता, वेसे ही शोषक मनुष्यके मिटे 
बिना उससे शोषण या बुराई नहीं मिट सकती | परंतु वस्तुस्थिति ऐसी नहीं । 
खभावसे प्राणी बुरा या शोषक नहीं होता । यह कह चुके हैं कि कभीका शोषक ही 
पोषक बन जाता है तथा कभीका पोषक दी शोषक बन जाता है | शास्त्रीय संस्कार, 
सत्समागम एवं धर्मनिष्ठाके विस्तारसे प्राणी पोषक बनता है। अधघर्म; प्रमाद) 
छार्थपरता बढ़नेपर पोषक भी शोषक बन जाता है | वाल्मीकि पहले शोषक 
ये, पर वे ही सत्समागमसे महर्षि एवं विश्वपोषक बन गये | अजामिल जो पहले 
साधु पुरुष थे, दुश्संगसे शोषक हो गये; फिर काल्न्तरमें वे ठीक हो गये | 

रामराज्यके विद्धान्तानुसार प्राणिमात्र ईश्वरके अंश, अविनाशी, चेतन॥ 
अपर) सहज सुखराशि दै--ईस्र अंस जीव अबिनासी | चेतन अमर सहज सुखरासी॥ 
. वैंद भी कहते हैं--“अमृतस्य पुत्राः प्राणिमात्र अव्ृत-परसेश्वरके पुत्र हैं । 
जैसे गद्ाका तरह्ग गड्भाजलके तुल्य ही शीतल मधुर और पवित्र होता है; वेसे 
ही चेतन, अमल, सहज) सुखराशि परमेश्वरकी संतान भी चेतन) अमल) सहज- 
घुखराशि ही हैं| उनमें बुराई, अविद्या, काम-कर्मके सम्पकंसे आयी-- 

भुभि परत भा ढाबर पानी १ जिमि जीवहि माया कूपयनी ॥ 


जैसे निर्मेछ जहमें भूमिके सम्पकसे मलिनिता आ जाती है, वैसे ही माया आदिके 
सम्पकसे जीवमें मलिनता आ जाती है। जेसे मलिन जलमें नि्मेली बूटी या फिटकरी 
डालनेसे जहूमें निर्मलता आ जाती है, वेसे ही स्व धर्मानुझ्ान एवं ईश्वरमक्तिसे जीवकी 
मल्निता, बुराइयोँ दूर हो जाती हैं; फिर वह शोषक नहीं रह जाता; छुद्ध पोषक 
हो जाता है । असहमें म/त्स्यन्याय दूर होनेके लिये ही शासनकी स्थापना हुई है । 
प्र) सदाचारका विस्तार, सत्य; अहिंसाकी प्रतिष्ठा तथा दण्डके द्वारा शोषण मिटाकर 
* समस्वय) सामझस्य स्थापित करना ही शासनका मुख्य रुक्ष्य है । वस्तुतः मार्क्स- 
बादी खतन्त्रता, समानता, श्रातृताकी बात तो करते हैं; परंतु उन्हें समानता, 
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ख़तन्त्रता और श्रातृताकी वास्तविक आधार-मित्ति बिदित नहीं है। जड़ देह; मन: 
बुद्धि, इन्द्रिय आदि समानता आदिके आधार नहीं हो सकते । कारण; उनकी 
विषमता स्पष्ट है | देह किसी दोके मी एक समान नहीं। किसीका देह मोटा, किसीका 
पतला, किसीका लंबा, किसीका नाथ होता है। सगे भाइयोंके भी प्रत्येक अवयव्मे 
भेद रहता है। शक्तिमें मी भेद है। कोई दो-दो मोटरोंको रोक सकते हैं, कोई 
बकरीको मी नहीं रोक सकता । इसी तरह बुद्धिमें भी समता नहीं कद्दी जा सकती | 
कोई कई शास्त्रोंके विद्वान्‌ एवं दाशनिक होते हैं ओर कोई अत्यन्त निद्धि भी 
होते हैं | कोई पर्याप्त अन्न, दुग्धादिं पचा सकते हैं, कोई किंचिन्मात्र भी घुत- 
दुग्धादि नहीं पचा सकते, वे थाछीमें रकखे हुए मोदककों छूनेसे परमाणुबम- 
जैसा डरते हैं। कार्यकरणक्षमता भी सबकी एक-सी नहीं । अतः भोतिकवादमें 
समानता; खतन्त्रता$ श्रातृताकी कोई वास्तविक आधारभित्ति ही नहीं है | इरीलिये 
वहाँ समानता; श्रातृता) खतन्त्रतादिकी केवछ बात ही होती है; कार्य-वर्ग-विद्देष 
वर्गविध्ंसका होता है। उनकी समानता उनके दलके साथियोंतक ही सीमित है। 
उनमें भी विरोध उत्पन्न होते रहते हैं और “सफाया? कण्टकशोघधनके नामपर 
कलके साथीको भी मोतके घाट उतारा ही जाता है। परंतु रामराज्यके सिद्धान्तमें 
समानत श्रातृता आदिका वास्तविक आधार अध्यात्मवाद है। जहाँ किसी सीमित 
दायरेके भीतर ही नहीं। किंतु किसी देश, जाति, सम्प्रदाय या पार्टीका अमीर) 
गरीब पुण्यात्मा, पांपात्मा; कोई स्ली-पुरुष, बालक-बृद्ध हो अथवा देवता, दानव, 
मानव, पद्च-पक्षी; कीट-पतंग हों; सभी ईश्वरके पुत्र हैं| उनके देहोमें भेद हो सकता 
है, किंतु देह, इन्द्रिय/ मन) बुद्धिका द्रष्ट, क्षेत्रज्ञ आत्मामें कोई भेद नहीं होता। 
सेने, लोहे, मिद्दीके घड़ेमें भेद है; पर उनमें स्थित आकाझमें कोई भेद नहीं। वेसे 
ही विभिन्‍न देह, इन्द्रिय, मन-बुद्धिमें भेद हो सकते हैं; उनके कार्यर्में भी विभषमता 
होती है। परंतु सबमें रहनेवाले द्रष्टठ, चेतन, अमल, सहज सुखराशिमें कोई भी 
भेद नहीं है। उसी बोधरूप आत्मामें वास्तविक समानता; स्वतन्च्रता, श्रातृता हो 
सकती है | जडमें न स्वतन्त्रता ही सम्भव है; न समानता । आधि, व्याधि, मृत्युक्े 
परतन्त्र, किसी भी जड़ वस्तुमें खतन्त्रताका राग अछापना केवल विडम्बना ही है। 
सर्वोपाधिकृत भेदविवर्जित आत्माकों ही छेकर समानता सम्भव है । जो सब 
प्राणियोंमें एक आत्मा या भगवानकों देखता है; वह किसका विरोध करेगा; 
किसका शोषक होगा ! क्‍ 
उमा जे राम चरन रत बिगत काम मद ऋरोध ३ 
निज प्रभुभमप द्खहे जगत केहि सन करहिं बिरोध ॥ 


जो प्राणिमात्रमें भगवत्सत्ताका अनुभव करता है अथवा सभी प्राणियोको 
भगवानकी पवित्र संतान समझता है; वह केसे किसीका शोष॑क होगा ! शाज्त्रेमें 
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भगवानते कहा है--नाना प्रकारके भूष्णा, अलंकारों, नेवेध्ोंद्वारा मेरा सम्मान 
करना और मेरे अंशभूत प्राणियोंकी सताकर शोषण करना वैसी ही मूखंता है; जैसे 
किसीको संतुष्ट करनेके लिये किसीके गलेमें माछा पहनाना ओर उसीकी आँखें 
काटा चुभाना। प्राणियोंका अपमान करनेवाले पुरुषक्री ईश्वरार्चा भसमें डाली 
हुई आहुतिके तुल्य व्यर्थ है। इसीलिये शास्त्र कहते हैँ कि ईश्वर ही जीवरूपसे 
इवान; चाण्डाछ; उष्टू, गदमादि सभी प्राणियोंमें प्रविष्ट है; अतः दान-मानादिद्वारा 
सबका दही सम्मान करना चाहिये, किसीका भी अपमान नहीं करना चाहिये-- 
“इंश्वरो जीवकछया प्रविष्टो भगवान्‌ स्वयम्‌।? ( भाग० ३।२९। ३४ ) 
'पअणमेहृण्डवदू._ भूमावाश्चचाण्डालगोखरम्‌ ॥! (भाग ० ११।२९। १६ ) 
यो माँ सर्वेषु भूतेषु सन्‍्तमाःमानमीश्वरस | 
हिंत्वाचों भजते मोढ्याद्‌ भस्मन्येव जुहोति स:॥ (भाग० ३। २९। २२) 
भक्तराज प्रह्मदने यही प्रार्थना की थी-- 
खस्त्यसतु विश्वस्य खलः प्रप्तीद॒र्ता ध्यायन्तु भूतानि शिव मिथों घिया । 
मनश्च॒भद्र॑ भजतादधोक्षते आवेश्यतां नो मसतिरप्यहैतुकी ॥ 
(भाग० ७। १८।५९ ) 
अर्थात्‌ विश्वका कल्याण हो, खल प्राणी सजन बनें | खछको मिटाना अभीष्ट 
नहों; किंतु उसकी खलताका ही मिटाना अमीष्ट है। ढुजन सजन बनें, सजन 
शान्ति प्राप्त करें एवं शान्त प्राणी संसाखन्धनोंसे मुक्त हों तथा वे मुक्त होकर 
ओरोंको भी बन्धनसे छुड़ानेका प्रयत्न करें-- 
दु मेन: सजनो भुयात्‌ सजनः शान्तिम्ाप्नुयात्‌। 
शान्तो मुच्येत बन्धेभ्यों मुक्तश्चान्यान्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 
सब प्राणी एक दूसरेका परस्पर शुमानुसंघान करे, शुभचिन्तक बनें; सबका 
मन भद्रदर्शी हो) सबकी बुद्धि परमेश्वरनिष्ठ हो । इसीलिये महर्षिंगण अपनी 
नाक कटाकर भी दूसरोंके शक्रुन बिगाड़ने-जेसा किसीका अनिष्ट चिन्तन नहीं करते 
थे | धनवान्‌ बलवानको देखकर उन्हें ईर्ष्या नहीं होती थी । उन्हींका अनुसरण करते 
हुए. आस्तिक प्रतिदिन ईश्वरसे प्रार्थना करते हैं कि है प्रभो ! सब सुखी हों) सब 
नीरोग हों, सब भद्गदर्शी हैं ओर कोई भी दुःखभागी न हो । जिसे पुत्र न हो उसे 
पुत्र मिले; पुत्रवानको पौत्र मिले; निर्धन धनवान्‌ हो तथा धनवान दौघजीवी हो- 
सर्व5पि सुखिनः सनन्‍्तु सर्वे सन्‍्तु निरामयाः । 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्रिदुःखभाग्भवेत्‌ ॥ 
अपुत्रा: पुत्रिणः सन्तु पुत्रिणः सन्‍्तु पोत्िणः । 
अधनाः सघनाः सन्‍्तु जीवन्तु शरदों शतम्‌ ॥ 


शास्रोंने भी अपनेसे निम्नस्तखवाले दुखी छोगोंपर करुणा; समान छोगोंसे 
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मैत्री तथा अपनेसे अधिक ऐ.श्वयवालसे मुद्ता करनेके लिये कद्दा है। सब कुछ परसेश्वर- 
से उत्पन्न, परमेश्वरखरूप है। अतः परमेश्वर-सरूपसे ही सबका सम्मान उचित है । 
फिर शोषणकी कथा ही क्‍या है ! छोकव्यवहारार्थ दण्ड-विधान आदि भी प्रजाहितार्थ 
ही होता है; ठीक वेसे ही; जेसे अध्यापक छात्रोंके हितके लिये ही शासन करता है | 


जैसे कामीको सम्यू्ण जगत्‌ कान्तामय दिखायी देता है; वेसे ही 
भोतिकवादियोंको सब कुछ भूतमय ही प्रतीत होता है | इसीडिये वे सभी 
धर्मों, दशनों; आदर्शों आदिका मूठ भौतिक अवस्था ही मानते हैं। प्रायः पाश्चात्त् 
विचारोंके मतानुसार भिन्न-भिन्न दर्शन) निर्माताकी परिस्थिति, वातावरण एवं 
भोतिक अवस्थाके अनुकूछ ही आविर्भूत होते हैं । इससे स्पष्ट है कि उन दर्शनमें 
भावनाओंकी ही प्रधानता है | सत्यका दर्शन वहाँसे बहुत दूर है। वस्तुतः बाह्न 
भावोंसे अप्रमावित समाधित्म्पन्न ऋषियोंके दर्शन ही सत्यसे सम्बन्धित हो 
सकते हैं| पाश्चात्य दशन-विवेचनके प्रारम्भमें ही यह बात कही जा चुकी है। 
वस्तुतस्तु ख़तन्त्ररूपसे जड किसी एक भी कार्यके सम्पादनमें अस्मर्थ होता है। 
परंतु मोतिकवादी सभी वस्तुओंका एकमात्र कारण भोतिक अवख्ा द्वी मानते हैं । 
आस्तिक मूल वस्तु स्प्रकाश सत्‌ चेतनकों ही मानते हैं । यद्यपि थ्रोत्र; त्वक) चक्षु 
आदि पश्च झानेन्द्रिय एवं मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार, अन्तःकरणचतुष्टय ओर 
इनके द्वारा उपलब्ध होनेवाले शब्द, स्पर्श, रूप; रस, गन्ध एवं तदात्मक ए्रथ्वी; 
जल; तेज, वायु; आकाश सब-के-सब भौतिक ही हैं, फिर भी इन सबसे सूक्ष्म 
चेतन्य आत्मज्योतिद्वारा हीं इन भूतों एबं भौतिकोंकी सत्ता, स्फूर्ति एवं गति 
निष्पन्न होती है | उसके बिना सर्वत्र जगदन्धतापत्ति अनिवाय है। जैसे बाह्य जड- 
प्रपञ्न चेतन प्राणीके उपकरण एवं भोग्य होते हैं, उसी तरह अहंकार, बुद्धि; मन) 
इन्द्रिय, देह भी स्वविरक्षण, असंगत चेतन आत्माके ही उपकरण एवं भोग्य हैं | 
जैसे झरने; लोत, सरिता आदि जछांश अपने अंशी समुद्रकी ओर स्वभावसे ही 
प्रवाहित होते हैं, उसी तरह व्यश्टिचेतन आत्मा समश्चितन अल्मकी ओर स्वभावतः 
प्रवाहित होता है। सम्पूर्ण भोतिक ऐश्वर्यंको छोड़कर जीवमात्रकी प्रवृत्ति निद्रा या 
सुषुप्तिकी ओर होती है । अविद्यारूपी कारण बीज विशिष्ट चेतन अर्थात्‌ अज्ञात 
सत्‌-रूप चेतनमें ही सुषुप्त जीब लीन होता है | सुधु्तिमें यद्यपि विशिष्ट विज्ञानका 
अभाव रहद्दता है; तथापि विशेष विज्ञानाभावका द्रश कारण साक्षी विद्यमान रहता 
है| तभी “जो मैं सुखसे सो रहा था वही मैं जग रहा हूँ”, यह अनुभूति होती है । 
यह कहा जा चुका है कि स्वभावसे सीमित सत्ता, ज्ञानः आनन्द; स्वतन्त्रता एवं 
सीमित शासन शक्तिवाला प्रत्येक जीव निःसीम अनन्त सत्ता3 निःसीम अनन्त ज्ञान; 
आनन्द, स्वातन्त्य, शासनशक्तिसम्पन्न बनना चाहता है| तदनुगुण ही सबके 
प्रयत् होते हैं । जेसे महाधन प्राप्त करनेके लिये व्यापारादि कार्यो पर्याप्त धन व्यय 
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$रना पड़ता है। वेसे ही महती स्वतन्त्रता-प्राप्तेकि लिये पर्यात स्वतन्त्र- 
ओंका त्याग कर विविध आध्यात्मिक; घामिक) सामाजिक नियम स्वीकार करना 
उड़ता है। इसीलिये कहा गया है कि सनातन परमेश्वर अपने सनातन 
अंश जीवोका सनातन केत्रल्यपद प्राप्त करानेके लिये ही सनातन निःश्वासभूत 
वैदादि शाह्रोद्वारा आध्यात्मिक+ घामिक, सामाजिक, राजनीतिक, सनातन 
नियमरूप साधनोंका उपदेश करते हैं; अतः भोतिक अवस्थारओंके रद्दोबदल्से 
उनमें रहोबदल करनेका कोई प्रइन ही नहीं खड़ा होता | यह दूसरी बात है कि 
साधनोंके न होनेतर साधनाहीन कामोंमें बाधा पड़ती है; भोतिक देहादि. 
न रहनेपर तदधीन साधनोंमें बाधा होती है; वेसे ही घनादिके अमावमें 
तदघीन कार्योंमें बाधा पड़ती है । यह भी ठीक है कि भंग; सुरा आदि मादक 
पदार्थेके सेवनका प्रभाव जैसे मन, बुद्धि एवं विचारोंपर पड़ता हैः वेसे ही 
घन) भूषण, वच्न) भत्रन) वाइनादिके अस्तित्वमें मन-बुद्धिपर दूसरे ढंगका 
प्रभाव पड़ता है; उनके अमावमें दूसरे ढंगका प्रभाव पड़ता है । साधन- 
सम्पन्न दूसरे ढंगसे सोचते-विचारते हैं और साधनविहीन दूसरे ढंगसे । फिर 
भी प्रमास्वरूप जश्ञानपर धनादिके भावाभावका असर नहीं पड़ता | एक धन- 
विहीन भी नेत्रसे रूप देखता है; शब्द नहीं; श्रोत्रसे शब्द ही ग्रहण करता है 
रूप नहीं; बेसे ही धनी भी । सम्पत्ति-विपत्ति, साधन-सम्पन्नता; साधन-विहीनता: 
किसी भी दक्षामें प्रमाणके अबोन नियमित ही प्रमा होती दै। नीरोग डपविष्ट 
हो अथत्रा रुग्ण होकर भूमिरर विर॒ुण्ठित हो रहा हो, निर्दोष चक्षुसे रज्जुका 
रज्जु ही ज्ञान होगा | जंगली, मच्यक्रालीन एवं आधुनिक प्रगतिशील, मनुष्य, 
सभ्य-असम्य, अमीर-गरीब, शोषक-शोषित। सभी एक खरुपसे ही श्रोत्रादि 
प्रमाणोंद्वारा शब्दादि प्रमेयोकी प्रमा सम्पादन करते हैं । यहाँ अवस्थाओं; 
भावनाओं; परिस्थितियोंका कुछ भी असर नहीं पड़ता । इसी तरह जो नियम, 
सत्य या निद्धान्त प्रमाणसे सिद्ध प्रमास्वरूप हैं; उनमें कभी भी किसी ढंगसे 
रद्ोबदल नहीं होता | सिद्धान्ततः जैसे कॉटेसे कॉँटा निकाछा जाता है; विषसे 
विषका प्रशमन होता है, वेसे ही भोतिक साधनोंसे ह्वी भोतिक प्रपथ्चका प्रशमन 
कर अभोतिक) स्वप्रकाश) ब्ह्नतत््व प्राप्त किया जाता है। मर्त्से अमृत एवं 
अम्ृतसे तत्य वल्जुकों प्राप्त कर छेता ही बुद्धिमानोंकी बुद्धि तथा मनीषियोंकरी 
मनीषा है--- 
एबा बुद्धिमतां बुद्धिमंनीषा व मनीषिणास्‌ । 
यव्सत्यमतृ पेनेह मत्यनाप्नोति मातम ॥ 
( भाग ० ११।२९। २२ ) 
वस्तुतः केब्रछ उसो पारमार्थिक सदवस्तुकी प्रतिपत्तिके लिये भूत एवं 
भौतिक प्रपश्चड्नी उत्मत्ति होती है-- 


हु ७ से 
वग-सधष २्छु९्‌ 


अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपत्च॑ प्रपग्यते | 

अध्यारोप एवं अपवाद निष्प्रपश्न ब्रह्मकी प्रतिपत्तिके उपाय हैं | अध्यारोप 
बिना निष्प्रपश्न ब्रह्म वाइन्मन आदिका गोचर ही नहीं होता। महाकाश जिम 
घटके द्वारा घटाकाश बनकर गोचर होता है, वस्तुतः वह घट एवं घटाकाश 
सब महाकाश ही है । अन्यय-व्यतिरिकसे घटमृत्तिकासे भिन्न वस्तु नहीं ठहरता। 
बेसे मत्तिका जच्से, जल तेजसे, तेज वायुसे एवं वायु आकाशसे भिन्न नहीं ठहरता | 
ठीक इनी तरह आकाश अहंतत्तसे, अहंतत््व महत्तत्वसे, महत्त्व अव्यक्तसे 
त्रथा अव्यक्त सतूदत्त्से भिन्न नहीं ठहरता । इस प्रकार उपेय ब्रह्मकी प्रतिपत्तिका 

उपाय खरूपभूत सतूसे मिन्न कुछ भी नहीं ठहरता | 
क्रिंच यदि विकासवादके अनुसार अमी विचार चल ही रहा है तो 
पूँजीवादी-वर्ग एवं मजदूर-वर्गके इस वर्ग-विरोध, वर्ग-मंघष को विरोधकी अन्तिम 
कड़ी क्‍यों माना जाय ? हो सकता है आगे चलछकर और प्रगतिशील लोग 
वर्गवाद सिद्धान्तको अपसिद्धान्त ही समझने लगें। आज अराजकतावाद आदि 
मत उपख्ित ही हो रहे हैं। बहुत सम्भव है कि वर्ग-संघर्षकी अशान्तिसे 
ऊबकर लोग साम्यवादकी मरुमरीचिका समझ जायें और अध्यात्मवादी होकर 
शान्तिमूलक घर्म-नियन्त्रित शासन-तन्त्र रामराज्यको ही अपनायें । देखते ही 
हैं कि लोग कभी सच्चगुणसे हटकर रज एवं तमको फिर तम एवं रजसे 
हटकर पुनः रुत्को अपनाते हैं | जागरणसे स्वप्न एवं खप्नसे सुषुश्तिमें 
पहुँचते हैं और सुघुत्तिसे पुनः जागग्ण अवख्थाको अपनाते हैं | अतः पजीवादी 
युगकों प्रगिंतिह्सिक युगका अन्तिम अध्याय मानना भी निमूल है। माकसवी 
जीवनी पढ़नेसे विदित होता है कि उसने पहले अनेक मार्ग अपनाये ओर छोड़े 
और हो सकता है यदि वह कुछ दिन और जीवित रहता तो अपने भौतिक 
दन्दबादकी तरुटियोंकी समझकर कोई और ही वाद अपनाता । हिंतु सहसों, 
आम बा 

महतियोंने रहोबदल करनेको आवश्यकता नहीं समझी | 


वास्तविक पूंजीवाद 

कहा जाता है कि “पूँजीवादी समाज भी प्राचीन वर्गोके समान ही उसी 
वर्ग-कछहपर एक दलके द्वारा दूसरे दलके रक्तशोषणपर ही खिर है। साथ 
ही उसी पूँजीवादके द्वारा ही मनुष्यकों वह उत्मादन-शक्ति भी प्राप्त होती 
है, जिसके द्वारा भौतिक बन्धनों ओर प्राकृतिक गुलामीसे मनुष्यकों छुटकारा 
मिलता है ओर वह वर्गकछहक्ों त्यागकर बोद्धिक रुभ्यता या श्ञानयुगका 
भीगगेश कर सकता है | यह “ऐतिहासिक मौतिकवाद! विज्ञनकी अन्य शाखाओं- 
के समान नीति अथवा आदर्ंसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखता ।! 
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यह भी कहा जाता है कि 'मनुष्यने हजाएँ वर्षतक प्रकृतिकी निष्ठुर पराधीनता'ें 
रहकर कष्ट भोगा | पाशविक दशासे छुटकारा पानेके लिये संग्राम किया । हजारों 
वर्षोंतक सम्राजकी स्थापनाके छिये उद्योग किया और बहुत विकास भी प्राप्त 
किया; फ़िर भी उसे न्याय तथा मानवीय अधिकारोंकी प्राप्ति न हुई | 


कहते हैँ--'सामाजिक वर्णों और वर्गकलूहका तिद्धान्त माक्सने 
आविष्कृत किया है। यद्यपि उससे पहले भी वर्ग-कलहका अखित्व देखा और 
' समझा जा रहा था, तंथापि अ्रमज्ीवी दल पहले नगण्य था; अतः ऐतिहासिक 
'महर प्राप्त न था ।! 


पर वस्तुस्थिति यह है कि धर्मनियन्त्रित पूँंजीपति एवं समाज राष्ट्रके 
विकास एवं कस्याणके कारण हैं। शास्त्र तथा घर्म-निरपेक्ष उच्छुल्लल पूँजीवाद 
शोषणका कारण होता है। पूँजी खतः निन्‍्ध नहीं है; मालिकोंकी अच्छाई- 
बुराईसे पूँजीमें अच्छाई-बुराईका व्यवहार होता है। साम्यवादमें भी जनता नहीं 
तो सरकारको पूँजोपति बनना ही पड़ता है । उसके बिना कोई मी विकास- 
योजना; संग्राम, शझ्यासत्र सफल नहीं हो सकता । सामान्यरूपसे सरकारी भूमि, 
समत्ति, उद्योग-घंधे या पूं जीका कोई मनमानी उद्योग नहीं कर तकता । परंतु 
बाढ़; भूकम्प, दुष्काछ आदि विपत्तियोंके समय सरकारी एँजी आदिका उद्योग 
जनदितिके काममें हो सकता है। उसी तरह व्यक्तिगत भूमि। सम्पत्ति, पूँजी भी 
रहनेमें कोई अह्ित नहीं । जेसे सरकारी खजानेकी एूजी राष्ट्रकी है; वैसे ही 
व्यक्तिगत खजानेकी पूँजी भी राष्ट्रकरी समझी जा सकती है; क्योंकि अवसरपर 
राष्ट्रके काममें उसका उपयोग किया जा सकता है। आज भी युद्धकाल अथवा 
अवाधघारण राष्ट्र-विद्ठव्में सरकारोंका अधिकार होता है कि वे व्यक्तिगत सम्पत्ति, 
मोटर, मकान आदिको राष्ट्रहितकी दृष्टिसि अपने कब्जेमें छे लें । पूँजीके 
दुरुपयोग या अपव्ययपर सरकार कमी भी प्रतिबन्ध लगा सकती है | भेद 
यही रहता है कि जश्ाँ सरकारी वस्तुओंमें साधारण ममत्व होता है और 
सेवक नामधारी नोकरोंद्वारा छापरवाही। दुरुपयोग, छोहाकाण्ड, जीपकाण्डके 
समान श्रशचार होता है। व्यक्तिगत वस्तुओंमें व्यक्तिको प्राणतुल्य ममता होती 
है; लापरवाही दुरुपयोगकी भावना नगण्य होती है। हाँ; मूलधन आदिसे 
होनेवाली आमदनी विशेषतया अतिरिक्त आयपर श॒क्रके अनुसार पूवोक्त 
पञ्मघा विभागका नियम होना अनिवार्य है। 


वस्तुतः शात्नरीय उचित व्यवस्था-पालनमें प्रमाद होनेसे ही अनेक 
अनर्थ बढ़ते हैँ । प्रायः शासन, सन, समाजकी उपेक्षासे सदाचार, संयम; 
 चु गो 
नीति-नेपुण्य आदि सदगुणोंका विनाश होता है । ऐसी हाल्तमें घन केबल 
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विलासिताका ही कारण बनता है । विछासितासे क्षीणता, क्लीबताकी वृद्धि होती 
है। इससे संततियोंकी कमी होती है ओर दूसरे कुलोंसे दत्तक छाये जाते हैं। 
यदि दत्तक हीन कुछसे आये तो उनमें विल्ञासिता, अनाचार एवं अनुदारताका 
और भी विस्तार होता है; और भी भीषण शक्वीणता, क्लीबता बढ़ती है, 
पुनश्च संततिकी हीनता बढ़ती है । फछतः अधिकाधिक सम्पत्ति थोड़े-से लोगेंकि 
हाथमें रह जाती है । गरीबोंमें सम्पत्तिहीनता होते हुए भी संतानोंकी 
अधिकता होती है | इस तरह घनवान्‌ निःसंतान और धनद्दीन बहुसंतान होने 
लगते हैं। दोनों जगह सदाचारकी कमी होनेसे धनवानमें अनाचार बढ़ते हैं; 
शोषण-उत्पीडनका विस्तार बढ़ता हैं। धनहीनोंमें ईर्ष्या बढती है। फलतः 
संघर्ष होता है | घनहीनोंका बहुमत शासन एवं शासकोंका खात्मा कर देता है। 
बहुमतमें भी मुण्डगणनाकी ही प्रधानता रहती है । बहुमत शासनमें भी अव्पधन 
बहुघनवाले लछोगोंका अस्तित्व रहता है | घनके आधारपर भी बहुमत बनाया 
जाता है | कभी-कभी बहुमतका अल्प-मतपर अत्याचार होने लगता है। उसी 
समय घनवान्‌ निर्धनका विरोध बढ़ जाता है | धनवानोंको झुद्ध शोषक 
मानकर उनके वोटोंका महत्व हठा दिया जाता है, फिर आर्थिक समानताके 
नामपर साम्यवाद स्थापित होता है । थोड़े दिनोंतक उसमें रुचि बढ़ती है; पर 
आगे चलकर व्यवथाकी दृश्सि वहाँ भी कुछ छोगोंका ही शासम-तन्त्रपर 
नियन्त्रण हो जाता है। व्यक्ति शासन-यन्त्रके नगण्य कलू-पुर्ज बन जाते हैं, 
दासन-यन्त्र मुद्दीमर तानाशाहोंके हाथका खिलोना बन जाता है, साम्यवादी 
साथियोमें ही फूट और शोषक-शोषणकी भावना जग उठती है। इस तरह 
साम्यवाद अधिनायकवाद ही बन जाता है । शास्त्र, धर्म आदिका नियन्त्रण 
न होनेसे उच्छुछुलता बढ़ती है ओर फिर छोगोंकी धर्मनियन्त्रित शासन- 
तन्त्रकी पूरी प्रवृत्ति हो जाती है | इस तरह शासन-तन्त्रोमे भी चक्रवत्‌ 
परिरतेन चलता रहता है | सुतरां धर्मनियन्त्रित होनेसे ही वर्ग कलहका अन्त 
होता है | वास्तविक सम्यताके विकासकी बात भी तभी चल सकती है | इस प्रकार 
तथाकथित मौतिकवाद न सही, किंतु मूठ भौतिक समस्त वस्तु अभोतिक चेतन 
वस्तुरूप प्रतिपत्तिका उपाय है| अतः भूतोंका पर्यवसान भी अभौतिक तन्त्रमें ही है। 


मनुष्य ध्खयं चेतन नहीं है; भूतोंका परिणाम है । यदि अचेतनसे 
भिन्न कोई ख़तन्त्र चेतन है तो उतकी प्रकृति पराधीनता। कष्ट भोगना 
या पाशविकतासे छुटकारा पानेके संग्राम' आदिका कुछ अर्थ ही नहीं है | जल- 
कर्णो या जलप्रपातों एवं पाषाणोंके संघर्ष-जेसे द्वी मनुष्यके प्राकृतिक संघर्ष 
हैं। उससे किसी अभीप्सित पदार्थकी सिद्धि आदिकी बात नहीं उठती | अतएव 
वर्ग-कलूह) वर्ग-संघ्रषृं) सामूहिक दलबंदी, दलविशेषके विध्वंस आदिकी कहानी 
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स॒ष्टि.प्रलयकी परम्परा जबसे चढी और जबतक रहेगी तबतक किसी-न-किसी 


रूपमें रहेंगी ही । धर्म-नियन्त्रण घटनेपर संघर्ष बढ़ता है और धघर्म-नियन्त्रण 
बढ़नेपर संघ समाप्त हो जाता है 


श्रेणीभेदका आधार 
माक्स कहता है--“नजैसे पशुओं, वनस्पतियों, धातुओंमें श्रेणीमेद 


है; वैसे मनुष्योंगें भी श्रेणमीद है और वह आर्थिक - आधारपर 
ही उचित है । जिस उपायसे मनुष्यसमुदाय अपनी रोजी कमाता हैः 
वही उसका प्रधान रक्षण है । वेतन; मजदूरी आदिसे निवीह 
करनेवाले छोग अमजीवी वर्गमें आते हैं। पूंजी ( जमीन, मकान, कारखाने, 
खानें ) द्वारा कमानेवाले छोग पूँजीपति वर्गमें समझे जाते हैं। यद्यपि मजदूर 
भी कहीं बैंकमें रुपया रखता है; उससे ब्याज भी पाता है। कोई पूजीपति भी अपने 
व्यापारकी देख-भाल करता है और मनेजरकी हैसियतसे उसे कुछ तनख्वाह 
भी मिलती है, तथापि श्रमजीवीका खास आधार मजदूरी ह्वोता है। पूँजीपतिका 
खास आधार पूँजी होती है। इन बगामें भी अवान्तर भेद हो सकते हैं | 
कुछ बुद्धिजीवियोंकों अधिक वेतन मिलता है; कुछको जानवरोंकी तरह मेहनत 
करके भी पेट भरनेतककों पूरा नहीं पढ़ता । पर श्रमके आधारपर ही इन 
सबकी जीविका चलती है, अतः सभी श्रमजीवी हैं । पेदावारके साधनोंपर 
अधिकाखाले पूँजीपति हैं |? माक्संका कहना है कि 'इन दो वर्गोके बीच गहरा 
ओर अमिट विरोध रहता है। जितके फठसखरूप वर्ग-कलद उत्पन्न द्वोता है। 
श्रमजीवी अपने अ्रमको ज्यादा-से-ज्यादा कीमतपर बेंचना चाहता है; अधिक-से- 
अधिक मजदूरी प्रात करना चाहता है। एूँजीपति इस श्रमको कम-सै-कम दाममें 
खरीदना चाहता है; कम-से-कम मजदूरी देना चाइता है । यह विरोध दुकानदार 
और ग्राहको-जैप्ता नहीं, किंतु सिद्धान्तपर आधारित होता है। कारण; इसमें 
और खरीदने एवं बेचनेमें बड़ा अन्तर है । अ्रमजीवी यदि अपने श्रमको 
जल्‍दी न बेचे तो भूखों मरने छगे । इसलिये उसे पूँजीपतिके इच्छानुसार 
मजदूरी करनेके लिये छाचार होना पढ़ता है । इस तरह एूँजीपति श्रमजीवीपर 
अत्याचार करता है। यह विरोध ही श्रमज्ञीवीको संगठनकी ओरे प्रवृत्त करता 
है ओर अ्रमजीत्री संघ मबदूर-सभाओंका जन्म होने छगता है । यही वर्ग- 
कलहको पहली सीढ़ी है। निजी सम्पत्तिका विद्धान्त जबतक रहेगा, तबतक 
पराधीनता बनी रहेगी | अतः निजी जायदादकी प्रणाढीको मिटाकर उत्पत्तिके 
साधनोंपर समस्त जनताका अधिकार उचित है। इस भावनासे मजदूर-संघटन 
और उग्र बन जाता है | वर्ग-मेद समझकर वर्ग-विद्वेष, वर्ग-संघर्षके अनन्तर 
ही वर्ग-विध्यंस क्रान्ति सम्भव है | अतः वर्तमान कश्टोंको दूर करना; मजदूरी 
बढ़ाना; बोनस-भत्ता बढ़ाना, कामके घंटोंमें कमी करना आदि सब गौण चीजें 
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हैं | मुख्य बात यही है कि निजी सम्पत्तिकी प्रणाढीको समूल नष्ट कर दिया जाय 
पेदावारके सब साधनोंपर सार्वजनिक अधिकार मान डिया जाय | परंतु जबतक 
मजदूरोंका दृढ़ संघटन नहीं होता और उन्हें अपने भीतर अपने कष्ट दूर करनेकी 
शक्तिका विश्वास नहीं होता, तबतक साधारण सुधारोपर ही संतोष कर लेते हैं। कभी 
उदारह्ददय परोपकारी पुरुषोंपर विश्वास करके भी मजदूर-वर्ग शान्त हो जाता है। 
यह सब श्रमजीवी आन्दोलनमें विष्न ही हैं। अमजीवियोंकी शक्तिहीन दशामें उन्नत- 
चरित्र पुरुष दयारु शासकोंको समझा-बुझाकर न्याय और जनताके हितकी इृष्टिसे 
साम्यवादी सिद्धान्तानुसार काम करनेके लिये प्रेरित करते हैं और कुछ अंझोमें 
दरिद्रता और ढुर्गति मिटानेका प्रयत्न करते हैं । किंतु जब उद्योग-घंधोंकी विशेष 
वृद्धि होती है और उत्तमोत्तम यन्‍्त्रों, उस्तत्तिके साधन तथा विनिमयकी बहुतायत 
होती है, एक स्थानमें सैकड़ों मिलों, कारखानों, जह्मजों रेलोंके जंकशनों, खानोंमें 
काम करनेवाले मजदूरोंका बड़ा जमघट होने लगता है; तब श्रमजीवियोंकी संख्या; 
शक्ति, संघटन और वर्गके शानकी बहुत बड़ी वृद्धि हो जाती है। तब काव्पनिक 
साम्यवाद था सुधारवादका सर्वथा अन्त हो जाता है। 


८ उत्पत्ति और विनिमय साधनों के एक स्थानमें एकत्रित होनेसे ही यह सब हो 
सकता है। हो सकता है कि मजदूरवर्ग एक साथ उद्योग-घंधों और जीवन-निर्वाहके 
सब कार्मोकी एक साथ बंद करके समस्त समाजकों विश्वास दिला सकें कि 
श्रमजोबी समुदाय ही समस्त समाजके आधथिक जीवनका प्राण है |?” 

उपर्थुक्त कथन युक्तिद्दीन एवं अवैज्ञानिक है। वस्तुतः गोेजी, रोजगार या 
जीविकाके आधारएर होनेवाले मनुष्योंका श्रेणीभेद कृत्रिम एवं गोण है। अतएव 
जीविका या रोजगारके बदल जानेसे मनुष्योकी ऐसी श्रेणियाँ मिट जाती हैं। जेते 
पञ्मुओं, वनस्पतियोंके श्रेणीमेद अकृत्रिम होते हैं, उनके या दूसरंके इच्छानुसार 
उनका श्रेणी-परिवर्तन सरल नहीं है | धान) शगाल, गों, हस्त, गर्दभ आदि 
पश्ुओं; आम्र, निम्ब आदि वृक्षों में श्रेणी-परिवर्तन ऐच्छिक नहीं है | अवश्य ही उनपर 
देशकाल-मेदके अनुसार मिस्न-मिन्‍न भौतिक वातावरणके अनुसार. भेद उपलब्ध 
होते हैं, तथापि उनकी विलक्षणता खरूपप्रविष्ट असाधारण धर्म-खरूप है। वैसे 
ही मनुष्योंका मी श्रेणीभेद अन्तरज्ञ है। जेसा कि भारतीय धर्ममें ब्राह्मण; क्षत्रिय; 
वैश्य, शूटर) स््री-पुत्रादि भेद हैं । यहाँ अक्ृत्रिम श्रेणी-मेदके अनुसार जीविका या 
रेजी ग्रहण करनेका नियम है | इसीलिये वरणाद्‌ वर्णः- जीविकाके कारण ब्राक्षणादि 
वर्ण नाम चञछता है| श्रेणीगत असाधारणताके आधघारपर ही जीबिकाका वरण 
होता है | जीविकावरणके आधारपर श्रेणी-भेद नहीं होता | यद्यपि अश्व, वृषभ 
और आम्र निम्बके तुल्य ब्राह्मण क्षत्रियादि मनुष्योंमें विलक्षणता या श्रेणी-भेद 
प्रत्यक्ष उपलब्ध नहीं होता, तथापि यह भेद शास्त्रगम्य एवं फलबलकत्प्य है | जेसे 


२८४ माक्सवाद और रामराज्य 


नेत्रसे विभिन्‍न जातीय आम्रोमें मेद नहीं प्रतीत होते। वृक्ष, शाखा; पत्राद सबके 
समान ही होते हैं तो भी फछ एवं रस-गन्धादिकी विलक्षणता प्रमाणतिद्ध है। 
अश्वकी विभिन्‍न जातियोंमें नेत्रसे भेद परिलछक्षित न होनेपर भी गुण-धर्म-भेदसे 
उनका भेद मान्य होता है। उसी तरह ब्राह्मणादिमें उपरिगत भेद मासित न होने- 
पर भी शाह्त्रप्रमाणगम्य विभिन्‍न गुण-धर्मों, रक्तोके भेंदसे उनमें भेद मानना 
अनिवाय है। जैसे वेध और जारजात अवैध संतानोंमें ऊपरी कुछ भी भेद प्रतीत 
नहीं होता; तथापि शुद्धि-अशुद्धिका मेद समाजमें मान्य होता है | अनुलोम-प्रतिलोम- 
भेदसे सांकर्यमें ही पर्याप्त भेद है | जारजातके छलाटमें श्ज्ञ नहीं होता, कुलप्रसूतके 
हाथमें कमछ खिला नहीं होता; किंतु शाज्रों और उनके गुणोंके आधारपर उनका 
परिज्ञान होता है-- 
न ज्ञारजातस्थ लछलछाटश्टड कुलप्रसूतस्स न॒ पाणिपशम्‌ | 
यथा यथा मुझति वाक्यजारू तथा तथा तस्थ कुछ प्रमाणम्‌ ॥ 
सामान्यरूपसे नित्य अनेक समवेत धर्म ही जातिपदसे व्यपदिष्ट होता है । 
अनेक गोव्यक्तियामें समवेत नित्य गोत्व धम ही जातिहे । यह धर्म ही अपने धर्मौको 
खजातीय-विजातीयसे व्यावतेन भी कर देता है । गोत्व-घर्म विजातीय घटादि और 
सजातीय अश्व-महिषादिसे गोका व्यावर्तन करता है। बहुधा आऋतिभेदसे जाति- 
भेदकी मान्यता चलती है| परंतु शास्त्रीय दृष्टिसे आक्र्भिंद न रहनेपर भी ब्राह्मण- 
क्षत्रियादि वर्णमें जातिभेद मान्य होता है। पाणिनिव्याकरणकी इश्सि जाति-अर्थमें 
ब्राह्मण और तद्धिन्न अर्थमें ब्राह्म बनता है। “ब्राह्मोडजातो? (६ ।४। १७३ ) 
ब्राह्मणी आदियें डीषू प्रत्यय भी जाति अर्थमें ही होता है-- 
आकृतिग्रहणा जातिलिंज्ञनां च न॒ सर्वभाक। 
सकृदाख्यातनिर्म्राहया गोजन॑ च चरणेः सह ॥ 
( महाभाष्य ४ । १। ६३ ) 
अनुगत संस्थानविशेषसे जातिकी व्यञ्ञना होती है | यहाँ आकृतिको उपदेशका 
उपलक्षण माना गया है। तथा च ईहश आकारबाली वस्तु गो है; इस प्रकारके 
उपदेशसे गोत्व जातिका परिज्ञान होता है । कारिकामें कहा गया है कि जो असर्व- 
लिक्षभागी हो और एक बारके उपदेशसे अनुगतरूपेण ग्राह्म हो; वही जाति है | 'ब्राह्मण:? 
'बूषल:' आदि शब्द पुछिक्न। छ्लीलिज़ होनेपर भी नपुंसकलिज्ञ नहीं हैं; इसलिये 
इनके अनुगत-सं खान आकृति अनुपरूब्ध होनेपर भी जातिका व्यवह्दार होता है | 
संथ्ान-व्यंग्य गोत्वादि जाति या उपदेशगम्य ब्राह्मणादि जाति जन्मसे ही होती 
है। साथ ही जाति यावद्द्॒व्यमावी अतबलिज्रिभागिनी तथा अनेकानुगत होती है--- 
आविर्भावविनाशाभ्यां सत्वस्य युगपदुणेः । 
असर्वलिज्ञां बहर्था तां जाति कवयो विदुः॥ 
( व्या० मदहाभाष्य ४ | १ । ६१३ ) 
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जैसे गुणके बिना द्रव्य नहीं रहता बेसे ही जातिके बिना भी द्रव्य नहीं रहता 
और द्र॒व्यके रहते जैसे गुणका नाश नहीं होता, वेंसे ही जातिका भी 
नाश नहीं होता । इसीलिये मृतहरिणके शरीरको भी हरिण ही कहा 
जाता है । क्षत्रिय-गुणकर्मवाले परशुराम, द्रोग। कृप। अश्वत्यामा आदिको 
ब्राह्मण ही कहां गया है तथा ब्राह्मण-गुणकर्मवाले युधिष्टिरादिको भी क्षत्रिय 
ही कहद्दा गया है । श॒भाशुभ कर्मोंके अनुसार जैसे झूकर, कूकर। देव) मनुष्यादि 
जातियाँ प्राप्त होती हैं, वेसे ही शुभाशुभ कर्मोंके अनुमार ब्राह्मण; क्षत्रियादि जातियाँ 
प्राप्त होती हैं--- 

तद्य इह रमणीयचरणा अभ्याशों ह यत्ते रसणीयां योनिमापश्चेरन्‌ 
ब्राह्मणयोनिं वा क्षत्रिययोर्नि वा वेश्ययोनिं वा ॥ 

( छान्‍दो० उप० ५ | १० | ७ ) 

कर्मोके अनुसार जेसे हरिणीसे हरिण उत्पन्न होते हैं, वेसे ही ब्राह्मण-आह्मणी- 
से ब्राह्मण उपपन्न होता है। जन्ममूलक वर्ण-ब्यवथा ओर तन्मूलक कर्म-घर्म-व्यवस्था 
होती है | जन्मना वर्ण ओर कर्मणा उत्क्ष यही व्यावहारिक स्थिति है। योनि-विद्या 
“और तप ब्राह्मण्यका कारण होता है| विद्या-तपके बिना भी जाति ब्राह्मण्य होता है। 
योनि बिना विद्या और तपसे “सिंहो माणबकः” के समान गौण ब्राह्मप्य आता है | थिंह- 
सिंहीसे जन्म होने और शौर्य न होनेसे जाति तिंहत्वका व्यवहार द्वोता है। पर सिंह- 
ध्िद्ीसे जन्म न होने तथा शोय आदि गुणयोग होनेपर गौग धिहत्वका व्यवहार 
होता है | “जन्‍्मना प्राप्यते सा जाति; [? 

जाति मुख्यरूपसे जन्मना ही होती है, फिर भी कहीं-कहीं देशके नामसे भी 
जातिका व्यवह्र होता है | इसका कारण यह है कि देशके सम्बन्धसे जाति-व्यज्ञक 
स्थितिमें विशेषता आती है। विभिन्न देशके जलवायु आदिके प्रभावसे रंग-रूप- 
बनावटमें भेद पढ़ता है । ब्रीहि आदि अन्‍्नों; आम्रादि फर्लोपर भी देशका प्रभाव 
पड़ता है। इन सब बातोंका प्रभाव मनुष्योंपर भी पड़ता है। इसलिये चीनी 
जापानी; बर्मी, इंगलिश, अफ्रीकी मनुष्योंके भी रूप-रंग-बनावटका भेद उपलब्ध 
होता है| तत्तत्संस्थान-मे दसे व्यंग्य होनेके कारण उनमें जाति-मेदकी कब्पना होती 
है। अधिक क्या; भारतमें भी नेपाली। मेथिल, पंजाबी; द्रविण, बंगाली, उत्कल। 
मद्रासी मनुष्यों बनावठका भेद उपलब्ध होता है । 
... यावद्व्यमातरी होनेके कारण देशादि-जन्य विशेषताओंके कारण जातिभेदकी 
कल्पना चल तकती है | परंतु ब्राह्मगत्वादि जाति-संस्थान व्यंग्य नहीं है; वह साक्षात्‌ 
उपदेशगम्य होती है। यही कारण है कि मिथिल्ता, उत्कछ) महाराष्ट्र, तैलंगादि मारतके 
विभिन्‍त्र भागोंके मन॒ष्योंमें बनावटका भेद होनेपर भी ब्राह्मणल-क्षत्रियत्वादि सत्र 
समान माना जाता है । 

यदि देवातू परम्परासे '्राक्षणत्वादि जातियाँ और वेदशासत्रानकूछ आचरण 
अंग्रेजों, जनों और यहूदियोंके भी बने होते तो उनके रूप-र॑गके भेद रहनेपर भी 
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ब्राह्मणादि माननेमें कोई आपत्ति न होती | बल्कि अपने मनु आदि स्मृति- 
कारोंने माना ही यह है कि बहुत से-क्षत्रिय दिग्विजयके लिये बाहर जाकर ब्राह्मणेके 
साथ सम्बन्ध ओर वैदिक आचार-विचार छूट जानेसे म्लेच्छजातिके हो गये-- 
शनकेस्तु. क्रियालोपादिमाः . क्षत्रियजातयः । 
वृषलूत्व॑ गता छोके. ब्राह्मणादशनेन च ॥ 
पौण्ड़काश्रोण्डूद्रविडाः काम्बोजा यवनाः शकाः । 
पारदाः पहुवाइचीनाः किराता दरदाः खशाः ॥ 
मुखबाहुरुपज्ञानं या छोके जातयो बहिः । 
म्केच्छवाचश्वायवाच: सर्वे ते दुस्यवः स्थघृताः ॥ 
( मंनु० १० | ४३-४५ ) 
इस तरह वैदिकोंमें किसी तरह द्वेष या रागसे उत्कर्षापकर्षकी कल्पना नहीं है । 
तात्िक जाति-मेद हनेपर भी किसीका उत्थान शान उन्हें नहीं खलता । इसलिये 
धर्मव्याघ आदि अन्त्यज विदुरादि शूद्र; तुलाघार आदि वेश्यों-जेसे यश कितने ही 
उच्चक्ेटिके ज्ञानी ओर सम्मानित धर्मात्मा थे | 
कुछ लोगोंका कहना है कि सृष्टिके आदिमें जो मूलभूत ब्राह्मण-क्षत्रियादि 
उत्पन्न हुए हैं, उनके ब्राह्मणत्वादिका प्रत्यक्ष नहीं हो सकता; क्योंकि उस समय 
माता-पिताकी जातिका स्मरणरूप उसका व्यज्ञक नहीं था | फिर जब उनमें 
ब्राह्मणत्वादिका प्रत्यक्ष नहीं हुआ, तब उनके पुत्र-पौन्नादिमें ब्राह्मणत्वादिका प्रत्यक्ष 
होना नितरां दुर्घट है। यदि उनके ब्राह्मणत्वादिका व्यज्ञक कुछ ओर है तो वही 
आधुनिक ब्राह्षणादिकोंके भी ब्राह्मणत्वादिका व्यज्ञक मानना चाहिये। पर यह 
संदेह तो गोल-अश्वत्वादि जातियोंके भी सम्बन्ध्मं भी होगा; क्‍योंकि वे भी गो- 
अश्वादिसे उत्पन्न नहीं हैँ | इसपर कहा जा सकता है कि प्रथम गो आदियें हिरिण्य- 
गर्भके उपदेशसे गोल्वादि जातिका निश्चय होता है। हिरण्यगर्भको पूर्वकब्पोंका 
निश्चय रहता है। फिर गोलका प्रत्यक्ष तो पृत्रंकल्पके गोव्यक्तिकी गठन ( सास्नादि ) 
देखनेसे होता है, पर ब्राह्मणादिके देखनेसे तो यह समाधान नहीं हो सकता; क्योंकि 
उनका कोई विशिष्ट गठन ( अवयव-संस्थान ) नहीं है | पर इसका समाधान यह 
है कि मूल ब्राह्मणादिमें मुख जत्व बाहुजत्वादिका शान ह्वी उनके त्ह्मणत्वादि जातिका 
अमिव्यज्ञक है । 


बैदिकोंके मतसे तो ब्राह्मणत्वादि जातियाँ वृक्षत्वादिकी तरह प्रत्यक्ष सिद्ध हैं । 
जो यह शड्झ की जाती है कि ब्राह्मगमें सजातीयोंमें अनुगत किसी आकारविशेषकी 
उपलब्धि नहीं होती, सो ठीक नहीं क्योंकि आकार या संस्थान जाति नहीं है । ऐसा 
होनेपर निरवयव शान, इच्छा आदिमें जातिका होना असम्भव हो जायगा | अतः भनुगत 
प्रतीतिका विषय ही जाति है | भय, वृक्ष), भर्य महिषः, अयं ब्ाह्यणः, इत्यादि 
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अनुगत प्रतीतिका विषय ही ब्राह्मणत्वादि जाति है। फिर भी यहाँ जो शड्ढा की 
जाती है कि वृक्षव्जातिका ज्ञान यदि प्रत्यक्ष माना जाय तब तो उसमें शब्दरूपी 
सहकारीकी कोई आवश्यकता ही नहीं रहती, वह तो इन्द्रियसे ही हो सकता है, 
पर ब्राह्मणत्वके कोई भी रखान व्यजञ्ञक नहीं है। तब वृक्षत्वके समान ब्राह्मणलको 
प्रत्यक्षतिद्ध केसे माना जाय ? पर इसका समाधान स्पष्ट है--“सब जातियोंके 
समान व्यक्ञकक्ी आवश्यकता नहीं होती । वृक्षवमें शाखापत्नादि संस्थान व्यक्ञक 
हैं | छुवर्णल जातिके प्रत्यक्षमं रूप व्यञ्ञक है। इसी प्रकार ब्राह्मणत्व जातिके 
प्रत्यक्षमं माता-पिताकी जातिका ज्ञान व्यज्ञक है। जिस प्रकार गान्धर्ववेदके ज्ञाता 
खरोंकी जातियाँ, जोहरी रत्नोंकी जातियाँ पहचान लेते हैं, दूसरे छोग कुछ नहीं 
जान पाते; इसी प्रकार निपुण छोग ब्राह्मणलादिको जान छेते हैं। नारदादिकोंने 
वाल्मीकिको मिनटोंमें ब्राप्मोण जान लिया था। सत्यकाम जाबालके ब्राह्मणत्वको 
उसके आचार्यने जान लिया था। 
कहा जाता है कि “आजकल विशुद्ध रक्तका अभिमान केवल दम्म है; क्योंकि 
कोई भी जाति अद्ूती नहीं बची है । सबका किसी-न-किसी रूपमें मिश्रण हुआ है । 
रंग-रूपमें भेद ही मिश्रणका प्रमाण है| जैसे काली मुर्गी ओर इवेत मुर्गेसे उततन्‍न 
चार बच्चोंमें एक-काछा ओर एक इवेत है; बाकी दो मिश्रित हैं | दूसरी पीढ़ीमें 
सोलह बच्चोंमें एक श्वेत, एक काला और चोदह मिश्र रंगके तथा तीपरी पीढ़ीमें 
चोंसठमें एक काछा ओर एक खेत, बाकी सब मिश्र रंगके होते हैं; वेसे ही 
शमनुष्योमें भी पश्चिमी इवेत और पीत मंगोछका मिश्रण होनेसे कुछ पश्चिमीय रंगके 
कुछ मंगोल रंगके होते हैं; पर अधिकांश पारसी; ईरानी ढंगके होते हैं | अतः 
पारसी जाति इन्हीं दोनोंका मिश्रण है। यही स्थिति उत्तर भारतकी उच्च. जातियोंमें 
है। वहाँ मिश्रण स्पष्ट है |! 
पर यह कहना भूछ है। कलमी आमोंमें कभी भी मूठ आमके समान फछ 
नहीं होते, तो क्या इतनेसे ही वह आम किसी दूसरे आमका बीज मान लिया जाय ! 
जैसे काली; इवेत मुर्गीमें भी जाति वही रहती है, नील, श्वेत, छाछ) सब रंगोंकी 
गायोमें गोत्व और पूज्यत्व रहता है; वेसे ही पंजाबी, मेथिल) बंगाली; द्रविड़: 
उत्कल, तैलंग ब्राह्मणोंके रूप-रंगमें मेद होनेपर भी ब्राक्षणलल समान रहता है। 
कभी काले माता-पितासे भी गोरे बच्चे पैदा हो जाते हैं। कभी तो किसी पशुकी . 
आइतिका बच्चा पैदा हे जाता है| तब क्या उसका पशुके साथ सम्बन्ध माना 
जाय ! आयोमें श्लियाँ अत्यन्त सुरक्षित रहती हैं | यहाँ अनादिकालसे वेदादिशाओंके 
अनुसार च्तियाँ परतन्त्र रहती हैं, पातित्रग्य पान करती हैं। अतः यहाँ माता-पिताका 
सम्बन्ध ज्ञान ओर तदधीन ब्ाह्मणत्वादिका प्रत्यक्ष ज्ञान सुलभ है। यही आर्योंकी 
विशेषता है; जो अन्यत्र बहुत कम मिलेगी | आज मोहबश उसे ही खो देनेके 
लिये कुशिक्षाके प्रभावसे प्रभावित भारतीय भी व्यग्र हो रहे हैं। 
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अस्तु, वैज्ञानिक ढंगमे मनुष्योमें बाह्य एवं आन्तरिक भेदसे जातिभेद ठीक 
उसी प्रकार खीकाय॑ है, जैसे मनुष्यमें घन एवं बल-बुद्धि आदिमें अनेक प्रकारका 
तारतम्य होता है। अतः जो किसीकी अपेक्षा शोषित है; वह्दी किसीकी अपेक्षा 
शोषक सिद्ध होगा | अबुदपति, कोटिपति; लक्षपति। सहखपति; शतर्पात आदियें 
सबमें परस्पर सापेक्ष शोषक-शोषित-भाव है। 


व्यापार आदिके द्वारा निर्वाह करनेवाला शोषक; मजदूरी-नौकरीके आधारपर 
जीवन चलानेवाल्ा शोषित--यह व्यवस्था भी नहीं चछ सकती । कारण; कितने ही 
ऐसे लोग हैं जो व्यापारादि भी करते हैं; नौकरी मी। केवछ नोकरी करनेवालोंमें 
भी कुछ लोगोंको हजारों, लाखों रुपये मातिक वेतन मिलता है ओर हजारों, लाखों 
वैतनिक उनके नियम्त्रणमें पीसते हैं। क्या माक्सवादी उन्हें भी शोषित कहेंगे ! 
बड़े-बड़े इन्जीनियर; बढ़े-बढ़े एडवोकेट १०-१० मिनटका पारिश्रमिक हजारों 
रुपये ले लेते हैं | चिकित्सक, डाक्टरोंकी भी यही हालत है, एक-एक आपरेशममें 
लाख-लाख रुपये ले छेते हैं | यही स्थिति बड़े फील्डमाशंलो, चीफजस्टिसों, राष्ट्र- 
पतियों एवं मन्त्रियोंकी भी है। एजीपतियोंके परम प्रिय कई ऐसे नोकर हजारोंका 
वेतन छेते हैं ओर गरीबों मजदूरोंका पूर्ण शोषण करनेवाले ये ही हैं। क्‍या वे भी 
शोषित समझे जा सकते हैं ?! इस तरह माक्संवादी किसी तरह भी वास्तविक वर्ग- 
भेदका निर्धारण नहीं कर सकता | अतः इन वर्ग्मेरोंमें अमि“ विरोधक्री 
कल्पना करना व्यर्थ है। अनेक नोकर मालिकोंके अत्यन्त हितेषी होते हैं। उनके 
नामपर प्राण देना उनके लिये साधारण-सी बात है | आज भी वैतनिक सैनिक अपने 
सेनापतियोंके आशानुसार प्राण देते ही हैं। हाँ, विद्वेष फैलानेवाले साहित्यिकों तथा 
प्रचारकोीकी महिमासे माल्कि-सजदूरोंमें ही क्‍यों; पिता-पुत्न, पति-पत्नियों, गुरु- 
शिष्योंमें भी आज अमिट वैर-विम्रह बढ़ रहा है; छात्रोंका प्रोफेसरों, प्रिन्सिपलो, 
कुल्पतियोंके साथ भी अमिट विरोध बन गया है। प्राचीनकालमें बुद्धिजीवी, 
अ्रमजीवी आदि नौकरों तथा साधनतम्पन्न भूमि-सम्पत्तिवाले मालिकोंमें पिता-पुत्र 
जेसा प्रेम होता था| अनेकों उदाहरण पुराणोमें मिलते हैं, जिनमें मालिकोंके लिये 
सेवाइृत्तिवाले नोकरोंने अपनी जान छड़ा दी थी, जिसका नमक खाते थे; उसके 
प्रति कृतज्ञ रहते थे | नमकहरामीको पाप समझते थे | अतः पूजीपतियों, मालिकों, 
मजदूरोंमें संघर्ष उत्पन्न की हुई चीज है; न वह खाभाविक है ओर न उनका 
विरोध ही अमिट है। जहाँ राष्ट्रसेवाकी दृश्सि दोनों मिलकर काम करेंगे) वहाँ मालिक 
खय॑ मजदूरकों पुत्रके तुल्य समझकर उसकी प्रत्येक सुविधाका ध्यान रखते हुए 
उसकी जीविकाका ध्यान रखेगा । वेज्ञानिकों, इन्जीनियरों; डाक्टरों, बकीलोंको-- 
पर्यात्त वेतन दिया ही जाता है । सामान्य मजदूरोंको भी उनकी योग्यता एवं 
आवश्यकताका ध्यान रखते हुए, उचित वेतनकी व्यवस्था की जाती रही है। आज भी 
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अनेक स्थानोंमें मालिकों-मजदूरोमें परस्पर प्रेम है, संघर्ष नहीं | अवश्य ही अनेक 
प्रकषतिके छोग होते हैं; अतः बहुत-से मालिकों एवं मजदुरोंमें संघर्ष भी होता ही 
है। मजदूर भी इस प्रकृतिके होते हैं कि कम-से-कम परिश्रम ओर ज्यादा-से-ज्यादा 
मजदूरी लेना चाहते हैं | मालिक भी कम-से-कम दाममें ज्यादा-से-ज्यादा काम लेना 
चाहते हैं | कहीं-कहीं मजदूरोंमे अधिक मठ्मनसाहत होती है | कहीं पूँजीपतियोमें 
भी मल्मनसाइत होती है। पूजीपतियोंके पास ऐशर्यमद होनेसे प्रमाद; विछासिता॥ 
निर्दयता; अत्याचार अंधिक सम्भव होता है अवश्य; परंतु यह सब दोष किसी में 
भी खाभमाविक एवं अनिवायरूपसे नहीं होते | इसीलिये समी सेठोंमें भी भे-बुरे 
होते ही हैं | सर्वत्र परिस्थितियों एवं बाताबरण-निर्माण और शिक्षादिद्वारा दोष 
म्िटाये भी जा सकते हैं ओर बढ़ाये भी जा सकते हैं | वर्गवादी खूनी क्रान्ति शीघ्र 
लनेके लिये संघर्ष बढ़ानेका ही प्रयत्न करते हैं | इसीडिये वे दोनों बर्गमें सदभावना 
बढ़ने, यहाँतक कि मजदूरोंके वेतन, भत्ता, मजदूरी आदि बढ़ने एवं कामके 
घंटोमे कमी होनेको भी संघर्ष ओर कम्युनिष्ट राज्य बननेमें बाधक समझते हैं | 
फिर भी बोनस; भत्ता) वेतन बढ़ाने और कामके घंटोंगे कमी करानेके लिये 
आन्दोलन करते हैं। इस सम्बन्ध उनका उद्देश्य यही रहता है कि इसी मार्गसे 
संघर्ष बढ़ेगा | माँग सफल हो ज्ञायगी तो सफलताका श्रेय उन्हें प्राप्त होगा, 
मजदूर-नेताओंपर मजदूरोंका विश्वास बढ़ेगा; आन्दोलनमें भी विश्वास बढ़ेगा 
और पुनः अधिक संघर्षके साथ और अधिक माँगके लिये आन्दोलन बढ़ायेंगे। 
माँग पूरी न होनेंसे देघ ओर बढ़ेगा। इड्तालों। जुदूवों, समाओंद्वारा उत्तेजना 
बढ़ाकर मजदूरोंकों तोड़-फोड़के कामोंमें प्रोत्माहित किया जाता है । प्रबन्धकों॥ 
शासकोंके द्वारा हस्तक्षेप करने; छाठी चार्ज, गोलीकाण्ड होनेसे वह विद्वेष-वेमनस्य 
और बढ़ता है। बस) इसी वैमनस्यकों बढ़ानेके लिये कम्युनिष्ट तरह-तरहकी माँग 
उपस्थित करते रहते हैं| रामराज्यवादीकी इश्टिमें योग्यता; आवश्यकता एवं उत्पा- 
दन, लागत खर्च; >ेक्स ओर आयको देखते हुए, काम-दाम-आरामकी व्यवस्था 
होती है| साम्यवादी शासनको भी इन बातोंका व्यान रखते हुए ही व्यवस्था करनी 
पड़ती है | न सभी सब प्रकारका काम ही कर सकते हैं ओर न सभीको एक-सा 
पारिश्रमिक ही दिया जा सकता है| प्रत्येक व्यक्तिको एक-सी सुविधा नहीं मिल 
सकती । हर व्यक्तिके छिये वायुयान, मोदर आदिकी व्यवस्था होनी कठिन ही है। 


जहाँ सद्भावना एव न्यायकी बुद्धि नहीं है; वहाँ परिस्थितियोंसे लाभ उठानेकी 
चेश सभी करते हैं। जैसे भूखों मरते हुए मजदूर अल्पमूल्यमें अपना भ्रम बैचने- 
को लाचौर होता है। पूँजीपति उस छाचारीका अनुचित लाभ उठाकर उसके श्रमका 
उचित मूल्य नहीं देता; उसी तरह मजदूर भी संगठित होकर; हड़ताल करके, लथ 


हो 5 २७ १ 


२९० मक्सेबाद ओर रामशज्य 


काम ठप करके, पूँजीपतिको भी ज्यादा दाम देनेके लिये लाचार कर देते है। इतना 
ही क्यों ! सभी कुछ छीनकर उसे समाप्त भी कर डालते हैं। कुछ ऐश्वय मदोन्‍्मत्त 
धनिकोंके प्रमादते, कुछ उनके विरुद्ध कि गये अनुचित प्रचारसे ऐसा वातबरण 
बन जाता है कि निरपराध। शि३ परोपकारी, घनवानकों भी अपमानित होना. 
पड़ता है ओर कभी शिष्ट ईमानदार मजदूरकों भी अत्याचारका शिकार बनंना: 
पड़ता है। सड़कोंपर कभी रिक्‍्सा या ताँगासे जब मोटरकारका एक्सीडेण्ट हो 
जाता है तो भडे ही अपराध रिक्‍्सेवलिका ही हो; फिर भी साधारण जनसमूह 
मोटरवालेको ही अपराधी ठहराता है | वर्ठुतः दूकानदार एवं खरीदद:र-जेसा ही 
मजदूर तथा मालिकोंका संघर्ष है | जब देहाती किसानोंको अक्स देने तथा वच्नादि 
आवश्यक वस्तु प्राप्त करनेके लिये रुपयोंकी अत्यधिक अपेक्षा होती है; तब उन्हें 
अपने गाढ़े पततीनेकी कमाईका गेहूँ, चाबछ) कपास; गन्ना आदि अब्प मूल्यमें ही 
देनेके लिये छाचार होना पड़ता है | परंतु जब कभी उन्हें बेचनेकी आवश्यकता 
नहीं होती, तो वे अपनी वस्तुओंका मनमाना दाम बढ़ा देते हैं, ओर अभावबाले 
लोग ज्यादा-से-ज्यादा दाम देनेक्ो छाचार होते हैं| असंतुलनके कारण संपर्षसे 
क्रिसीका छाभ नहीं होता | मजदूर आन्दोलन करके ज्यादा दाम प्राप्त करता है तो 
मालिक वस्त्रादिपर ज्यादा दाम बढ़ा देता है । उसके लिये किसानोंको ज्यादा दाम 
देना.पड़ता हैं तो वे अपने अन्नका दाम बढ़ा देते हैं | फलतः मजदूरोंने आन्दोलनों- 
द्वाराःज्यादा मजदूरी पायी, वह डघर अन्न, वस्त्र खरीदनेमें खतम हो गयी । 
इधर मध्य श्रेणीके छोगोंका- जीवन- अधिक संकटपूर्ण हो जाता है| यह कहा जा 
चुका, हैं.कि केवल प्रचारके बलपर निर्माण एवं विध्वंसकाथ होता रहता है | बर्ग- 
भेद--वर्म विद्वेष पैदा कर अवश्य वर्गविध्वंस किया जा सकता है; संसारमें दुराचारः 
व्यभिचार भी होता है; डाकुओंके दल भी संबटित होते हैं, उनको कभी-कभी 
पर्याप्त सफलता भी प्रिल जाती है; परंतु एतावता वह घर्म, सदाचार या सिद्धान्त 
नहीं बन सकता | 

पूर्तोक्त युक्तिसे पेदावारके साधनोंपर यदि छोगोंके व्यक्तिगत अधिकार वेध 
हैं; तब उनका मिटाना या समाज या राष्ट्रके नामपर कुछ तानाशाहोंके हाथमें 
उत्पादन साधनोंका जाना कथमपरि उचित नहीं कह जा सकता । यह भी कह्दा जा 
चुका है कि केव्रछ मजदूरोंके कारण ही उत्पादन-बृद्धि नहीं होती, किंतु 
वेशानिकों; नरेशों, पूँजीपतियों एवं प्राकृतिक साधनों) कच्चे माछ इत्यादिकोंको ही 
इसका मुख्य श्रेय है । प्रथ्वी, जछ, तेज, वायु, आकाश एवं सामयिक वृष्टि विविध 
प्रकारके लोहा, कोया; तामा, सीसा; पारा तथा सर्वोपरि ईश्वर-निर्मित प्राकृत दिछ; 
दिमाग) मस्तिष्क आदिका भी इन सब विकासोंमें प्रमुख हाथ है| इसके बिना 
धजदूर कुछ भी नहीं कर सकते । यह प्रकर्सवादी भी आनते ही हैं । पूँक्ीपतियोंके 


है 
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कारण ही हजारों कल कारखानोंका बनना सम्भव हो सका । छाखों मजदूरोंकों एकत्र 
रहकर रंघटित होने एवं आन्दोलन करनेकी सुविधा प्रात हुईं | अन्यथा देशतों, 
गॉँवोमें अपने खाने-कमानेमें परेशान मजदूरोंके लिये यह कहाँ सम्भव था कि वे दूर 
दूरसते चछकर छाोंकी संख्यामें एकत्र हो सकें | ः 

शास्त्रीय दृष्टिसे इसे उपजीव्य विरोध कह्दा जाता है | जैसे पितासे उस्नन्न 
पुत्र पिताका घातक नहीं हो सकता वेसे ही पूँजीपतियोंके सहारे संघटित एवं 
बलवान होनेवा के मजदूर पूँजीपतियोंकी सम्पत्ति छी नकर उन्हें नष्ट कर दें; यह इत्नता 
समझी जाती है--«जहि ते नीच बड़ाई पावा । सो प्रथमहिं हति ताहि नसावा व! 
अम्निसे उत्पन्न धूम (मेध) के द्वारा अग्निका नाश किया जाना ही इसका उदाहरण 
है--+धूम अनर संभव सुनु भाई । तेहि बुझ्ाव घंने पदवी पाई ॥१ इसके अतिरिक्त 
जिस मजदूरवर्गने वेतन लेकर अपना श्रम बेच डाछा; फिर उसे क्या अधिकार है 
कि वह उत्पादन-साधनों या उत्पन्त हुई वस्तुओंपर अधिकार कर छे ! किसीने 
अपनी कोई चीज किसीके हाथ बेच दी; तो उसमें या उसके द्वारा प्राप्त फहमें 
उसका कोई भी अधिकार नहीं रहता । शास््रानुसार दक्षिणाके द्वारा क्रीत-क लिजों- 
द्वारा होनेवाले यशोंका फल यजमानको ही मिलता है; ऋत्विजोंकों नहीं--“शाखफर् 
प्रयोक्तरि तल्लक्षणत्वात्‌*१ ३| ७। १८--३ | ८। ५) इत्यादि पूर्व-मीर्मासादशनमें 
यह स्पष्ट है। अवश्य ही ईश्वरके तुल्य जो भी अध्शेंद्वारा विश्व सुश्टिमें कारण है | अतः 
विश्वमें सभी प्राणियोंका हिस्सा है | इस इृश्टिसे न केवल मनुष्योंका ही अपितु प्र:णिमात्र- 
का उसमें हिस्सा है। अतः सबको जीवित रहने, विकसित होनेक[ अधिकार है। अतएव 
किसीपर अन्याक अत्याचार होना अनुचित है। पशु, पक्षी, वृक्ष आदिका मी अन्याय- 
पूर्ण संहार तथा शोषण पाप है। इस दृष्टिसे राज्यद्वारा एक स्वेताभन्य जीवन- 
स्तर निर्धारित होना आवश्यक होता है; जिसमें योग्यता, आवश्यकता तथा उत्पादनके 
अनुसार काम, दाम; आरामकी व्यवस्था की जाय ओर समीको खख्; शिक्षित एवं 
विकसित होनेका अवसर मिले | इस दृष्टिसे मजदूरोंके भी वेतनका क्रम उचितरुपमें 
निर्धारित किया जाय | इस सम्बन्धमें न अत्यन्त समता ही छायी जा सकती हैं। न 
अत्यन्त विषमताका ही समर्थन किया जा सकता है| संतुलित समता; पंतुलित विषमता 
ही मान्य हो सकती है । शरीरमें मी हाथ, पाँव, पेठ। पीठ आदियें तथा एक हाथकी 
ही अँगुडियोमें भी मोठापन; पतलापन, रम्बाई-चोड़ाई आदि समान नहीं । कोई 
बड़ी; कोई छोटी; कोई मोटी; कोई पतली है; तथापि इनका एक संतुलन भी है। 
पेड बहुत मोटा हो जाय, दवाथ-पेर दुबले हो जायें तो शरीर खस्ध नहीं समझा जा 
सकता । निष्कर्ष यह दैकि सामाजिक, आर्थिक संतुलन रहना बहुत आवश्यक है | 
इसी असंतुरूनको दूर करनेके लिये भारतीय घमंशाश्रों; नीतिशाज्लोंमें अनेक प्रकारके 
नियम हैं | 
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शखानुसार प्रत्येक व्यक्ति एक दूसरेका मधु अर्थात्‌ मोदहेतु माना गया है । 
पञ्च महायश्द्वारा विश्वका उपक्रारक बनता है। यज्ञसे देवताओंका, अह्मयशसे 
ऋषियोंका। भूतयज्ञसे कीट-पतंगों, पशु-पक्षियों, सभी ग्राणियोंका तपण किया जाता 
है; श्वान) काक) प्रेत) पिशाचादि सभी प्राणियोंके तपणका प्रयत्न किया जाता है । 
अर्थात्‌ मनुष्य केवल अपने लिये नहीं उत्पग्न हुआ है; किंतु सम्पूर्ण विश्वके तपणके 
लिये उसका जन्म है | भोजनकारूमें जो भी भोजनाथीं आये; उसका नामः गोत्र 
पूछे बिना उसे भोजन करानेका नियम है। रन्तिदेव आदि महापुरुषोनि ४८ 
दिनका निर्जल ब्रत करनेके अनन्तर भी भोजन उपस्िित होनेशर नियमानुसार 
अतिथिकी प्रतीक्षा की । प्राप्त सचुक आदि सब कुछ ब्राह्मण; अन्त्यज आदिको 
प्रदान कर दिया था | जल पीनेके समय भी जब पुल्कसने आकर जल माँगा तो 
बह जल भी उसे दिया और प्राणान्त होते समय भी परमेश्वरसे यही प्रार्थना की कि 
'प्रभो | मुझे राज्य; खर्ग, अपवर्ग कुछ भी नहीं चाहिये; केवल दुखियोंका दुःख 
ही मुझे मिल जाय; जिससे वे सुखी हो जर्य-- 

तत्व कामये राज्य न खरगग नापुनभवम्‌ । 

कामये दुःखतपानां प्राणिनामातिनाशनम्‌ ॥ 


मन्वादिने भी यह नियम रकक्‍्खा है कि जिसके घरमें तीन वर्षोके लिये भृत्यादि 
भरणकी सामग्री हो उसे पोमयज्ञ करके उसीमें अपना धन लगाना चाहिये | 
यर्य जेवापिक भक्त पर्याप्त भृत्यवृत्तये । 
अधिक॑ वापि विद्येत स॒ सोम पातुसहँति ॥ (मनु० ११ ।७) 


विविध प्रकारके दानोंका भी उद्देश्य असंतुलूम मिटाना ही है | अतिरिक्त 
आयका पश्चधा विभाजन करके राष्ट्रह्डितमें छगानेकी बात पीछे कही जा चुकी है। 
मनुने यह भी कहा है कि जो राजा असाधु पुरुषसे घन लेकर साथु-पुरुषोंकों प्रदान 
करता है वह अपनेको नाव बनाकर उन दोनोंकों तार देता है--- 
यो5साधुम्योइथंमादाय साधुभ्यः संप्रयच्छति । 
स कृत्वा इवमात्मानं संतारयति ताबुभो ॥ (मलु० ११। १५) 
इसी प्रकर अनुचित ढंगसे चोरबाजारी; चोरी, डाका; घृससे धनवान्‌ बननेवाले 
असाधुओंसे घन छीनकर साधुओंको देना डचित है। ईमानदार धनपानोंसे भी 
सद्दायता लेकर बिना रोजी-रोजगारवालोकी रोजीका प्रबन्ध करना राजाका कर्तव्य है | 
भूमिवालसे भी भूमि लेकर बेरोजगारी दूर की जा सकती है | हाँ, यह अवश्य है 
कि जिस कुंण्से पानी लिया जाय; उसको इस योग्य बनाये रकखें कि वह आगे भी 
सहायता देने लायक रहे | किसी अंगसे अखि या मांसकी सहायता लेकर दूसरे 
अगकी आवश्यकता पूरी की जा सकती है; परंतु सहायक अंगको मिद्ा देना--नष्ठ कर 


है # पर 
व्ग-संघय श्श््ू 


देना अनुचित है | उसे पुष्ट बनाकर उसकी कमी पूरी करनी ही ठीक है। यही जड़वाद) 
अध्यात्मवादम्म भेद है। अध्यात्मवादी अपनी शक्ति, सम्पत्तिको विश्व-सेवारमें 
समर्पित करनेको छाछायित रहता है; भारतीय नीतिके अनुसार दूसरे व्यक्तिकी 
वस्तु लेनेसे हर प्रकार बचना चाहता है। पर देनेवाला हर प्रकार अपनी वस्तु 
दूसरेको देना चाहता है।शास््र प्रतिग्रहसे बचनेका आदेश भी करते हैं ओर देनेवालेको 
हर प्रकारसे देनेका उपदेश भी । प्रतिग्रहसमर्थ पुरुषकी भी प्रतिग्रहसे बचना चाहिये--- 

धप्रतिग्रहसप्रधों5पि प्रसक्ज तन्न वर्जयेत्‌ ।! ( मनु० ४ । १८६ ) 

पर देनेवालेको कहते हैं कि-- 


अद्धया देयम्‌, अश्रद्धया देयम; अिया देयस्‌, हिया देयम्‌, सिया देयस्‌ ।! 

( तैत्तिरीय उप० १ । ११।३ ) 

खतः श्रद्धासे दे, दूमरोंकी प्रेरणासे दे लजासे दे; मयसे दे। टोला-पड़ोसके छोग 

भूखे रहैंगे तो कोई भी घनी अपनी कोटीमें सुखकी नींद सो न सकेगा । चोरी डाका; 
लूट3 खसोट आदि अवद्य ही मचेगी।इस दृष्टिसे देनेवाल्ा हर तरह देना चाहता है। 
लेनेवाला बचना चाहता है। अतः छोजिये; लीजिये, नहीं; नहींका शेष सुनायी 
पढ़ता है । आधुनिक साम्यवादियोंमें ठीक इसका उल्टा है । गरीबों-मणदूरोंके 
नामपर लनेवाले कहते हैं; “छड़कर छेंगे; झगड़कर ढेंगे; मरकर-मार्कर लेंगे; छेंगे।' 
देनेवाके कहते हँ--“नहीं देंगे, मर जायेगे; मिंट जायेंगे पर नहीं देंगे।? इस 
तरह यहां “दो-दो, नहीं-नहीं! का घोष चलता है | अध्यात्मवादमें एक मुख्य 
उपासना है। जिसमें निगुंण ब्रह्म जाननेके छिये विराट हिरण्यगर्भ तथा 
अव्याकृत ब्रह्मकी उपासना करनी पड़ती है। यह उपासना अहंग्रहरूपसे होती है | 
उपासकको अपने व्यष्टि खरूपको हृटाकर समश्रिपकी भावना करनी पड़ती है 
अर्थात्‌ अपनेको साधारण देह न मानकर महय विराट मानना पड़ता है | फिर तो द्युलोकको 
अपना मूर्ड्धां, सूबको चक्षु, वायुको, प्राण, अन्तरिक्षकों उदरः समुद्रको बस्ती; 
पथ्वीको पैर मानता है। जिसमें अहंता छानी हो उसमें पहले घनिष्ठ ममता लानी 
पड़ती है। जिनमें साधारण ममता होती है; उनमें अहंता नहीं होती । देमें घनिष्ठ 
ममता होती है; अतः उसमें ही अहंता होती है | इतनी ममता दृढ़ होनेसे ही 
अहंता उत्पन्न होती है । जब कभी पुत्र-कलत्रमें ममता घनिष्ठ ह जाती है; तब 
उनमें भी अहंता उयन्न होती है | इसीलिये उनके दुःख-सुखमें दुखी-सुखी 
होनेकी बात चलती है। अतएव जैसे प्राणी देहके भोजन-वस्त्र विविध सुख- 
साधनोंके लिये तथा दुःख दूर करनेके लिये प्रयस्नशीछ होता है। बेसे ही जब 
पुत्र-कलत्नादि भी ममता एवं अहंताके आस्पद होते हैं; तब उनके भी दुःख- 
निवृत्ति. एवं सुखप्राप्तिके लिये. प्राणी सदा ही तत्पर होता है। यह ममता क्रमेण 
विकसित होती है। साधारण प्राणी देहमें ही ममता रखता है। पर साधक धीरे- 
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धीरे संकुचित व्यष्टि अभिमानको मिठाकर) उसे कुटुम्ब) ग्राम, मण्डल) राज्य, 
राष्ट्र एवं विश्व विकसित करता है। इसीलिये साधारण प्राणी अपने ही हुःखर्म 
दुखी ओर सुखमें सुखी होते हैं | पर उच्च भावनावाले छोग कुट्ठम्ब, आमके 

दुःख-सुखमें दुखी-सुखी होते हैं | और अधिक उच्च लोग सारी (एरथ्वीको ही 

कुटुम्ब मानकर सारे विश्वको अपनी आत्मा मानकर संसारके ही सुख-दुःखमें सुखी- 

दुखी होते हैं | इसीलिये अधिकांश अपने दुःख-सुखमें रोते-हँसते हैं; पर दूसरोके 

दुःखमें रोनेवःछे और दूसरोके सुखमें हँसनेवाले महापुरुष होते हैं | इसका निष्कर्ष 

यह निकलता है कि जैसे सामान्य प्राणी अपने शुख-प्राप्ति दुःख-निदृत्तिमें 

निरन्तर प्रवत्नशील होता है; वैसे ही महापुरुष समष्टि जगत्‌की दुःख-निद्वत्ति और 

सुख साधनमें छगे रहते हैं। इस दृश्सि राजा-प्रजा सभी समष्टि हित-साधनमें 

संलग्न रहकर एक इस प्रकारका जीवन निर्धारित करते और कम-से-कम उस 
खितिमें राष्ट्रके प्रत्येक नागरिक्रको पहुँचानेका प्रयत्न करते हैं | विविध प्रकारकी 

सहायता तथा बिना सूद-ऋणादिद्वारा रोजी-रोजगार देकर मजदूरी या 

नोकरी देकर सभीक्ते लिये उचित रोटी; कपड़ा; औषध) शिक्षा; निवासकी व्यवस्था 

की जाती है । उसी दृष्टिसे वेतनका भी निर्धारण होता है । योग्यता एवं परिस्थिति- 

के अनुभार क्रितीको नौकरी, किसीको कोई व्यापार; किसीको कोई उद्योग) किसीको 
खेती करने आदिकी व्यवस्था करके सबकी ही रोजीकी व्यवस्था की जाती है । 

इतनेपर भी द्वानिका डर एवं छाभका प्रढोमन हुए बिना आहल्स्य-प्रमादका 
त्यागकर उत्साहके साथ तत्परतापूर्वक परिश्रममें जबतक प्रद्ृत्ति न होगी; तबतक 

सफलता सम्भव नहीं | 
संघटनकी कुंजी 

यह तो हुईं विघटनकी बात । अब जहाँ 'संघे शक्ति: कलो युगे! 

की बात आजकल बहुत होती है; वहाँ भी संघटनकी योजनाएँ केसे सफल 

हों, इस विपयमें सभी परेशान हैं। वास्तवमें जो संघटन पर रातों-दिन व्याख्यान 
दे ओर लेख लिख रहे हैं, जो खयं प्रान्त) समाज, राष्ट्रके संघटनपर 
जमीन-आतमागके कुलछाबे एक किया करते हैं, उनके खाभाविक ख्ार्थसे 
सम्बन्ध रखनेवाले सभी काम प्रायः विघटनके मूल होते हैं। सोहार्द; सामझस्य; 

सोमनस्य, मनुष्यत्थकी बातें वहींतक होती हैं; जहाँतक उनके निजी ख्ार्यमें 
बाधा नहीं आती | फिर बाहरकी तो बात ही दूसरी है; पहले उनके घतोमें ही 

कितना संध्रटन है ! कुटुम्वियों, बन्धु-बर्गों, छ्री। पुत्र; माता-प्तामें क्‍या सौहार्द है ! 
यदि नहीं तो शहर केसे होगा ? बस्तुतः यह धारणा भ्रान्तिपूर्ण है कि व्यक्तियोंके 
सुधार बिना सामूहिक सुधार हो जायगा । यह सच है कि राष्ट्र, प्रान्त) समाजके 

वातावरणका प्रभाव व्यक्तियोपर पड़ता है; पर व्यक्तियोंके ही समूहको तो समाज; 
राष्ट्र आदि कहा जाता है। यदि सभी व्यक्ति आत्मसुधारकी ओर ध्यान न देकर 
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केवल समूह-सुधारके लिये प्रयत्मशीक होंगे तो क्या खप़में भी बेबक्तिक था 
सामूहिक सुधार हो सकता है! कुछ व्यक्तियोंके समूहकों कुटुम्ब) कुछ झुट्ठ॑म्बक्े 
समूहको ग्राम या नगर कहा जाता है ओर उनके समूहको ही प्रान्त एवं राष्ट्र कहा 
जाता है। अतः जबतक वैयक्तिक) सामूहिक दोनों ही सुधारकी ओर ध्यान न दिया 
जाय, तबतक सफलताका खप्न देखना बेकार है। इसीलिये भगवान्‌ मनु इस 
राष्ट्रिय; साम|जिक व्यवस्थाको ही लक्ष्यमें रखऋर कोटुम्बिकः सामाजिक व्यवस्थापर 
जोर देते हैं ओर कुटुमरपतिकों वेयक्तिक नियस्त्रणके लिये यह बतछाते हैं कि 
घर्मबुद्धिसे ऐसा नियन्त्रण करे कि जिससे कुटुम्ब ओर समाजके विघटनका मूल 
विवाद ही न उठने पाये । 


असहिष्णुता, अक्षमता; खार्थयरायणता आदि दोष ही विवाद और कट्ठता 
फेछाकर विधटन करते हैं| मनुका कहना है कि प्रति व्यक्तिकों चाहिये कि वह 
ऋत्विक्‌, पुरोड़ित, आचार्य, मातुल, अतिथि, आश्रित, बालक बूंढ़े; रोगी, बेच, 
जातिवालों, सम्बन्धी, बान्धब, माता; पिता) बहन माई) पुत्र, स्त्री, बेटी तथा 
नौकर-चाकरोंके साथ विवाद न करें-- 
ऋणत्विक्पुरोहिताचार्य मातुलातिथिसंश्रिते : । 
बालवृद्ातुरे वे ये ज्ंतिसस्बन्धिवान्धवे: ॥ 
मातापितृभ्यां जामीभिश्रोत्रा. पुमत्रेग भायया । 
दुहित्रा दासवर्गंग' विवाद न समाचरेत्‌ ॥ 
( ४ | ११७९-८० ) 


अगर उपयुक्त व्यक्तियोंमें एक व्यक्तिके चछसते विवाद ओर विघटन 
न हुआ ठो कौन कह सकता है कि “उसीके दृश्शान्तसे दूसरे भी बेसा कर एक 
महासंघटनका सूत्रपात न करेंगे ! पर सहबाससे खथ्पट होना खामाविकहै | राग 
रोष; ईर्ष्या, मद, मोह आदि बड़े-बड़े योग्योंके मनमें भी विका७ अपराग पैदा 
कर देते हैं। संघर्षसे बचना तो बड़ा कठिन है, खाथ्थोंके सम्बन्धसे पिता-पुत्रादिमें 
भी वित्वद खड़ा होता है। फिर दूसरोमें तो कहना ही क्या ! अतण्व मनु इसे 
घमम बतछाकर इसके पालनसे परलोक-पिद्धि बतलाते हैं| धामिक पुरुष कठिन-से- 
कठिन कष्ट सहकर भी धर्मको बचाते हैं | धर्म-बुद्धिसे एक सम्राट भी अपने गुरुका 
सेवक बनता है। उनके किये हुए, अपमानोंकों श्रद्धासे सहन करता है ओर उसके 
मनमें त्रिकारका लेश भी नहीं आता | इतलिये मनुका कहना है कि इनके साथ 
झगड़ा बचाकर यहस्थ सब पापोंसे छूट जाता है-- 
एतेविवादान्‌ू. संत्यक्य सर्वपाप: . प्रमुच्यते । 
एमिजितैश्व. जयति स्वाह्योकानिमान्‌. गुह्दी ॥( मनु० ४। १८१) 
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कुटम्बमें विधटन) बेमनस्यसे नेतिक, सामाजिक, धार्मिक, आध्यात्मिक सभी 
प्रकारका पतन और पातक हो सकता है | पर उपर्युक्त लछोगोंसे झगड़ा टालनेमें 
ये विषय उपखित ही नहीं होते। अतः समाजके संघटन। धारण-पोषणमें कोई 
बाधा नहीं पड़ती | धर्मके ही सम्बन्धसे बालक) बूढ़े, दुर्बल, रोगियोंके आप्रहों। 
बातों ओर चिड़चिड़ापनकों सहना पड़ता है, जो भौतिक और स्वार्थ-दश्के संघटन- 
में अपम्पत् है। ज्येड प्राताकों पिताके समान और भार्या तथा पुत्रकों अपना 
शरीर समझकर उनसे विवाद बचाना चाहिये | दासवर्गको अपनी छायामें और 
कन्याको परम दयाका पात्र जानकर उन सबका सहन करना चाहिये | 
आता ज्येष्ठ; समः पिन्ना भाया पुत्रः खका तनः ॥ 
छाया स्त्रो दासवर्गश्व दुहिता क्ृपणं परम | 
तस्मादेतेरथधिक्षिप्त: सहदे तासंज्वर: सदा ॥ (मनु० ४ | १८५) 
वास्तवमें इस तरह जो अपने सहव|सियोद्वारा अपनी निन्‍्दा सह लेगा।बही व्यापक 
संघटनका अधिकारी होगा। क्रिसी भी समाज या राष्ट्रको वश्यमें लानेके लिये बड़ी 
सहिष्णुता तथा स्वार्थ त्यागकी अपेक्षा है। अपने कुठुम्बकों कुटुम्ब बनानेके बाद 
ही प्राणी बसुधाको कुठुम्ब बना सकता हैं। जिसका अपने कुट्ठम्ब्में ही सहयोग 
नहीं, जो अपने कुडम्बके दी अधिक्षेपोंकी नहीं सह सकता, वह दूसरोंके अधिक्षेपोंको 
केसे सहेगा ओर केसे उनके लिये खार्थ त्याग करेगा ! 
अधिक क्या ! दैहिक संबटन भी कम चमत्कारपूर्ण नहीं है| हस्त, पाद) मुख) 
नेत्रादि एकदूसरेकी विपत्तियोंमें केसे मांग लेते हैं ! पलकें, हाथ आदि नेत्रकी सारी 
विपत्तिको खयं लेना चाहती हैं | परम कॉँटा लगनेपर नेत्र देखनेको उतावले हो उठते हैं; 
हाथ निकालनेकों और मुंह फूँकनेक्रो प्रस्तुत हो उठता है । देहीकी तो बात ही 
निराली है। यदि कहां अयने दानोंते जीम कठ जाय तो क्या दाँत पत्थरसे तोड़ 
डाले जायें ! ए.क भज्ञसे दूसरे अज्ञपर आघात हो तो क्या देही उसे काट दे ! वह 
तो यही समझता है कि सब मेरे ही हैं | इस दृश््सि सबंत्र व्यापक अनन्त एक 
आत्माको देखनेबाला पुरुष तो सब देहोंको अपना ही अज्न समझता है; फिर अपनी 
देहपर प्रहार करनेवाले को क्या करे, क्योंकि वह भी तो अपना ही है-- 
जिह्ँ क्चित्‌ संदशति सखदद्विस्तद्गनेदुनायां कतमाय कुप्येत्‌ । 
( ओऔमद्भधा० ११।२३। ०५१ ) 
सब्र अपना ही कुठठम्ब है या अपना ही अह्ढ या स्वरूप है?; इस दृष्टिसे माज 
ओर राष्ट्र एवं विश्वका हित चाइना बड़ी ऊँची बात है । बिना ऐसे भावोके क्‍या 
संघटन सम्मव है ! 
राष्रका वशीकरण 
यद्यपि समाजका आधार व्यक्ति है; तथापि बिना संघटनके समाज नहीं बनता । 
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संगठित व्यक्तियोंका प्रथम समाज कुठुम्ब ही है| उसके संचाछ्नमें जिन शुणोकी 
आवश्यकता होती है, वाखवमें राष्ट्रके संचालनमें भी उन्हीं गुणोंकी आवश्यकता 
है। कुटुम्बमें भी मिन्‍न खार्थोका संघर्ष है। किसी-न-किसी तरह उसमें सामंजस्य 
स्थापित करना छोटे, बड़े, बूढ़े, ख्री, पुत्र; कलतन्न सबकी संतुष्ट रखना; नीतिद्वारा 
काम निकालना; किसीके साथ अन्याय न होने देना, अनुशासन ओर खतन्त्रताका 
उचित अनुपातमें मेड मिलाये रखना; सबको स्नेहके सूत्रमें बाॉँच रखना ओर घरके 
भीतर-बाहर शान्ति बनाये रखना जटिल समस्या है। राष्ट्रके संचालनमें भी ऐसी 
ही समस्याओंका पग-पगपर सामना करना पड़ता है। अतः जिसने कुठुस-संचालन- 
में तफ़लता पा ली) वह्दी राष्ट्रसंघटनमें मी सफल हो सकता है । इसीलिये शाख्तरोमे 
कुठम्बक्ी रक्षापर बड़ा जोर दिया गया है और सहिष्णुता, उदास्ता; क्षमता) 
आज्ञापालन; सौह्ार्द, सौमनस्य आदि गुणोंकी बड़ी आवश्यकता बतलायी गयी है | 
कुटम्बमें जो वासवमें एक छोटा-मोटा राष्ट्र ही है; जबतक समान-मन। समान- 
दैेदय नहीं बनता एवं जबतक स्नेहसूत्रमें सब बँध नहीं जाते तबतक किसी प्रकारका 
अम्युदय अपंभव है | इन सबको सम्पादन करनेके लिये अथववेदके सांमनस्य सूक्तमें 
(३।६। ३० ) एक अनुष्ठान बतछाया गया है। उसके सम्त्रोंका विधिवत्‌ जपः 
हवन, अभिषेकद्वारा इस लक्ष्यकी सिद्धि होती है | 
हन मन्त्रोंके कुछ अंश एवं आशय इस प्रकार हैं--'सहृदर्य सांमनस्यसविद्वेष॑ 
कृणोमि वःः। ( ३ | ६ | ३० । १ ) अर्थात्‌--है विवाद करनेवाले मनुष्यो ! मैं 
तुमलोगोंका वेमनस्य मिटाकर सौमनस्य करता हूँ । ( यह उक्ति जापक; होता या 
अभिषेक करनेवालेकी है | ) में ठुम्हें समान हृदय, समान चित्तद्त्ति एवं सम्यक्‌ 
प्रीतिसे सख्य भावसे युक्त बनाना चाहता हैँ । जैसे गो अपने वत्सको चाहती है, 
वैसे तुमलेग भी एक दूसरेसे प्रेम करो--“अलुब्बतः पिलुः पुत्रों मात्रा भवतु 
समता: । जाया पत्ये सधुम्रतीं वां बदतु शंतिवाम्‌ ।” ( २) पुत्र पिताका 
अनुगामी हो; माता पुत्रादिकोंके समान मनवाढी और भार्या पतिसे सुखयुक्त मघुर 
वचन बोलनेवाली हो--५मा अ्राता आतरं द्विक्षन्‌ मा खसागमुत खसा | सम्यश्ञः 
सम्रता भूस्वा वां बदत भद्गयया |? ( ३ )एक भाई दूसरेसे द्वेष न करे; एक बहन 
दूसरेसे द्वेष न करे | सबलोग समान रहन-सहन; शान, कमसम्पन्न होकर कल्याणमयी 
धाणी बोलें--“येन देवा न वियन्ति नो च विह्विषते मिथः । तत्कृष्मो ब्रह्म वो गृहे । 
संज्ञात पुरुषेभ्य:” ( ४ ) जिस मन्त्रके प्रभावसे इन्द्रादि देवताओंका परस्पर विवाद; 
विद्वेष नहीं होता; उसी एक मत्यापादक सांमनस्य मन्त्रको तुम्हारे गहमें प्रयुक्त करता 
हूँ--/ज्यायखन्तश्रित्तिनो मा वियौष्ट संराधयन्तः सधुराश्चरन्‍्तः । अन्‍्यो 
अन्यस्म वल्गु वदन्‍त एत सध्ोचीनान्वः संमनससक्ृणोमि ।! ( ५) 
तुमलछोग ज्येष्ठ, कनिष्ठभावसे परस्पर अनुरक्त हो। समान चित्त होकर समान 
कार्यके लिये समान प्रयत्नशीछ हो | परस्पर वियुक्त न हो; एक दूसरेसे प्रियवाक्‌ 
बोलते हुए परस्पर मिलो | मैं तुमछोगोंकी समान कममें तमाम सन होकर प्रथूत्त 
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करता हूँ---“समानी प्रपा सह बोडन्नभागः समाने योक्‍्त्रे सह वो युनज्मि |! ( ६ ) 
तुमछोगोंकी एक पानीयज्ञाल्य हो, साथ ही अन्मभाग हो; ( एक जगह ही बैठकर 
अन्नपानादिका भोग करो) ) मैं तुमछोगोंको एक स्नेह्पाशमें बाँधता हूँ । जैसे चारों 
ओरसे घेरकर अरा नाभी (चक्र ) का आश्रयण करते हैं; वैसे ही समान 
फछकी आकराक्षासे तुम एक ही अम्निदेवकी उपासना करो--सभ्रीचीनान्‌ वः 
संमतसस्कृणोस्पेकइनुष्टीन्ल्संवनमेन सवोन । देवा इवाझत॑ रक्षमाणाः सायंप्रातः 
सौमनसो वोउस्तु ! ( ३। ६। ३० | ७ ) मैं तुम्हें एक कार्यके लिये एक चित्तसे 
सहोदुक्त बनाता हूँ. और एक प्रकार ही तुम्हारी व्याप्ति या मुक्ति हो। इस सांमनस्य 
वशीकरणसे मैं तुम सबको वश करता हूँ। जैसे देवता एक मत होकर अजरामरत्व- 
प्रापक्त अमृतकी रक्षा करते हुए शोमनमनस्क होते हैं, बेसे ही आपलोग भी सदा 
शोमनमनस्क हों |! 

कितनी उच्च और उदार कामनाएँ हैं| जो छोग अथर्ववेदकी जादूगरी; 
टोनाटमरका पिठारा समझते हैं; उनका ध्यान क्या कभी इस ओर भी जाता है ! 
कुटुमियों एवं कुटुम्रोंके सौमनस्य। सामनस्यमें सारा राष्ट्र ही नहीं--सारा विश्व 
स्नेहपाशमें बंधकर एकमत होकर अपने अभीष्टकों प्राप्त कर सकता है । समा; 
लोताइटियोंमें केवछ प्रस्ताव पास करनेकी बीरता दिखलानेसे कुछ नहीं होता । 
मनुष्य कितनी ही दृशदृष्ट शक्तियोंसे घिरा रहता है; सब बातें उसके बशकी नहीं | 
इसीलिये छोकिक प्रयत्नोंके साथ पारलोकिक प्रयत्नोंकी भी आवश्यकता रहती है | 
तंकल्पकी शक्ति बड़ी प्रबल होती है। उनका प्रभाव लछोकिक स्थितियोपर भी 
पड़ता है। आज कुटठम्ब) राष्ट्र तथा विश्वर्में विघटन-ही-विघटन है | “अपनी-अपनी 
डफली। अपना-अपना राग? स्तर आज यही दिखछायी दे रहा है। जहाँ देखो: 
वहीं ईप्यां, देष। खा, कलह, संघर्षका साम्राज्य है| इनके प्रशमनके आधुनिक 
सभी उपाय विफल हो रहे हैं। आज वेज्ञानिक अनुसंधानोंके पीछे छा्खों रुपये 
उड़ते हैं | अतफछता होनेपर भी कुछ नवीन बातोंके अनुभव होनेका संतोष कर 
लिया जाता है | फिर क्यों न कभी कुछ देवी प्रयत्न करके भी देख लिया जाय ! 
यदि इमसे कठिन अनुष्ठान नहीं होते तो कया इतना भी नहीं बन पड़ता कि 
प्रतिदिन अपनी श्रद्धानुसार कुछ जप; भजनः प्रार्थना विश्वकल्याणार्थ करके देख 
लें कि उसका फल क्या होता है ! 

समाजवादमें लोकतन्त्र 

सोवियद कम्युनिज्म” ( रूसी साम्यवाद ) नामक पुस्तकर्में फेबियन वेब 
दम्पतिने लिखा है कि “जहाँ अमेरिका; ब्रिटेनमें ६० प्रतिशत जनता चुनावमें भाग 
लेतो है, वहाँ सोवियट रूसमें ८० प्रतिशत जनता माग लेती है। इस आधघार- 
पर माक्सवादी सबहाराका अधिनायकत्व ही वास्तविक जनतन्त्र है । ब्रिटेन, 
अमेरिकाका जनतन्त्र तो ढोगमात्र है।! परंतु दूसरी पार्टीकों प्रेस) पत्र; प्रचार 
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आदिका जहाँ अवकाश ही न हो; दूसरे दलको खतम्त्ररूपसे निर्वाचनमें भाग लेनेका 
अधिकार ही न हो, जहाँ अधिनायकके आदेशानुसार जनताको बोठ देना ही पड़े, 
वहाँ अस्सी प्रतिशत ही क्या शत-प्रतिशत बोठ पड़े तो भी क्‍या आश्चर्य है! परंतु 
क्या इसे खतन्त्र जनमत कह्दा जा सकता है ! यह तो केवल दूसरेकी आँखोंमें 
धूल झोंकनेके लिये शुद्ध नाटकमान्न है | 

कहा जाता है कि “रूसमें मजदूर-वर्गको छोड़कर दूसरा कोई वर्ग ही नहीं, 
अतः दूपरी पार्टीकी वहाँ आवश्यकता नहीं | पूँजीवादी राष्ट्रों विभिन्‍न वर्ग हैं, 
अतः उन वर्गोंका प्रतिनिधित्व करनेवाली पार्टियाँ वहाँ आवश्यक होती हैं। 
इसलिये रूसमें दूसरी पार्टियोंका न होना गुण ही है, दोष नहीं |? परंतु दूसरा वर्ग 
है या नहीं, इसका पता तो तब चले, जब कि दूसरोंको मुँह खोलने दिया जाय। 
दूसरे छोगोंको लेखन; भाषण एवं प्रेस-पत्रकी, सम्पत्ति रखनेकी; निर्वाचन लड़नेकी 
खाधीनता मिल जाय- तभी मालूम हो सकता है कि छोग क्या चाहते हैं ! 
यों तो रूसी पत्रोंद्वारा सरकारी मतको ही जनताका मत बतलाया जाता है । 
सरकारी मतके विपरीत मतको राष्ट्रविरोधी, जनविरोधी। मानवताविरेधी और न 
जाने क्या-क्या कहा जाता है | जहाँ कुछ अंशोमें भी विचार-खातन्त्य है; वहाँ तो 
समाजवादी-विचारघारावाल्ञमें भी पार्टभेद होता है । जेसे भारतमें द्वी कम्युनिष्ट 
पार्ग, सोशलिस्ट पार्टी, क्रान्तिकारी कम्युनिष्ट पार्टी आदिका भेद हैं । फिर यदि 
रूसमें मतभेद नहीं है, वर्गमेद नहीं है; तो प्रवछ पुलिस एवं प्रबलतम गुप्तचर 
विभाग किक्षल्यि है। 


श्रमिकोंका एकाधिपत्य 

माक्सका कहना है कि; “अ्रमजीवियोंके एकाधिकारके छिद्धान्तका जन्म- 
दाता वह खयं ही है। उसने १८५२ में अपने एक अमेरिकन मित्रकों पत्रमें 
छिखा था कि वर्ग-कलहका सिद्धान्त यद्यपि पहलेसे ही हुआ था तथापि वर्गोंके 
अस्तित्वका सम्बन्ध मोतिक उत्पत्तिकी किसी विशेष अवस्थासे होता है और वर्ग- 
कलहका अन्तिम परिगाम अ्रमजीवियोंका एकाधिपत्थ ख्ापित होना है । यह 
अ्रमज्ीवियोंका एकाधिपत्य समस्त बर्गोके छोप होने ओर एक खाधीनतामूलक 
समानाधिकारसम्पन्त समाजकी स्थापनाके लिये बीचकी सीढ़ी है । इन बातोंका 
आविष्कारक में ही हूँ |” उसने यह भी कहा है कि “आरम्भमें नये कानूनोद्वारा 
जायदादके अधिकार और एूँजीबादियोंके उत्पादनपर जबरदस्ती आक्रमण करना 
प़ेगा | तत्पश्चात्‌ सभी प्राचीन प्रणालियोपर भी आक्रमण करना पढ़ेगां ।? 
पूर्वोक्त युक्तियोंसे सिद्ध है कि कम्युनिष्ट आन्दोलन शुद्ध द्वेष एवं ईर्ष्यापर ही 
अवलम्बित है। उसरें वास्तविकताका लेश भी नहीं है। इनके मतानुसार समष्टि 
लोकतन्त्र या छोककी इच्छाका भी कुछ मूल्य नहीं है । पूँजीपतितन्त्रके विपरीत 


३०० माक्सवार और रापराज्य 


मजदूरतन्त्रको खापना ही इन्हें मान्य है | सहिष्णुना। उदारता। असंकीर्णता: 
सम्रष्टिछोककल्याणकों कव्पनाका भी इस बाद कोई स्थान नहीं है | 

किंतु सभी आकाह्लाएँ आदरणीय नहीं होतीं, वेघ आकाज्लाओंका ही 
समाजमें आदर होता है। किसीके भी सुन्दर भवन, कलन्न। मोटर आदिकी 
हथियानेकी आकाडु! शास्त्रीय, धार्मिक, आध्यात्मिकसंस्कारशून्य लछोगोंको 
होती ही है । वैबमार्गसे कोई कोटिपति। अुुंदपति, सर्बभूमिपति बननेकी 
आक़ाज्ला और तदनुकूछ प्रयत्न करने तथा सफलता पाने आदिमें किसीको कोई 
आपत्ति नहीं | पर अवैधमार्गसे वेसा प्रवत्न या आकाज्ला सर्वथा अक्षम्य है। अवैध- 
मागसे कोई व्यक्ति या समूह साम्यवादी सरकारकी सम्पत्तिपर अधिकार करना 
चाहे तो क्या साम्यवादी सरकार ही उसे सहन करेगी | बस्तुतस्तु कम्युनिष्टोंकी कोई 
भी योजना या सिद्धान्त ऐसा नहीं है; जिसका ओचित्य स्व॑सम्मत युक्तिसे सिद्ध 
किया जा सके | अविप्रतिपन्न युक्तियोसे विग्रतिपन्‍न बस्तुओंकी सिद्धि की जा सकती 
कै; परंतु कम्युनिष्ट जब किसी भी पुराने सिद्धान्त, पुराने न्याय, पुराने सत्य या 
पुराने नियमकोी खिर नहीं मानते, तब वे किस सर्वसम्मत आधारपर अपनी 
बातोंकों सिद्ध करेंगे | 


अद्वेतवादी वेदान्ती यद्यपि ब्रह्मातिरिक्त सभी बस्तुओँका पारमार्थिक बाघ 
करते हैं, तथापि खपक्ष-साधन। परपक्ष-बाघनाथ व्यावहारिक प्रमाण-प्रमेयादि 
सभी व्यवस्था मानते हैं | परंतु जो कम्युनिष्ट सत्य एवं न्‍्यायको एकरस माननेको 
तैयार नहीं हैं, उनके ओचित्यानोचित्य निर्णयका आधार ही क्‍या हो सकता है । 
यह कहा ही जा चुका है कि प्रत्यक्षानुमानागमादि प्रमाणोंके बिना किसी पदार्थकी 
सिद्धि नहीं हो सकती। इतिहास भी यदि किसी शिष्ट एवं सत्यवादी आप्तद्वारा 
लिखित होगा, तब तो वह आगमप्रमाण ही ठहरेगा; तह्निन्न होनेसे सबथा प्रलाप 
ही होगा | इतिहासलेखकोंकी भी शिष्ठता; सत्यवादिताका निणय किसी प्रमाणसे 
ही करना होगा | इसके अतिरिक्त अर्वाचीन; प्राचीन सत्यमें मी यदि भेद हो 
गया है तब प्राचीन सत्यवादियोंका आधुनिक सत्यके साथ सम्बन्ध भी क्या होगा । 


सिद्धान्तरूपसे यह भी कहा जा चुका है कि सत्वगुण एवं धर्मके संस्कार 
दृढ़ होनेसे ही समन्वय एवं सार्मजस्थकी भावना सफल होती है | रजोगुण, तमोगुण 
बढ़नेसे अधर्म, असहिष्णुता भ्गदिकी बृद्धि होती है। वर्गभेद, वर्गकलह ही क्यों, 
एक वर्गके भीतर भी वर्गभे३ उत्पन्न हो जाता है ओर अन्त तो व्यक्ति-व्यक्तिमें 
भेद, संध्र्ष एवं कलहका विकराल रूप प्रकट हो जाता है ओर फिर उनमें जो 
प्रबल होता है, उसका आधिप्त्य होता है; जो हारता है वह पिसता है । अनेक 
बार साधनत्म्पन्न साथनविहीनोपर नियन्त्रण करते हैं; तो कई बार साधनविद्दीन 
साधनसम्पस्नोंको नष्ट करनेका प्रयत्न करते हैं। कभी-कभी सफल भी हो जाते 
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हैं; अतः श्रेणी) चेतना तथा मजदूरोंका एकाथिपत्य आदि छिद्धान्त कोई महत्त्व 
नहीं रखते | 

वर्गमेद; वर्गंकलह आदि सब प्रचारमूछक ही हैं । चार-पॉँच धूत्तोंने एक 
बार एक ब्राह्मणसे, जो बकरा छिये जा रहा था; ले लेनेका निश्चय किया | फिर 
क्या था; एकने कट्टा-“पण्डितजी | आप इस दवामकों कहाँ लिये जा रहे हैं |? 
ब्राह्मणने कह; यह तो बकरा है|? धूतेने कहा--“आपने कोई नशा खा छिखा है 
क्या ! महाराज | यह तो कुत्ता है !? ब्राह्मण कई प्रकारकी बातें सोचता चला जा 
रह था; तबतक दूसरा धूर्ते मिछा | वह बोला; “अरे महाराज ! कहाँ तो आप 
कुत्ता छूते मी न थे, आज न जाने क्यों, उसे कन्धोंपर ही चढ़ा लिया |” ब्राह्मण 
बोला; अरे भाई ! यह कुत्ता नहीं; बकरा है |? धूर्त बोछा--५अरे | आज आपके 
दिमागमें यह क्या हो गया है; जो कुत्तेमो बकरा कह रहे हैं? क्रमशः तीसरे 
और चोथे धूतोंने भी इसी प्रकारकी बातें कहीं और ब्राक्षण सशंक होकर कुत्तेके 
श्रममें बकरेकी छोड़कर चलता बना | इसी प्रकार बर्गवादियोंके मिथ्या प्रचारसे 
बर्गभेद, वर्गकलहका सिद्धान्त भी फ्ेडता जा रहा है। अतछमें तो यह न कोई 
सिद्धान्त है और न इसका कोई आधार ही है। 


साथ ही समस्त वर्गोंका छोप करके मजदूरोंका एकाधिपत्य स्थापित करने 
तथा समानाधिकारसम्पन्‍्न समाज स्थापित करनेकों जो बात करते हैं, उन्हें 
इस बातपर भी विचार करना चाहिये कि भछे ही प्रचारकों महिमासे किसी वर्गके 
प्रति विद्वेष उत्पन्त करके; किसी समूहकी उत्तेजित करके एक वर्गका विध्यंस 
होना सम्मव हो सकता है; पर विरोधीवर्ग समाप्त होते ही विजयीवर्गमें ही वर्गभेद 
उत्पन्न होते हैं | उदाहरणार्थ भारतीय कांग्रेसक्रा अंग्रेजोंके साथ संघर्ष हुआ । 
संघ समाप्त होनेपर खयं कांग्रेसमें ही फूड पड़ गयी | फछतः समाजवादी; 
प्रजासमाजवादी। नवीन समाजवादी, कम्युनिश्पा्टी आदि अनेकों पार्टियाँ बन 
गयीं | रूसमें भी जारशाही समाप्त होते-न-होते कितनी ही पार्टियोंका जन्म हो गया | 
ग्रूटत्स्की-जैसे छोगोंकी हत्या साधारण बात बन गयी । अधिकारारुद 
दलद्वारा अनेक बार “सफाया? किये जानेपर भी वहाँ तद्मिन्न वर्गका अभाव नहीं 
है; फिर केवल सामूहिक संघटन; इड़ताछ) जुद्ूस या मार-कावके बलसे बहुत 
बढ़े किसान आदि श्रेणीवर्गकों समाप्त करना भी यदि डच्चित हो सकता है) 
तब तो शस््वछ। धनबछ या छलछझके बलसे मजदूर-किसान वर्गको पद्‌- 
दलित बनाये रखनेकी भी उचित कहनेका कोई साहस कर ही सकता है। 
अन्यायकोी रोकना उचित ही है, वह चाहे गरीबोंका हो या अमीरोका--अन्याय 
तो अन्याय ही ठहरा | गरीबॉका अन्याय भी न्याय है तथा अमीरोका न्याय 
भी अन्याय है। यह बात रूप्य सपाजरें परी उक एकती । गरीबॉपर होजे. 
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वाले अन्यायोंको रोकना परम धर्म है तो किसान आदि श्रेणीके छोग आज 
सर्वाधिक दयनीय हैं| पूँजीपति पूँजीसे काम चला छेता है; मजदूर आम्दोलनोसे 
बेतन बढ़ाकर काम चछा छेता है; परंतु किसान आदि साधारण श्रेणीका ध्यक्ति 
दोनोंके बीचमें पड़ा हुआ पिसता है। देशमें गरीब, किसानों तथा नमकः तेल) 
कपड़ा, दा, चावल आदिकी दढुकानोंके द्वारा काम चछानेवाले व्यापारियोंकी: 
संख्या बहुत बड़ी है | गरीबी भी उनकी भीषण है । अपनी उठी 
गरीबीमें उन्हें दान-पुण्य। श्राद्ध-तपंफ, शादी-ब्याह भी करना पड़ता है। फिर 
तो उत्त वर्गकी सहायता करना आवश्यक है | फिर ऐसे वर्गको मिया देना 
कहाँतक उचित है ? यों तो डाकू भी दूट-खसोटकर दूसरोंको मिद्वकर अपने 
गिरोहमें खाधीनतांमूलक समानाधिकारसम्पन्त समूह बनाते ही हैं; परंतु क्या 
यह कभी उचित कहा जा सकता है | या उनकी समानता भी अम्ततक चलती 
है । धर्म-नियन्त्रित शासनतन्त्रमें सत्य या न्यायके आधारपर सबका ही द्ित 
करना अभीष्ट है। प्रत्येक व्यक्ति, प्रत्येक बर्गकों विकासकी सुविधा होती है । 
समश्िके अविरोधेन, बेघ मार्गसे विकसित होनेका समीको अधिकार रहता है। 

विकासके मायमें होनेवाडी असुविधा दूरकर विकासकी विविध सुविधाओंका 
उपस्थापन करना राज्यका कर्तव्य है। छीना-झपटी) छूट खसोटद्वारा समानताकी 
खापना व्यर्थ है । आलूस्य, प्रमाद त्याग कर खय॑ पुरुषाथ न कर; केवल 
छीना-झपरीद्वारा स्थापित समानता ठिकाऊ नहीं हो सकती । विशेषतः गति 
शील . छोगोका गन्तव्य खानपर पहुँचकर सम्पादित समानता ही वास्तविक 
समानता है । मागमें किसी जगह अग्रगामी, प्रष्ठगामी छोगोंको रोककर स्थापित 
समानता निरथऋ होती है। इसमे तो उलटे राष्ट्रकी प्रगति ही रुक जाती है.। 
निर्बछ; निबुद्धि, निर्धनकों बुद्धिमान, बलवान) धनवान्‌ बनाकर ही समानताकी 
खापना की जा सकती है। बलवानों। धनवानों) छुद्धिमानोंकी निर्धनः 
निबंठ एवं निश्वेद्धि बनाकर समानताकी स्थापना वेसी ही है, जेसा कि 
आँखवालोंकी एक या दोनों आँखोंको फोड़कर एढकाक्षीों या अन्धोंके बराबर 
बनाकर समानताकी स्थापना करना । जेंसे किसीकी आँख फोड़ना सरकत है; 
पर अंधेको नेत्रवान्‌ बनाना कठिन है। वेसे ही किसी घनीके घनकों छीनकर 
निर्धन बनाना, बल्वानको फाका कराकर निबेल बनाना; किसी बुद्धिमानको 
मूर्लताकी इलाज खिलाकर या क्छोरोफामे आदि सुँधाकर निजुद्धि 
बनाना सरल है, पर आलूस्य-प्रमाद त्याग कर स्वतः प्रयत्नशील हुए बिना; 
ब्रलवाव$ बुद्धिमान; धनवान्‌ बना सकना या बने रहना सम्भव नहीं है। 
प्रमांद या आहलस्यसे कोई सम्रुन्नत नहीं होता | दूसरे छोगोंको भी उसी 
ख्िलिमें बनाये रखनेके लिये प्रयन्‍्नक्षी अप्रे्षा यह कहीं श्रेष्ठ है कि प्रमाद; 
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आहस्य छुड़ाकर अनुन्नत छोगोंको उन्नत बनानेका प्रयत्त किया जाथ। अतः 
बर्ग-छोप करके समामता-स्थापनाकी बात व्यर्थ. है | कम्युनिशेंका किसीकी 
जायदादपर बलात्‌ आक्रमण तथा प्राचीन प्रणालियॉपर आक्रमण सिद्ध करता 
है कि छोकसिद्ध न्याय एवं रत्यके आधारपर वे अभीष्ठ-सिद्धि नहीं कर 
सकते | ह 
द कम्युनिष्टोंकी कूटनीति 

'कम्युनिष्टीके हथ शासनसूत्र न जाकर प्रजातन्त्रवादियोंकि हाथर्म आने- 
पर! मसाक्सकी रायमें “कम्युनिशेकों उससे अछूग ही रहकर उनके कामोंमें 
अडृंगा डालते रइना चाहिये। उनके सामने ऐसी शर्त पेश करनी चाहिये 
जिनका मानना असम्भव हो। क्रान्तिकि अवसरपर अ्रमजीवियोंकों चाहिये कि 
मध्यम श्रेणीवार्के साथ किसी प्रकारके समझोतेका विरोध करें ) प्रजातन्त्र- 
वादियोंकों अत्याचार करनेके लिये बाध्य कर दे| उनके अत्याचारोंका उदाहरण 
देकर छोगोंमें जोश बढ़ाना चाहिये। क्रान्तिके आरम्भ ओर मध्यमें प्रजातन्त्र- 
बादियोंके साथ अपनी माँग भी पेश करते रहना चाहिये | यदि प्रजातन््र- 
वादियोंकों सम़छता मिलो तो अम्रजीवियोंकी सुरक्षाकी गारण्टी माँगनी चाहिये | 
अधिकाधिक सुधारों ओर अधिकारोंकी माँग करनी चाहिये । सरकारपर खुले 
आम अविश्वास प्रकद करना चाहिये, जिपसे उनका विजयका गय॑ ठंढा हो 
जाय | शासनके मुकाबिले अपने मजदूर-पश्चायतोंकी स्थापना करनी चाहिये । 
शासनके सामने कई अड़चनें खड़ी होंगी ओर सम्पूण मजदूर-शक्तिके साथ 
सरकारकी छोह्ा लेना पड़ेगा। क्रान्तिके अमन्तर श्रमजीवियोंकों पराजित झन्रुकी 
निन्‍दा न करके पुराने साथी; प्रजातन्त्रवादियोंके प्रति अविश्वास प्रकट करें | 
अमजीवियोंकों सशस्त्र और संघटित रहना चाहिये। इससे मजदूरोंका विश्वास 
जागरूक होता है। बन सके तो घरकारी सेना संघट्ममें बाधा डाली जाय । 
यदि यह न हो सके तो अपनी सेना बनानी चाहिये | सेनापति, अफसर आदि 
ऐसे ही छोग हो जो मजदूर-कमेटीकी आज्ञा पान कर सकें । सरकारी 
सेनाके मी सशस्त्र भ्रमजीवियोंकों अनने पक्षमें कर लेना चाहिये | मध्यम श्रेणीके 
प्रजातम्त्रवादियोंके प्रभावसे श्रमजीवियोंको मुक्त करना ओर उनका खतन्‍्त्र 
सशस्त्र संघटन करना परमावश्यक होता है। तरह-तरहके अडंगे डालकर शासन 
चलाना असम्मव करना श्रमजी वियोका प्रोग्राम होना चाहिये |? 

उपयुक्त कम्युनिट-नीतिसे उनकी ईमानदारी एवं सद्धावनाका भंडा- 
फोड़ होता है। इससे स्पष्ट है कि .कम्युनिष्ट अपने न्यायपूर्ण तक; युक्ति एवं 
तिद्वान्तंके द्वारा लोकक़ो प्रमावित कर बहुमत प्राप्त करनेकी आशा नहीं रखते । 
साथ ही ज्ञाल-फरेब बिना किये अपने पुराने साथियों तथा उपकारियोंकों बिना! 
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धोखा दिये; उनको बिना समाप्त किये भी सफहछताकी आशा नहीं रखते । 
यह सामान्य न्याय है कि अत्याचार करनेबाछ्या उतना अपराधी नहीं माना 
जाता; जितना कि अत्याचार करनेके छिये किसीको बाध्य करनेबाछा | किसी 
सुशसनर्म अडंगा डाछना या उसके सामने ऐसी शर्ते उपस्थित करना जिनका 
मानना अस्म्मव हो, स्पष्ट ही बेईमानी है | यहाँ छोकहितकी तो कोई 
भावना ही नहीं है। केवछ. जिस किसी तरह शासमसत्ता हथियानेके लिये ही 
सब प्रकारका अत्याचार करना) बेईमानी अपनाना उन्हें मंजूर है। इसी 
तरह उत्तेजना फेंठाकर उत्तेजित करके युद्ध कराना अल्ग बात है और 
उत्तेजित करके न्यायकों अन्याय एवं डचितको अनुचित समझनेके लिये बाध्य 
करना अछग बात है। यह सर्॑तम्मत है कि वस्तुस्थिति समझनेमें किसी 
प्रकारकी भावुकता या उत्तेजना वाघक होती है| इसी तरह मध्यम श्रेणीके 
लोगोंसे किसी प्रकारके समझोतेका विरोध करना भी विचिन्न बात है। यदि 
उचित आधारपर समझोता सम्मव हो और समझोता छोक-कब्याणकारी हो। 
तो भी उसका विरोध क्‍यों करना £ क्या अपना उल्छू सीधा करनेके लिये ! 
यदि ऐसा ही तो फिर कम्युनिष्ट दूसरेंकी ऐसी भावनाओंका किस ४३से विरोध 
कर सकता है! इसी तरह पुराने निन्दनीय साथियोंको निन्‍्दा न कर प्रशंसा 
करना वर्तमान योग्य एवं उचित शासनके प्रति अविश्वाक्ष प्रकद करना भी 
सद्भावनाका सूचक नहीं । 

कम्युनिशेंके प्रोग्रामोकी समझकर यदि शासनारूद प्रजातन्त्रवादी भी 
उनके अनुसार ही सत्य; व्यायक्नी चिन्ता न कर बदछा चुकानेपर उतर आधे 
तो फिर कम्युनिद् तथा उनके छिंठ-कुद सेनिक संघटनकों अन्त करनेमें कितना 
बिल्म्ब होगा ! बढ्कि छोक हितकर तथा शाखत्रसम्मत तो यही है--- 

यस्मिन्‌ यथा वर्तते यो मनुष्यस्तस्मिन्‌ तथा वतितब्यं स ध्मः । 

माय्राचारों मायथा वाधितब्यः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः ॥ 

(्‌ महा ० शाॉ० प० १०१९ । 80० ) 
भायावीके साथ मायासे तथा साधुके साथ साधुतासे व्यवहार करना उचित ही है | 
माक्स आगे कहता है--प्रजातन्त्रवादियोंको प्राचीन सामाजिक प्रणालीपर 

जितना हो आक्रमण करनेके लिये छाचार किया जाय; निश्चित कार्यक्रममें 
बाधा डाली बाय तथा पैदावार और माह ढोनेके साधनोंकों राज्यके अधिकारमें 
छानेका आग्रह किया जाय | निजी जायदादपर आक्रमण करनेवाले प्रस्तावोंको 
बार-बार छाना चाहिये। यदि सरकार रेछों। कारखानोंकों खरीदनेका प्रस्ताव 
करे तो बिना दरजाना) बिना मुआवजा दिये ही डसे राज्यकी सम्पत्ति बना लेनेका 
प्रस्ताव होना चाहिये | सम्पत्ति-बृद्धिपर इतना बड़ा टेक्स छगानेका प्रस्ताव पेश 
होना चाहिये जिससे बड़ी जायदादवालोंका दिवाला ही निकल जाय । प्रजातम्बर- 
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वादियाद्वार छाये गये राज्यके कर्ज चुकाने आदि प्रस्ताव आनेपर राज्यके 
दिवालिया होनेका प्रस्ताव छामा चाहिये। प्रजातन्‍्त्रवादी खानीयः खाधीनता॥ 
खभाग्य-निर्णय आदिके नामपर देशको अनेक भागोंमें बॉब्नेका प्रवत्न कर 
सकते हैं | श्रमजीवियोंकों इन सब बातोंका विरोध कर संयुक्त शासनपर ही 
जोर देना चाहिये। 

उपयुक्त मार्क्तॉय कार्यक्रमोंके अनुसार ही कम्युनिष्टेंकी अडंगेबाजी चलती 
रहती है । उन्हें केवल विरोधके लिये विरोध करना है; अन्य किसी साब॑- 
जनिक हितकी दृष्टिसे नहीं | अनैतिकता तथा उच्छुछुडताका ख़थं विस्तार 
करना अथवा सरकारको वेसा करनेके लिये बाध्य करना घोर अराज्षकता एवं 
उदण्डताका विस्तार करना है। व्यक्तिगत छोटे-बड़े किसी भी व्यापार या 
उद्योग-धन्धों, पेंदाबार या मार ढोनेवाले साधनोंका अपहरण चौय॑ ही हो 
सकता है | कभी चोर भले बिना दण्ड पाये ह्वी छूट जाये; परंतु ऐसे छोगोंको 
तो चोरसे भी उम्र दण्ड मिलना ही चाहिये । 


उत्पादन ओर समाज 

कम्युनिष्ठोकी प्रणालीके अनुसार “साधनोपर समाजका अधिकार होनेसे 
सहयोगपूर्वक पैदावार तथा व्यावहारिक शिक्षाका विस्तार होगा | तभी हर व्यक्तिसे 
उप्तकी शक्तिके अनुसार काम लेने तथा उसकी आवश्यकताके अनुसार बस्तु 
देनेका तिद्धान्त चछ सकेगा | जबतक आर्थिक) सामाजिक, शिक्षा-सम्बन्धी 
प्राचीन प्रणाली कायम रहेगी; तबतक बेसी व्यवस्था नहीं हो सकती | तबतक 
जो जितना काम करेगा; उतना ही उसे फल दिया जायंगा। केवछ शासनका 
कारबार चलाने एवं शिक्षा तथा अन्य कार्योके लिये कुछ अंश काट लिया 
जायगा। काम करनेके घंटे नियत होंगे । जो जितनी देर काम करेगा; उसको 
एक प्रमाणपत्र दिया जायगा। जिसे दिखाकर वह उतना सामान छे सकेगा। 
वह जितना श्रम करेगा; उतना ही वह दूसरे रुपमें पा ज्ञायगा । व्यक्तिमें 
सम्ानरूपसे योग्यता और शक्ति नहीं होती। इसीलिये वस्तुओंका बंव्वारा 
असमान रूपसे होगा | जब सर्वाज्रपूर्ण कम्युनिष्ट समाजमें शारीरिक एवं 
बौद्धश्रमका अन्तर मिठ जायगा। जब उत्पादन क्रिया ही जीवनका सर्वप्रधान 
आवश्यकता हो जायगीः जब व्यक्तियों एवं उत्पादक-शक्तियोका पूर्णरूपसे 
विकास हो जायगा--समाजके सभी सदस्योंके पूर्ण संहयोगसे चीजोंकी पेदावार 
खूब बढ़ जायगी; तभी पूँजीवादी समाजका ख़त्वसम्बन्धी विचार त्यागा जा सकता 
है और उसके खानपर समानताका सिद्धान्त छाया जा सकता है। 
यद्रपि श्रमजीवी आन्दोलनका अन्ताराप्ट्रिय होना आवश्यक है; तथापि 
राष्ट्रियताके आथिकः राजनीनिक, ऐतिहासिक महत्वको भी भुलाया नहीं 


थे ७ [० केस 
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जा सकता | सावनोंपर धमाजका अधिकार होनेसे सहयोगपूर्बक पेंदावार तथा 
व्यातहारिक शिक्षाका विस्तार होगा | तब हर व्यक्तिसे डसकी शक्तिके अनुस[र 
काम लेने और उसकी आवश्यकतानुसार वस्तु दैनेका पिद्धान्त चल सकैगा |? 
पर यह केवल व्यामोहक वागजाल है| व्यक्तिगत सम्पत्तियों तथा साधनोंपर 
कुछ यमुद्ठोमभर छोगोंका अधिआार-सम्पादनके छिये ही सम्ताजका नाम छिया 
जाता है | वस्तुतः व्यक्तियोंके समुदायका ही नाम तो समाज है। यदि व्यक्ति 
निर्धन, निःसत्व, निःताधन हो जाते हैं तो समात्र भी सुतरां निःसत्त्य, 
निःसाधन हो जाता है । हाँ; समाजके नामपर मुद्दीमर छोगोंको यह अवसर 
अवश्य मिल जाता हैं कि वे संतारकों धोखा दे सके | जो छोग सित्रा मजदूरोंके 
बहुसंख्यक मध्यमश्रेणी तथा गरीब किसानोंको भी मिटा देना आवश्यक समझते 
हैं, वे भी समानताकी बात करें तो “किमाश्र्यमतः परम्‌ |! कीन नहीं जानता 
कि मिलमालिकों, एूजीपतियों एवं मजदूरों सबको भी भोजन-प्राप्ति किसानके 
अ्रमका ही फल है। किसानके नथ्ट हो जानेपर सभी भूखों मर जायेंगे | यन्त्रीकरण 
या राष्ट्रिकरणके नामपर सबकी समानताकी बात डपहासास्पद है। जैसे रोगियोँ- 
को मारकर राष्ट्रकों निरोग करनेका फारमूलछा मूर्खतापूर्ण है; बेसे द्वी मजदूरसोंसे 
मिन्न छोगोंको समाप्त कर सम्रानताकी खापना भी मूर्खतापूर्ण मकारी है । 


अन्तमें मालिक बन जानेपर मजदूर भी मजदूर न रह जायँंगे। उनमें भी 
वही विषमता परिलक्षित होने छगेगी। कौन कह सकता है कि रूसी प्रधान मन्त्री, 
गहमत्त्री या पर्टीके संचालक मजदूर होते हैं ओर उनका जीबनस्तर पदप्रातिके 
बाद मजदूरोंके तुल्य ही होता है ! व्यक्तिको ह्वानि-हाभका डर न हेनेसे; 
पैदावार एवं शिक्षामें उन्नति होना असम्मव है। प्रायः इतके उदाहरणके रूपमें 
रूसका नाम लिया जाता है | परंतु वहाँकी वस्तुस्थिति कुछ और है, अतिरंजित वर्णन 
कुछ और ही । वहाँ भी व्यक्तिगत रुपयोका कारखाना, यूद लेना गैर कानूनी नहीं है | 
प्रतियोगिताएँ मी चलती हैं। शक्ति एवं योग्यता रहते हुए. भी ईमानदारी न होनेसे 
उनका उचित प्रयोग नहों किया जाता, अतः शक्तिचोय भी चछता है | चेतन मनुष्य, 
जडयम्त्रोके तुल्य सबंथा परेच्छया काप नहीं कर सकता | उसकी अपनी 
इच्छा, अपनी रुचि, अपना उत्साह जबतक न होगा, तबतक सुचारुरूपमें 
कार्य चलना सम्भव नहीं होता । मुद्ठोमर तानाशाहोंद्वारा संचालित शासन-यन्त्रके 
नगण्य कलू-पुजँं बनकर व्यक्तियोंमें इच्छा, रुचि, उत्साह आदिका सर्वथा 
अम्त हो जाता है । 


पर्म-नियन्तित शापन-तम्भ समराज्यमैं, प्रत्येक ध्यक्तिकों अपनी शक्ति; 
एर्ब योयदाका बिशिए फृठ मेहहा है । इशीछिये वह शक्ति एवं येप्थतामें 
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विशेषता लानेका यत्न भी करता है | वह अपनी कमाई अपनी पत्नी एवं 
पुत्र-पौत्रोको छोड़ जाता है या अपने बूढ़े माँ-बापकी सेवामें छगा सकता है | अप्ना 
ओर आगने प्बनोके नाम अमर करनेके लिये अनेक प्रकारका सामाजिक 
उपकारका काम करता है। यज्ञ) तप, दानके द्वारा अपना छोक-परछोक बनानेके 
लिये अपनी कमाईका उपयोग कर सकता है | इस दृष्टिसे उत्साहका ओर ही 
रूप रहता है। जो शुद्ध जडवादी; धामिक, आध्यात्मिक संस्कारोंसे शृन्य होते 
हैं, वे ही चार्वाकृप्राय माक्संवादियोंकी योजनाओंमें संतुष्ट रह सकते हैं। वे ही 
कह सकते हैं--.. 

यावज्वीय॑ सुख जीवेद्ण कृत्वा घर पिबेत्‌। 
भस्सी भूतस्य देहस्य पुनरागमन कुतः ॥ ( सर्वदर्शनसंग्रह १) 
अर्थात्‌ जबतक जीवन रहे सुखपूवंक रहे, किसीको मार, धमका) कानून 
बनाकर उसका वित्त; कलत्न) यहभूमि छीनकर सुरापान करना चाहिये | शरीर 
मरकर भस्म हो जायगा | छोक-परलक--कुछ भी सत्य, नहीं; फिर धर्माधर्मके 
चक में क्यों पड़ा जाय ? कुरान) पुराण; बेद, बाइबिल) गिर्जा, गुरुद्वारा) मन्दिर; 
मतजिद। राम। रहीस, गाड, अहुरमज्द; दोजख, बहिंइ्त। खर्ग) नरक 
कुछ भी नहीं | फिर किसी भी नियन्त्रण; सदाचार) दानः पुण्यक्री क्‍या 
आवश्यकता रह जाती है ! घंटेकी आवाजपर सामाजिक या सामूहिक कल- 
रखानों या सरकारी खेतोंमें काम करमा; भोजमाल्योंमें भोजन कर लेना 
सरकारी ओस्तोंसे सरकारी बच्चे पदा करता; सरकारी शिक्षुपोषणारूयोंमें उन्हें 
भेज देना; सरकारी अस्पतालोमें बीमार होकर मर जाना; ऐसे याम्त्रिक जीवनभें 
मतो कोई उल्लास है। न उत्साह ।नतो इसमें छोकिक ही सुख है।न 
परलोककी ही आशा। ऐसा नीरस; निरुत्साह जीवन उन्हें कथमपि पसंद 
न होगा; जो कुछ भी दीन या ईमान मानते हैं, जिन्हें कुरान-पुराणादि उपयुक्त 
वस्तुओंपर तनिक भी विश्वास है, ऐसा निराशापूर्ण जीवन वे कथमपि नहीं पसंद 
कर सकते | ऐसे दीनदार, ईमानदार लोगोंके लिये धर्मसापेक्ष, पक्षपातहीन राज्य) 
रामराज्य ही श्रेष्ठ है, जहाँ छोक-परकोक सभी आशापूर्ण एवं उत्साहप्रद होते हैं। 
इसी प्रकार आवश्यकताका भी निर्णय भोक्ताहदी करे या सरकार ! 
' यह स्पष्ट है कि सरकारद्वारा भोक्ताके आन्तरिक आवश्यकताका ध्यान रखे बिना 
किया हुआ निर्णय संतोषकारक नहीं होगा । भीक्ताओंकी इृश्सि ही यदि 
आवश्यकताका निर्णय होगा, तो यह नहीं कह्टा जा सकता कि उसकी शक्ति और 
आवश्यकताका संतुलन रहेगा | शक्ति एवं योग्यता कम होनेपर भी, काम ने करनेपर 
भी आवश्यकता अधिक हो सकती है। फिर राज्य उसकी पूर्ति कैसे कर 
सकेगा ! “काम करनेमें आहछसी भोजनकी होशियार !! “अलसा! स्थाहु- 
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कामाश्र |? आहढलूसी किंतु अच्छे भोजन-वल्म, वाहन; मकानकी कामनावाले 
लोगोंकी कमी किसी देशमें नहीं है | पर यह सम्भव नहीं | अत:-- 


३ (छच कथ्‌ हि. प 
कम प्रधान बिस्ख करें राख १ जो जूस करे सो तस फल चाखा॥ 


यह भारतीय सिद्धान्त ही श्रेष्ठ है। जो जैसा करता है? वेसा ही फल 
पाता है| विश्वलष्टा परमेश्वर एवं विश्वहितेषी निष्काम महषियों या उनके भी 
सम्मान्य अमादि अपोरुषेय शास्त्रोद्वारा ही कर्मफलका साध्य-साधनभाव जानना 
ठीक है । पारलोकिक कर्मों एवं फलोका साध्य-साधनभाव जिस प्रकार शास्रों एवं 
शिष्टेद्वारा जाना जाता है; वेसे ही शास्त्रों एवं शिष्टोके आधारपर ही छोकिक 
कर्मों एवं उनके फर्छोंका भी साध्य-साधनभाव निर्णात होना श्रेष्ठ है | कम-से-कस 
निर्धारित, संतुलित जीवनस्तर एवं तदनुसार ही काम-दामके अतिरिक्त कर्मोंकी 
विशेषताके अनुसार ही फलोमें विशेषताकी बात उपयुक्त होती है। इस पक्षमें 
आवश्यकताके अनुसार फलाकाड्ला होगी । फछाकाडुके अनुसार कम्ममें प्रवृत्ति 
होगी। परंतु शक्ति एबं योग्यता वहाँ नियामिका होगी | अतः शक्ति एवं 
थोग्यतानुसार ह्वी प्राणी कर्म कर सकेगा | तदनुसार ही फछ पा सकेगा । 
अतः तदनुसार ही आवश्यकता भी बनानेका प्रयत्न करेगा। आवश्यकताका 
घटाना-बढ़ाना जितना सम्मव हो सकता है। शक्तिका घटाना-बढ़ाना उतना 


आसान नहीं है । 


फिर प्रतिदिन मजदूरी करना; सठिफिकेट दिखाकर भोजन लेना, यह कोई 
सम्मानकी बात नहीं । जब बेटवारेमें असमानता खीकार है; तो फिर समानताकी 
बात केवल प्रढो भन नहीं. तो और क्या है ! फिर वहाँ भी ईमानदारीका प्रश्न 
खड़ा हो सकता है | अगर व्यवसश्थापक ईमानदार हो तब तो ईमानदरीसे 
कर्मानुधार वितरण कर सकेगा | यह भी तभी सम्भव है जब कि व्यक्तिके 
ईमानदारीपर विश्वास भी हो | पर यदि ऐसा विश्वास सम्भव ही है तब तो 
व्यक्तिगत काम लेनेवाला भी ईमानदारीसे फू वितरण कर सकता है। यदि 
व्याक्तयाकी ईमामदारीका विश्वास नहीं हो सकता तो व्यवस्थापकोंकी ईमानदारीपर भी 
कैसे विश्वास होगा ! जो कहते हैँ कि 'बेईमान व्यवस्थापक हटा दिया जायगा)? 
वह मी ठोक नहीं। क्योंकि सभी शक्तियोके केन्द्रीकरण हो जानेसे, व्यक्तियोंके 
पास व्यवस्थापकोंको इठानेकी कोई शाक्त नहीं रहती | 

सभी कम्युनिष्ट कमी समानरूपसे बोद्धिक। शारीरिक क्षमतायुक्त हे सकें 
तो उनका अम्तर मिथ सकेगा। सभी ससानरूपसे ईमानदार हो जाये) श्रक्तिमर 
काम करों ओर अभिवाय आवधयक्तासे कोई अक्क दाभम या साम्रान न ले; यह 
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है| 


मुख-स्वप्न जडवादियोंकी अपेक्षा अध्यात्मबादियोंके यहाँ कटी अधिक संगत 
होता है। रामराज्यमें तो इस तरहके स्वप्न साकार भी हो चुके हैं--- 

नहि दरिद्र कोउ हुदी न दीना ६ नहिं कोड अबुध न छच्छन हीना ॥ 

नाधिव्याधिजरार्कानिदुःखशोकभयकुमाः. । 

स॒त्युश्चानिच्छतां चाप्तीद्‌ रामे राजन्यधोक्षजे ॥ ( शरीमद्भा० ९। १० ।५४) 

न में स्वेनो जनपदे ने कदयों न मचपः | 

नानाहिताग्निरनायज्वा न स्वेरी स्वे रिणी कुतः ॥ (छान्दोग्योपण ५। ११ ।५) 

फूछहि. फरहिं सदा तरू कानन | चरहिं एक्क संग. गज पंचानन॥) 

सब नर करहि पररुषर प्रीती | चकूहि स्वचम निरत श्रुति नौती ॥ 

जहाँ कोई किसीका शोषक न हो) दूसरेके पोषक तथा हिंतेषी ही हो; 

सभी सुखी; सम्पन्न, स्वघर्मनिष्ठ, ईश्वरपरायण; शिक्षित डदार हों) जहाँ कोई 
चोर, सुरापी। कायर, स्वेरी, स्वेरिणी न हे, समी आहिताग्नि। यज्वा, स्वधर्मनिष्ठ 
हों, ऐसा शासनतम्त्र तो अध्यात्मवादमें ही सम्भव होता है। जब्वादमें तो 
इस सुखके पूरा होनेका स्वप्न दुराशामात्र ही है | 


शासनके कारबारको चलानेके लिये तथा शिक्षा एवं अन्य कार्योके लिये 
कोई भी सभ्य शासन कुछ अंश ही काटता है। अंग्रेज भारतपर शासन करते 
थे, वे भी आमदनी तथा ख्चका लेखा-जोखा बराबर दिखाते रहते थे। पर 
आजकल शासन, राष्ट्रक्षणके नामपर, कितने गुप्तचर; पुलिस; पलटन एबं शब््राष्् 
अपेक्षित होते हैं; यह विज्ञोसे तिरोहित नहीं है | प्राचीन भारतीय ढंगके 
धर्मनियन्त्रित शासनोंमें तो नियम यह था कि जैसे सूर्य तिग्मरश्मियोसे परथ्वीका 
जल खींचते हैं ओर सम्रय आते ही उसे बरसाकर विश्व-कल्याण एवं रक्षण 
करते हैं, वैसे ही शासक भी प्रजाका कर उसके कुसमयमें वितरण कर देता था, 
उसे अपने उपभोगमें वह नहीं छाता था । कितने मुसत्मान बादशाह भी अपना 
निर्वाह टोपी सीकर; कुरान लिखकर) किताबें लिखकर, उन्हें बेचकर कर लेते 
थे । ऐसे ही दूमरे राजा भी अपनी जीवन-यात्रा चछाते रहे हैं । 

यदि लाखोंका सालाना वेतन पानेवाढे भी शोषित हैं और उनका राज्य 
भी कल्याणकारी राज्य है, तो फिर जमींदारोका ही राज्य क्या बुरा है? व्यावहारिक 
अनुमब तो यह है कि सूर्य भी उतना तापक नहीं होता जितना तत्संसुष्ट बालुका- 
निकर ( कण ) तापक होता है | 

कहा जाता है मजदूरोंको भूखे मरते हुए छाचारीसे अल्प मूल्यमैँ बहुत काम 
करना पड़ता है, परंतु उसी तरह/किसी अवसरपर मजदूर भी अवसरका अनुचित 
लाभ उठाते ही हैं। रिक्शे; ताँगे तथा नाववाले कभी-कभी चार आनेके बदले 


३१० माक्सवाद और रामराज्य 


आठ रुपये ले छेते हैं। किती गरीबका लड़का बीमार है; अस्पताल जाना है, यदि 
मोकै-बेमोके अन्य रिक्शे आदि तैयार नहीं तो वह बिना रहम किये गरीबसे 
मनमाना पैसा लेता है | लाचार होकर गरीबको देना ही पड़ता है। ऐसे अवसरसे 
डाक्टर। इंजीनियर--सभी नाजायज फायदा उठाते हैं | इसी तरह टूटते हुए बाघ) 





वर्षाके समय गिरते हुए मकान, अचानक बिगड़े हुए कारखानोंकों सुधारनेके 
लिये श्रमजीबी मनमानी दाम लेते हैं | मार्गमं बिगड़ी हुई मोटरकों सुधार 

अति शीघ्र सुघारनेकी आवश्यकता जानकर श्रमजीबी मनमाना दाम लेता है। 
कुम्मादिके अवसरपर मत्लाह दो पेसेके बदले गरीबों) घम्-मीरुओसे बीस-बीस 
ले लेते हैं | फिर कम्युनिष्ठ इनको शोषित ही कहेंगे ओर उनके इन 
कार्योंको उचित ही | हतना ही क्यों ! वे चोरी ओर हृत्या-जेसी चीज़को भी उनकी 
गरीबी और छाचारीकी दुह्ाई देकर उचित कहनेका प्रयत्न करते हैं, फिर तो किसी के 
बलात्कार ब्यभिचारका भी यह कहकर समर्थन किया ज्ञा सकता है कि उसके पास 
स्री नहीं थी, कामातुर होकर उसने लाचारीसे बलात्कार किया है। वस्तुतः सर्ब- 
मान्य परम्परा-सिद्ध किसी भी शास्त्रीय नियमको मानकर कम्युनिष्ट अपने किसी भी 
सिद्धान्तको सिद्ध नहीं कर सकता । इसीलिये वह प्राचीन नियमोका समूल परिवर्तन 
चाहता है। पुराने सत्य) न्याय: सिद्धान्त, नियम--सबका ही परिषतन चाहता है। 
यद्यपि यह स्वाभाविक बात है कि जिम्त चीजकी बहुलता हो ओर माँग कम हो 
वह सस्ती हो जाती है; जिंमकी माँग बहुत ओर मात्रा कम हो वह महँगी हो 
जाती है | यही स्थिति श्रम एवं मजदूरीके सम्बन्धमें भी छागू होती है; तथापि 
राज्यके द्वारा समय-समयपर जेसे योग्यता, आवश्यकता एवं उत्पादनके अनुसार 
काम; दाम; आरामका एकस्तर निर्धारण करना आवश्यक होता है, वैसे ही 
मजदूरीका भी एक स्तर निर्धारण करना पड़ता है| सस्ती, मन्दीके भावषोंपर भी 
नियन्त्रण करना पड़ता है। अन्यथा आन्दोलनसे मजदुर वेतन बढ़ायेगा, पूँजीपति 


नजर नंििीजनननी पा 


दाम बढ़ायेगा । फिर किसानको कपड़े आदिके लिये ज्यादा दैसा चाहिये | अतः वह 


जल लनिभिनलनम मत, 


गेहूँ; चावल आदिका भी दाम बढ़ायेगा | तब मजदूरका बह बढा हुआ वेतन इसी 
ऑट+ दाल) चाबल, कपड़ा खरीदनेमें खतम हो जायगा और फिर वेतन बढानेका 


जलाने, शो 
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अतिरिक्त आयका पञ्मघा विभाजन करके भारतीय शाज्तरोंमें यद्यपि राष्ट्र 
हितार्थ उसका विनियोग बतलाया है; फिर भी अतिरिक्त आयको अवैध या 
अनुचित नहीं कहा जा सकता | कोई भी उद्योग यदि लागत खत; सरकारी 
टैक्समरके लिये ही आमदनी पेंदा करता है तो उससे सद्योगपतिका जीवन 
भी चलाना कठिन होगा और बड़ी-बड़ी मशीनोके खरीदने आदिका काम भी न 


बगें-संधष ३११ 


चल सकेगा"। इसी तरह यदि उद्योगपति अतिरिक्त आयका भागी होता है; तभी 
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उसपर मशीनोंको खरीदने, अम्वेषकाकी सहायता देने आदिका उत्तरदायित्व 


कल बनना कल लत भ। 5 


रहता है | यदि लाभके बदले नुकसान भी हुआ तो उसका भार डसीपर होतां 


| अन्‍नननननननननननन-न-तनमभ नि ीतति "पिन न नननननननीननन-न-+न_न-नीनीनननननननननननन नमन चननन-त"कमनन न जनधन तीन नमन नानी न नाना लिटाएग लि लि ननिगि गण एए।ए कक: 7 7/क्‍%4००००२२२हैहन्‍नन्‍ौनन्‍निल 3. 


ही। छोकिक) परलोकिक सभी कर्म अतिरिक्त लाभक्के लिये ही होते हैं। गेहूँ, यव, 
आम आदिके एक-एक बीजसे छाखों गेहूँ, यत् आम आदि मिलते हैं; तभी प्राणी 
खेती बारीमें प्रवृत्त होता है | धार्मिक यज्ञ, दःन आदियमें ही छागत खचसे लाखों 
गुना अधिक फल पाना सम्मत है। जैसे साथ/रण मजदूर अपने अ्रमका साधारण 
मजदूरी पाता है; पर बुद्धिजीवी; इंजीनियर आदि अपनी विशेषताके कारण उनसे 
लाखों गुना ज्यादा मजदूरी पाते हैं, उसी तरह भूमि; सम्पत्तिवाले अपनी भूमि- 
सम्पत्तिका फछ सबकी अपेक्षा ज्यादा पाते हैं| सबमें सब विशेषता नहीं रहती | 
इसमें भी प्राक्तन सुकृत; दुष्कृत आदि हेतु हैं। घोड़ा; गदद्दा, झट आदिसे 
काम लिया जाता है; पर उत्पन्न मालमें उन्हें हिस्सा नहीं दिया जाता । केबल 
भोजनका प्रबन्ध किया जाता है | कम्युनिष्ट सरकारें मी ऐसा ही करती हैं। फिर 
तो सबसे अधिक शोषक वे ही हुईं । यदि मनुष्यकी विशेषताके कारण उसे मालिक 
बनना उचित है तो भी यह सोचना चाहिये कि यह विशेषता सहेतुक है या 
निहतुक । निहंतुक कार्यका होना सम्मव नहीं । अतः तहेतुक ही कहना पड़ेगा । 
इस जन्मके कोई हेतु विशेष उपलब्ध नहीं होते, अतः जन्मान्तरीय सुक्ृत- 
दुष्कृतके कारण ही मनुष्य ओर गर्दभ्म भेद होता है | 





लाभ ओर श्रमिक 

माक्सके पहले रिकार्डो आदिने भी इसी ढंगका कुछ विरोध प्रकट किया था। 
उसके अनुसार 'बस्तुफे मूल्यमें दो माग होते हैं--एक मज्दूरी दूसरा नफा । दोनों परस्पर 
विरुद्ध हैं। मजदूरी बढ़ती है तो नफा घटता है; नफा बढ़ता है तो मजदूरी घटती 
है। जीवन-निर्वाहार्थ जिससे निश्चित परिमाणमें सामग्री मिले वही मजदूरी है। 
जब जीवन-निर्वाहकी सामग्रीका दाम बढ़ जाता है तो मजदूरी भी बढ़ जाती है। 
पूँजीके द्वारा सम्यताकी वृद्धि हो रही है | उससे कारबार ओर जन-संख्याकी वृद्धि 
होती है। इससे जीवन-निर्वाहकी सामग्रीकी माँग बढ़ती है। इसके लिये खेतीकी 
आवश्यकता बढ़ जाती है। खेतीकी जमीन नपी-तुली है। सब जमीनमें एक-सी 
पदावार भी नहीं होती | घटिया जमीनमें श्रम बहुत अपेक्षित है; उ्तत्ति बहुत कम 
होती है! लगान भी बढ़ जाता है; मजदूरी भी बढ़ जाती है। फलतः व्यापारियोंका 
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नफा घट जाता है। खेतीसे उत्पन्न चीर्जोंका दाम बढ़ता है. | तब कारौगरीसे 
पैदा होनेवाडी चीजोंका दाम घटता रहता है; क्योंकि नयी मशीनोंके आविष्कार 
तथा मजदूरोंके उत्तम प्रबन्धसे चीजोंके बननेमें छागतकमबैठती है। इस स्थ्तिका 
फल यह होता है कि पूँजीपर नफा घटता है; पूँजी कम होती जाती है; मजदूरी 
बढ़ती जाती है | पर मनदूरोंको उससे कोई छाभ नहीं; क्योंकि भोजन-सामग्रीका 
मूल्य बढ़ता जाता है। उस समय नफा जमींदारों, जमीम तथा मकानमालिकोंके 
हिस्सेमें ही आता है, जो कि समाजकी उन्नतिके लिये कुछ भी नहीं करते ।' 


माँग और पूर्तिका नेसर्गिक नियम जिस प्रकार व्यक्तिवादी अर्थशार्तरियोंने 
उपस्थित किया है; वह सामान्य ख्ितिमें उपयुक्त होते हुए भी जब शोषणका कारण 
बनने छगे तो उसपर राज्यका नियन्त्रण अनिवार्य है। पक्षपातविह्दीन ईमानदार 
शासनका यही काम है कि वह उत्चन्त विरोधकों दूरकर समन्वय एवं सामझस्य 
स्थापित करे | दण्ड्यक्रो दण्ड दे; अनुग्राह्मपपर अनुग्रह करे; मात्स्य-न्याय 
मिटाये; यही राज्यका लक्ष्य होना चाहिये। विरोध बढ़ाना; उत्तेजना फैलाना, 
विनाशके दृश्यकी उत्सुकतासे प्रतीक्षा करना; किसी सरकार या दल्के लिये शोभाकी 
बात नहीं है। विरोध या संघर्ष कोई सिद्धान्त नहीं है। काम, क्रोध। लोभ) मार- 
काट; छीना-झपटी स्वाभाविकतया ही अधिक होते हैं। निग्रह्ानुग्रहद्धारा मात्स्य- 
न्याय दूर करना एक बात है ओर सबका स्वामी स्वयं बन जाना दूसरी बात | 
कल-कारखानोंद्वारा उत्तादन बढ़नेसे जो दोष बढ़ते हैं,वे केवल मालिक बदल जानेसे घट 
न जायँगे ओर न गुण ही हो जायेंगे । दूसरा मालिक जिस प्रकार उनदोषोंको मिटा 
सकता हैं; उसी प्रकार पहला मालिक भी | केवछ अपेक्षित है--ईमानदारीसे राष्ट्र-ह्चितकी 
भावना | इसके बिना मजदूर सरकार भी कभी दोष नहीं मिटा सकती। उसीके 
तहारे कोई मी सरकार इन दोषोंकों मिंय सकती है| वस्तुतः यह संघर्ष भी 
मुद्दी मर लोगोंका ही है ।.मिल-माल्िक, एूँजौपतियोंकी संख्या नगण्य है। मजदूरोंकी 
संख्या मी तीमित ही है | मारत-जसे देशमें मिल-मालिक मजदूरोंसे आठगुणी अधिक 
संख्या उन लोगोंकी है; जो न मजदूर हैं; न एंजीपति ओर न जिनका इंन संघर्षोसे 
: कोई प्रयोजन ही है। वे खेती करनेवाले, साधारणरूपमें व्यापार करनेवाले, पलटन) 
पुलिस, छुक़ या अन्य ढंगके पेशेवाले हैं | उन सबके हितों तथा मतोंकी उपेक्षा 
करके मजदूरतन्त्र शासन स्थापित करनेका प्रयत्न सवंथा अछोकतान्त्रिक है। जो 
कहते हैं कि कई उद्योगप्रधान देशोमें ५० प्रतिशतसे भी अधिक मजदूरोंकी संख्या 
है, वे मतगणनाके मार्गसे मजदूरोंकी सरकार स्थापित क्यों नहीं कर छेते ? फिर 


शेर३ 


वर्ग-संघर्ष, वर्गविद्वेष, वर्ग-विध्व॑सके मार्ग अपनानेकी कया आवश्यकता ! कि च 
जिस प्रकार कहा जाता है कि 'पूँजीवादी-प्रणाढीसे ही पँजीवादके विनाशका बीज 
उत्पन्न होता है। क्या यही बात मजदूरोंके सम्बन्धमें नहीं कह्टी जा सकती ! जैसे 
पूँजीपतियोंने अपने ही प्रवत्तसे अपनेको संकटमें डाछ लिया, उत्पादन बढ़ाकर 
मजदूरोंको एक स्थानमें एकत्र होनेका अवसर उपस्ित कर अपना मार्ग अवरुद्ध 
कर छिया, ठीक वैसी ही बात मजदूरोंके लिये भी है । अतहूमें माक्सके मतानुसार 

वेशञानिक आविष्कारक भी बुद्धिजीवी श्रमिक ही हैं। उन्हीं लोगोंने नये-नये यन्त्र) 

कारखानोंका आविष्कार किया है | उन्हीं छोगोंने उत्पादन बढ़ाया । उत्भदन 

बढ़नेसे ही सौदेमें मंदी आयी। मंदी आनेसे वेतनोमें कमी हुईं। उत्तरोत्तर 
अच्छी मशीनोंकी पेंदाइससे मजदूराँकी आवश्यकता घटी; जिससे मजदूरोंकी 
बेकारी बढ़ी | फ़छतः तत्काल मजदूरों की बेकारी में श्रमजीवि वेश्ञानिक ही कारण हुए । 

इस तरह भलाईके साथ-साथ सवंत्र बुराई भी छगी रहती है | विजलीसे 
प्रकाशादि भी होता है; मृत्यु भी हो सकती है.। इसकिये उपाय-अपाय 
दोनोपर ध्यान रखना बुद्धिमानी है। हर जगह बेकार छोग असंतुष्ट होकर संघठित 
हो वर्ग-संघष, वर्ग-विध्व॑सद्वारा राज्यकी स्थापना नहीं कर पाते | 





हर ख्थानोंमें यह वर्ग-संघर्ष भी नहीं होता | माक्सकी भविष्य- 
बाणीके अनुसार ओद्योगी-देश ब्रिटेनमैं क्रान्ति होनी चाहिये थी। किंतु कृषि- 
अधीन रूस तथा चीनमें क्रान्ति हुई वह भी किसानोंके द्वारा | इंगलेंड; 
फ्रांत। अमेरिका आदिमें कछ-कारखाने कम नहीं हैं। फिर भी वहाँ बगसंघण्े 
नहीं हुआ। विशेषतया अपेरिकार्मे मजदूरोंकी संख्या अधिक है और वहाँ 
मतगणनाके आधारपर सरकारें भी बनती हैं। कम्युनिष्ट कहते हैं कि प्रत्येक देश- 
में ९५ प्रतिशत मजदुर हैं फिर भी वहाँ मजदूरोंकी सरकार न बन पायी। 
इससे स्पष्ट है कि वहाँके मजदूरोंकों वर्ग-विष्वंसादिमें कोई रुचि नहीं है | बेकार्रोंको 
अपने जीवन चलानेकी पड़ी रहती है। राज्यस्थापनाके लिये उनमें प्रेरणा 
उत्पन्न होना सरल नहीं है । 


प्राचीन राम-राज्यमें समृद्धि पराकाष्टाकों पहुँची हुईं थी। फिर भी उस 
समयके वर्ग-संघर्षका कोई इतिहास नहीं मिढता । अतः “पूँजीवादी शोषक होते हैं, 
सबके सर्वेश्लका अपहरण करनेवाले होते हैं, एक दिन उनका भी सर्वर सदाके 
लिये छिन जाता है आदि? सब अतिरज्षित कह्पना है। यह कह चुके हैं कि खलकी 
सम्पत्ति, शक्ति दूसरोंके सतानेके काममें आती है तथा सजनोंकी सम्पत्ति; शक्ति विश्वके 
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हितारथ ही होती है। शित्रि, दिलीप, रन्तिदेव आदि इसके ज्वहूम्त उदाहरण 
हैं। न सब पूँजीपति दूसरेका ही सवेस्व दरण करते हैं, न सब पूँजीपतियोंका सदाके 
लिये स्वत ही अपहृत होता है। अंनेक खानोंमें दुष्प्रचारकोके दुष्प्रचार व्यर्थ 
होते हैं और वहाँसे मार खाकर सर्वे गँवाकर भागना पड़ता है, जैसा जर्मनी 
आदि देशमिं हुआ | 


उपयुक्त वर्णनसे भी इसी निष्कर्षपर पहुँचना पड़ता है कि व्यष्टि-समष्टिके सामंजस्य- 

सम्पादनसे ही काम चलेगा | पहले छिख आये हैं कि मजदूर वेतन, बोनस, भत्ता 

बढ़ानेका आन्दोलन करके सफल भी हो जायें, तो भी एूँजीपति उसके बदले 

सोदेपर दाम बढ़ायेगा | फिर उसे खरीदनेके लिये किसानको अधिक रुपयेकी 

जरूरत होगी। तदर्थ वह भी गेहूँ-चावडढका दाम बढ़ायेगा | मजदूर भी बढ़ायी 

हुईं मजदूरी महंगे गेहूँ, चावछ, कपड़े खरीदनेमें ख्चे ऋर देगा। अतः उत्पादन- 

साधनों, उत्पादर्कों एवं उत्पन्न होनेवाली सामग्रियोंक्नो ध्यानमें रखते हुए; दी 

उपयोगी नियम आवश्यक हैं | उत्तके बिना मजदूर राज्यके छू-मंतरसे भी समस्या-' 
का हल होगा असम्भव है | 


वस्तुतः समी विचारक इस बातको मान गये हैं कि मावसेबादमें बुद्धि जी वैयों - 
का महत्त्व नहीं-जेता ही है । सन्‌ १९१६ के पूव॑तक साम्यवादी रूसमें उन्हें मत 
देनेका भी अधिकार नहीं था। अम्वेषक, आविष्कारकः वेज्ञानिकोका वर्तमान 
विकासमें महत्वपूर्ण खान है | इसी तरह छाखों मजदूरोंसे काम लेनेवाले प्रबन्ध्कों- 
का भी ( जिनके बिना छाखों मजदूर अकिंचित्कर हो जाता है ) महत्वपूर्ण खान 
है। इसी तरह टूटे-फूटे, रद्दी दीन; छोह्ा आदि संग्रद्दीत करके उनका सदुपयोग 
करके उनका करोड़ोंकी आमदनी कर लेनेवाले विशेषज्ञोका भी खान बहुत महत्व- 
पूर्ण है। इन सर्वोको मजदूरोंके तुल्य शोषित मी नहीं कहा जा सकता और न 
पूँजीपतियोंके तुल्य शोषक ही कह्दा जा सकता है। इसी तरह कितानों एवं साधारण 
कामचलाऊ व्यापारियोंकों अबके समाजवादी शोषित मजदूरकोटिमें गिनने छगे हैं| 
पहले किसान आदिकोंका मजदूरश्रेणीमें बिलकुल स्थान न था । बढिक प्राकृतिक 
साधनोंसे उपाजित करके जीविका चढानेबालोंकों शोषककोटिमें ही गिना जाता 
रहा है | उनकी संख्याकी बृहत्ताका ध्यान न देकर बढ़े घमण्डके साथ लेनिनने 
मजदूरोंकी तानाशाहीकी घोषणा की थी | 


सन्‌ १९१७ की किसान-मजदूर-क्रान्तिके बाद रूसी-क्रान्तिके नेता लेनिनने 
(जो कि माक्सवादका सबसे बड़ा ज्ञाता समझा जाता था) मजदूरोंकी तानाशाद्ीका 
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समर्थन किया था | उस समयके खापित समाजवादी शासनकों अमिमानपूर्वक 
तानाशहीका नाम दिया गया था। इस सम्बन्धर्म यद्यपि कद आधुनिक समाज 
वादी लीपा-पोती करते हुए कहते हैं कि धयदि खयं मिहनत करनेवाले मजदूरोंका 
शासन करेगा तो मिहनत करनेवाल्ोका शोषण हो ही नहीं सकता | जो छोग पैदा 
नहीं करते; उनका शोषण किया जा सकता है! हाँ, मजदूर-शासनमें कुछ 
लोगोंका दमन हो सकता है, उन्हें नागरिक अधिकारोसि वश्चत किया जा सकता 
है| पर ये छोग कोन हैं; इनकी संख्या कितनी है; इनका मी दमन क्यों होगा ! 


भजदृर-राज्यमें प्रत्येक व्यक्ति मजदूर मी होगा और शासक-भी | जब एँजीवादी 
देशोर्मे भी उनकी संख्या ९२ प्रतिशत या ९९ है । फिर मबदूर-राज्यमें तो उनकी 
संख्या शत-प्रतिशत होगी | काम न करनेवालकी संख्या हजारोंमें एक होगी । ऐसे छोग 
यदि समाजकी रायसे स्थापितशासनकों उखाड़कर खार्थानुकूल शासन करना चाहें तो 
ऐसा करनेकी उन्हें खतन्त्रता देना प्रजातन्त्रके कहातक अनुकूल होगा १ हाँ, मजदुर- 
“शासममें यदि कुछ व्यक्ति ऐसे हैं, जो समूण जनताके छाभार्थ समाजकी व्यवश्थामें 
परिवतन लाना चाहते हैं तो एक मजदूर होनेके नाते अपने विचार प्रकट करनेकी 
उन्हें उतनी ही खतन्त्रता है जितनी किसी दूसरे मजदूरको; क्योंकि मजदुरतन्त्र्में 
नागरिकोंके साधन और अधिकार समान होते हैं । 


उपयुक्त कथन स्वथा सत्यका अपलापमात्र है। क्‍या किमानोंकी भूमि-सम्पत्ति 

गरीब व्यापारियोंके व्यापार-साधनोंकों छीन लेना शोषण नहीं है ! मारतके काश्त- 

कार आज भी अपनी काइतकारी बचानेका आन्दोछन कर रहे हैं। यत्र-तत्र 

भू-खामी-सद्भ, काइतकार-सट्ठ बन रहे हैं। वे भूमि एवं सम्पत्तिके अपहरणको घुणा- 

की दृष्टिसे देखते हैं और ०मष्टि या समाजके नामपर मुद्ीभर तानाशाहोंके हाथमें 

अपनी भूमि-सम्पत्ति देकर, शासनयन्त्रका नगण्य कलू-पुर्जा नहीं बनना चाहते | 

वस्तुतः मजदूरोपर भी बल्ात्कारसे जड़वादी तानाशाह शासन छादा ही 

जाता है | प्रायः गरीब मजदूर ईश्वरवादी धामिक होते हैं। भारतके शत-प्रतिशत 

_मजदूर आस्तिक और धामिक हैं। वे रामायण) भागवत) गीताका सम्मान करते 
_हैं, सत्यनारायणकी कथा सुनते, कीत॑न करते हैं केवछ बोनस वेतन; भच्ताका 
प्रलोभन देकर कम्युनिष्ट उन्हें अपने आन्दोलनोंमें शामिल करते हैं | यदि वे 

समझ जाये कि कम्युनिष्ट ईश्वर, धर्म एवं शाघ्त्र नहीं मानते तो वे भूलकर भी 

उनके डोड़े न जायें | हाँ; उनकी अपेक्षित माँगमें कोई ईश्वरवादी-दल सहायक 

हो तो वे सोलह आने उसीका साथ देंगे । हरेक मजदूर भी खत्त्रता चाहता है । 
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दान-पुण्य करना चाहता है | अपनी सम्पत्ति अपने वेटे-पोतोंके लिये छोड़ना 
चाहता है | यदि बह जान छे कि कम्युनिष्ट-राज्यमें बाप-दादेकी कमाई बेटे-पोतेकी 
बगोेती मिछकियत नहीं समझी जाती तो बह कभी भी कम्युमिशेमें शामिल न होगा । 
यदि वह जान छे कि काम न करनेवाले वृद्ध माता; पिताको एवं वृद्ध होनेपर उसे 
भी कम्युनिष्ट-राज्यमें कोई स्थान नहीं है; तो अवश्य ही उसे घबड़ाहट होगी | 
इसके अतिरिक्त यह भी हम कह आये हैं कि यदि पूँलीवादी शासममें ९९ 
मजदूर हैं, तो वहाँ मजदूर-सरकार क्यों नहीं बन जाती ! क्योंकि वहाँ तो मतगणना- 
के आधारपर सरकारे बनती हैं | अतः मजदूरोंकी उक्त संख्या मिथ्या एवं भ्रामक 
है | इसी तरह यह भी झूठ है कि क्षिसी भी श्रम करनेवाले मजदूरको अपने 
विचार व्यक्त करनेकी खतन्त्रता है| जहाँ कोई खतन्त्र प्रेस या पत्र नहीं हो सकता) 
नागरिक खतम्त्रतापूवक किसी दूसरे देशके विचार नहीं पढ़ सकते; रेडियों सुन 
नहीं सकते, अपने देशमें भी ख+न्‍्त्रतासे अपने मतका प्रचार नहीं कर सकते, 
वहाँ मी प्रजातन्त्र एवं प्रजाहितकी बात करना सर्वथा उपहासास्पद है। 


वस्‍्तुतः जो सम्पूर्ण जड़ प्रपश्मको निरीश्वर मानते हैं; कोई शाश्वत नियम नहीं 
मानते; व्यक्तिगत शासन नहीं मानते उन्हें कोई शासन बनानेका अधिकार भी 
केसे है ! व्यक्तिका समुदाय ही समष्टि है । व्यक्तिमें जो गुण नहीं, वह समष्टिमें भी 
न आयेगा । लाल सूतोंसे ही छाछ कपड़ा बनता है | सफेद सूतोमें छालिमा नहीं है; 
अतः उनसे छाल कपड़ा नहीं बन सकता | यदि व्यष्टि शासन अमान्य है तो समष्टिके 
नामपर भी शासन नहीं बन सकता; फिर तो अराजकताका ही समर्थन श्रेष्ठ है। 
कोई भी व्यक्ति किसी दूसरेका शासन क्यों मानेगा ! जो कोई सत्य; नियम था 
सिद्धान्त नहीं मानता; वह किस आधारपर नये सिद्धान्तोंकी खापना कर सकेगा ! 
गत दिनों ( १९५४ में ) किसी ब्रिटिश मन्जीने विचार-खातस््यके सम्बन्धमें एक 
लेख “ग्रवदा' ( रूसी-पत्र ) में भेजा था। जिसमें उन्होंने अखबारों; रेडियो तथा 
साम्यवादी विचारोंके विरुद्ध रूसी प्रतिबन्धकी चर्चा करते हुए रुसमें विचार- 
खातन्यका अभाव बतलानेका प्रयत्ञ किया था। “प्रवदा?ने उसी अड्डुमें उसका 
उत्तर भी छापा था । उत्तरका सार यही था कि राष्ट्रेयता-विरोधी भावोंको न 
पनपने देना भूषण है; दूषण नहीं | पर क्या कोई पूछ सकता है कि राष्ट्रिय विचार 
क्या शातनारूढ' दलका विचार है! वस्तुतः यदि खतन्त्रताके साथ विश्वकी मत- 
गणना हो; तभी राष्ट्रिय विचारका पता छग सकता है । 


पृष्ठ १रिच्छेद 


मार्स्सीय अथ-व्यवस्था 
मूल्यका आधार 


कहा जाता है; पूँजीवादी तमाजके जीवन और गतिका आधार होता है 
खरीदना! बेचना तथा वस्तु आओ एवं श्रमका विनिमय ही परस्पर सम्बन्धका सार है। 
माक्सके मतानुसार पूँजीवादके अन्तर्गत जो माल तैयार होकर बाज्ारमें जाता है 
उनके दो तरहके मूल्य होते हं--एक उपयोग-सम्बन्धी, दूसरा विनिमय-सम्बन्धी | 
पहलेका अभिप्राय उस वस्तुके गुणसे है; जिससे खरीदनेबालेकी शारीरिक या 
मानतिक आवश्यकताकी पूर्ति होती है। जिसका उपयोग-मूल्य नहीं होता, उसका 
विनिमय या विक्रय नहीं होता | उपयोग-मूल्यकी इृश्िसे प्रत्येक वस्तु दूसरीसे मिन्न 
होना चाहिये | कोई आदमी एक मन गेहूँका परिवतेन उसी ढंगके गेहूँसे नहीं 
करता; हाँ, उत्तका परिवर्तत २० गज्न- कपड़ेसे कर सझृता है। अब यह प्रश्न 
होता है कि एक वसल्तुक्ा विनिमय दूधरी वस्तुसे कैसे और किए नियमसे हो ! 
इसी नियम या कायदेका नाम विनिमय मूल्य है। इसका आधार श्रमके उचछ 
परिमाण ओर कठोरतापर निर्भर होता है; जो किसी वस्थुके बनाये या पैदा करनेमें 
आवश्यक होता है । बाजारमें श्रमके समान परिणामका परस्पर बदला किया जाता 
है। अमका परिमाण इस इश्सि नहीं नापा जाता कि अमुक व्यक्तिकों एक वस्तु 
बनानेमें कितमी देर छूगतो है। किंतु समाजमें आमतोरसे प्रचलित प्रणालीसे 
जितना समय लगता है उसी हिसावसे श्रमका परिमाण नापा जाता है । जैसे हाथसे 
कपड़ा बुननेवाले जुढाहेकी २० गजके थान बनानेमें २० घंटे काम करना पढ़ता 
है, जो कि आधुनिक मशीनोंद्वारा ५ घंटे या उससे भी कम समयमें बनाया जा 
सकता है । पर हायसे कपड़ा बुननेवाढेको--चोगुना-पॉचगुना मृह्य नहीं दिया 
जा सकता । अतः माक्सके मतानुपार वस्तुके व!नमय मूल्यका आधार वह 
परिमाण है; जो उस बस्तुके तेयार करनेमें छगता है | परंतु श्रमका यह परिमाण सदा 
एक-सा नहीं रहता । नये आविष्कारोंसे माछ तैयार करनेके ढंगमें उन्नति और 
भ्रमजीवियोकी उत्पादनबृद्धि आदि कारणोंसे किसी वस्तुके बनानेके लिये 
आवश्यक अ्रमका परिमाण घठ सकता है | उत्त अवखामें यदि दूसरी बातें ( जैसे 
उसकी वस्तुकी माँग सिक्का आदि ) जैतीकी तेसी बनी रहेँ; तो विनिमय मूल्य भी 
कम हो जाता है। अनः श्रग्म ही विनिमय मूल्यका आधार है | विनिशम्रष मृत्यद्वार! 
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ही क्रिसी समाज या देशकी सम्पत्तिका निर्णय किया जा सकता है। वस्तुओंके 
तेबार करनेमें जितना श्रम अपेक्षित होता है; अगर वे उससे कमरे तेयार हेने 
लगें; तो किसी देशकी धग्पत्ति आकारमें भले ही बड़ी हो, पर मूल्यकी दृष्टिसे नगण्य 
हो सकती हैं। उद्योग-धंर्धोकी इष्टिसे जो देश जितना अधिक अग्रसर होता है, 
उसकी सम्बताडा दर्जा जितना ऊँचा होता है; उतनी उसकी सम्पत्ति भी अधिक 
होती है | सम्पत्तिकी उत्तत्तिरर श्रम मी कम खर्च होता है। वर्तमान व्यावशरिक 
राजनीतिमें यह अधिक मजदूरी ओर कम घंटेके कामके रूपमें दष्टिगोचर होती 
है। विनिमय मूल्यका आधार उपयोग-मूल्य-ही होता है। यदि कोई चीज इतनी 
अधिक बन जाय; जिसकी लोगोंकों आवश्यकता न हो; तो शेष- बस्तुका 
कुछ भी मूल्य नहीं रह जाता; भे ही उसके तैयार करनेमें भ्रम किया 
गया है | इसलिये विनिमय मूल्य या समाजद्वारा किये गये श्रमका पूरा 
फल तभी प्राप्त हो सकता है; जब कि वस्तुओंकी पेदावार और उनको मौँगमें 
समानता बनी रहे | इसके छिये संघटन और समाजके मार्गदशनकी आवश्यकता 
'होती है | 


कहा जाता है, धप्राचीन अर्थशात्रोंके मतानुसार पूँजीपति जो कि उत्पत्तिका 
नियन्त्रण करता है; अपनी पूँजीद्वारा मजदूरोंको औजार और कच्चा माल पहुँचाता है। 
बह तैयार माछको बिकवाता है; माछ तैयार शोेनेके क्रमको जारी रखता है; अतः वह्दी 
मूल्यका डपादक मामा जाता है | वह अमडीवियोंकी भी डल्पत्तिका एक साधन 
गिना जाता है | पर मारतके मतानु वार अमजीबी ही जो कच्चे माल्से वस्तुएँ तैयार 
करते तथा कच्चा मार उत्पन्न करके वस्तु-निर्माणके स्थानतक पहुँचाते हैं, मृल्यके 
एकमात्र उत्मादक हैं |? 

बस्तुतः यह कोई अनहोनी बात नहीं है। व्यवहारमें सुगमता लानेके 
छिये मुद्रा या रुपयोका प्रचलन ठीक ही है। मनभर गेहूँका दाम दो बकरी या 
एक जोड़े जूतेका दाम एक मेज है; इस व्यवह्ारमें झंझट अधिक है। व्यवह्वरमें 
सुविधाके लिये रुपयाके द्वारा पदार्थोंके दाम आँके जाते हैं | कोई सौदा देकर 
रुपया के लेनेपर इस बातका संतेष रखता है कि आवश्यक होनेसे उस रुपयेसे 
कोई भी चीज खरीदी जा सकती है | पदार्थोंके संग्रह करने या ले जाने; छे आनेमें 
अनेक कठिन इयाँ होती हैं। रुपयोंसे ऐसी कठिनाइयाँ दूर होती हैं | रहा यह कि 
पूँज्ीपतिको उसके द्वारा मुनाफा खींचने या जमा करनेका अवसर मिलता है । पर 
सदुपयोग-दुरुपयोग प्रत्येक बस्तुका किया जा सकता है। मशीन चझछानेवाली: 
प्रकाश पोडानेवाली विजलीसे प्राणी आत्महत्या भी कर सकता है | रुपयेसे व्यवष्टरमें 
हर प्रश्रद्ी धुविधा हो होती है! उधार या कर्णके रूपमें लेना-देना, उगाहना 
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आदि रुपयैड्े ध्यवह्ारमें सुगगता होती है। किसीको रुपयेसे छाम होता है, 
एतावता बह बुरा नहीं कष्ट जा सकता । 

क्रय-विक्रयक कामम आनेवाली वस्तुओँके दामका आधार भी केवल श्रम नहीं 
है, किंतु उपयोगिता एवं माँग दामका आधार है। ओर उसका भी परम आधार 
है उपकाये-डपकारकमाव । विकालबादियोंके अनुसार अध्यात्मवादी बया 
आविष्कार नहीं मानते; किंतु वेदादिशाज्रोद्यरा निहित वर्णाश्रमानुसारी श्रोतस्मा्त 
धर्मोद्वारा देवाचन करना और उनके द्वारा प्रदत्त तुष्टि अन्न) प्रजा आदिरूपमें फल 
प्राप्त करना--यह सब भी विनिमय ही है। परम दार्शनिक भगवान्‌ श्रीकृष्णने 
कहा है कि--तुम यज्ञसे देवताओंका अर्चनकर संवर्धन करो | देवता भी विविध 
फल प्रदानकर तुम्हारा संवर्द्धन करेंगे | इस तरह परस्पर एक दूसरेका पोषण 
करते हुए. आप सब परम श्रेयके भागी होंगे । 

देवानू भाववतानेन ते देवा भावयबरतु वाः। 

परस्पर भावयन्त:; श्रेय: पमवाप्यथ ॥ 

(गीता ३। ११ ) 

नि।सोम; शान; शक्ति-सम्पन्त ईश्वर ही हैं| जीवकी क्रिया। शक्ति; शान सब 
सीमित होता है। यज्ञ। दप; दान आदि बोद्धिक; शारीरिक श्रमद्वारा जीव 
ईश्वरते बहुमूल्य सम्पत्ति प्राप्त करता है। कोई भी प्राणी छाभके ही उद्देश्यसे कर्म 
करता है | यह व्यापक विद्धान्त है कि मन्दमति प्राणी मी बिना किसी प्रयोजनके 
किसो कार्य प्रवृत्त नहीं होता+-'प्रयोजनमनुहिश्य न मन्दोडपि प्रवतते |? खेती 
करनेताछा किसान खेत जोतता है। अपना ओर अपने घरवालॉका पेट काटकर मनों 
गेहूँ, धान खेतमें डालता है, इसी आशसे कि उसे एक-एक गेहूँके बदले हजार- 
हजार गेहूँ मिलेगा | छोकिक परस्पर व्यवहारमें भी परस्पर सह््योंग अपेक्षित होता 
है। सभी तब काम करनेकी क्षमता नहीं रखते | जैसे सबको सब बातोंका शञान 
नहीं होता; बेसे सबमें सब काये करनेकी क्षमता भी नहीं होती । अतएब सभी 
छोग अपने जन्मानुकू 5 खमावानुतार शिक्षित होकर यथायोग्य श्ञानकर्ममें संलग्न होते 
हैँ । किसीने ज्ञानप्रधान; किपीने बलप्रधान। कितीने घनप्रधान) किसीने सेवाप्रधान 
कर्म अपनाया । यहीं वर्भाश्रम घर्मकी बात आ जाती है। विविध पशु) पक्षी) 
वृक्षोंके जन्मजात गुणकर्म बेचित्य होते हैं| इसी प्रकार जन्मजात गुणकर्म वेचिन््य 
बर्णोंमें भी अक्ञोक्ृत होते हैं। 

अख्तु | परस्परके छोकिक व्यवहारोंमें भी एहथ किसान ब्राह्मण 
( पुरोहित ) शासक, कर्मचारी ( नोकर ) तथा माई धोबी आदिको उनके 


श्रमके साथ अब्न ही देता था| परस्पर पद भावना, सहयोग एवं समझौता करके 
सब काम चलाने थे! अगर ही तार ता शा । शारीरिक अ्गदी अपेक्ष 


३२० भाक्सवाद और रामराज्य 


बोद्अ्रमका महत्व अधिक होता था | शारीरिक, बोद्धिक सभी क्मोंमें अभ्याससे 
योग्यता बढ़ती है | साथ ही कुछ जन्मजात; जम्मान्तरीय विशेषताएँ भी होती हैं । 
कभी-कभी समान पिताके पुत्रोकों समान सुविधा तथा शिक्षाका प्रबन्ध रहनेपर भी 
कोई किती कार्यमें दक्ष हंता हैः कोई किसी दूसरे कार्यमें और कोई किसी 
भी कार्यमें दक्ष नहीं होता | उस दक्षताके तारतम्यसे भी श्रमके मूलका भेद हो 
जाता है | आधुनिक छोग भी फ़ावड़ा चलानेवाले श्रमिककी अपेक्षा इंजीनियरके 
श्रमका बहुत ज्यादा मूल्य समझते हैं | यथ्वपि फावड़ा चलानेवालेके भ्रममें बहुत 
कठो ता है । इंजीनियरके श्रममें कठोरता नगण्य ही है। कभी श्रमद्वारा नि्चित 
उपयोगी वस्ठुका अ्रमनिर्भित दूसरी उपयोगी वस्तुके साथ विनिमय होता है, 
परंतु कभी भ्रमका ही वस्तुके साथ विनिमय होता है | जेसे किसीसे अमुक परिमाणमें 
कोई उपयोगी वस्तु या रुपया देकर अमुक मात्रामें शारीरिक या बोद्धिक भ्रम 
लिया जाता है। कभी-कभी श्रम-निर्मित उपयोगी वस्तु देकर गाय या बकरी आदि 
ऐसी वस्तु खरीदते हैं। जिसके बनानेमें श्रम कुछ भी नहीं खर्च होता । श्रमकी 
_बराबरीके अनुसार दामकी बराबरीकी बात स्वंथा असंगत एवं अव्यावहाग्कि है। 
सीसम एवं चन्दनके सिंहासन बनानेमें श्रम समान ही होगा) पर दोनोंके मूल्यमें 


हे सिनननीननतनिनननननभनन++ 


पर्याप्त अन्तर होता है। छोहेकी थाडी एवं सोनेकी थाढीमें अमर विपरीत मूल्य 
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मिलनेका व्यवहार आज भी प्रचलित है। पहाड़से निकले हुए अपरिष्कृत हीरेमें 
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कुछ भी श्रम नहीं छगाः किंतु छाखों गन कपड़ेके बनानेमें अपेक्षित महान 
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अम भी उसके बराबरका नहीं ठहरता । अतः कं््ना पड़ेगा कि उपयोग तथा मे तथा मोँगके 
अनुसार ही वस्तुका मूल्य होता है| यह बात श्रम एवं श्रम-नि्मित पदार्थ दोनोहीके 
सम्बन्ध समानरूपसे छागू होती है। जल) वायु आदि अत्यन्त उपयोगी होते 
हुए भी जहाँ पर्यात्त मान्नामें सुलम होते हैं, वहाँ उनका कोई दाम नहीं है। पर 
जहाँ कमो होनेके कारण उनकी माँग होती है? वहाँ उनका भी दाम बढ़ जाता है। 
'बदि हरा भी पानी या बादूके ठुल्य पर्यात हाता और उसकी माँग न होती) तो 
इतने मूल्यक्रा वह न होता । अथवा यदि वह शोकीन घनिकोंकी मानसिक 
आवश्यकताका पूरक न होता तो भी उसकी कीमत नगण्य ही होती । पहाड़में 
“उलम्न दानेवाली विभिन्‍न वस्तुओके मूल्यमें जो कच्चे मालके रुपमें है; पर्याप्त अन्तर 
'है। इसो प्रकार जंगलमें स्वतः उत्पन्न विभिन्‍न प्रकारकी ओषषाधियों, लकड़ियों तथा 
हिरण) गाय; हाथी बाघ) बकरे आदि पशुओंके, जिनमें मनुष्यका कुछ भी भ्रम 
खर्च नहीं हुआ है; दामोमें पर्याप्त अन्तर है; परस्पर विनिमय भी हो सकता है | 
यह विनिमय अश्रमकी बराबरीके आधारपर नहीं; किंतु उपयोगिता एवं माँगके 
आधारपर ही है; ऐा कहना पढ़ेंगा । वस्तुके महत्व, अल्य्ता; बहुलताके साथ; 
उपयोग एवं मौंगका सम्बन्ध रहता है | एक श्ञानगून्य मनुष्य और बकरेके छिये 
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रोटी या नीमकी पत्तीका जो महत्व है; वह हीरेका नहीं । जो वस्तु जिसके बाह्य 
था आन्तरिक आवश्यकताओं, इच्छाओंकी पूरक होती है; उसके प्रति ही डसकी 
'क्रीमतन होती है | कभी-कभी एक गिलास पानी या एक टुकड़ा रोटी भी सैकड़ों 
हीरेके बराबर ठहरती है | गोस्वामी तुल्सीदासजी कहते हैं--«संपति संगरे 
जगंतकी: स्वासा सम नहिं होइ ११ सारे संसारकी सम्पत्ति एक श्वासके बराबर नहीं 
होती । यदि कोई गुणी करोड़ों हीरा छेकर भी मरणकालमें श्रास छोटा दे; तो 
यह सोदा महँगा नहीं समझा जाता | 


बस्‍्तुतः माक्स अ्रमको ही आमदनी या मूल्यका आधार मानकर प्राकृतिक 
वस्तु या कच्चे मालके उत्पादनका महत्व घटाकर मजदूर-राज्यका ओचित्य सिद्ध 
करना चाहता है; परंतु उपर्यक्त कथनानुसार यही कहा जा सकता है कि मूल्यमें 
श्रम भी कारण है । जैसे श्रम बिना कभी मशीन एवं कच्चे माछ तथा भूमि- 
खांन आदि अम्य॑ प्राकृतिक सांधन मुर्दे पड़े रहते हैं; बेसे ही श्रम भी उपयुक्त 
साधनों बिना निरथथंकर ही रह जाता है। काम लेनेवाछा न हो तो कामका कुछ भी 
फल नहीं होता | काम लेनेवाठा तथा दाम देनेवाल्य न मिलनेसे ही बेकारीका 
प्रश्न उठता है| यह ऊपर कहा ही जा चुका है कि अनेकों ऐसी वस्तुएँ: हैं, जिनके 
उत्पादनमें श्रम कुछ नहीं हुआ ओर उनका उपयोग-मूल्य एवं विनिमय-मूल्य दोनों 
ही होता है | कोई मी कार्य छाभके लिये ही किया जाता है; तभी अति समान 
बस्तुका विनिमय नहीं होता | अर्थात्‌ एक मरने गेहूँका उसी ढंगके एक मन गेहूँके 
साथ विनिमय नहीं किया जाता । यातायातके द्वारा देशान्तर, काल्न्तरके सम्बन्धसे 
क्रब-विक्रय या विनिमय छाभके लिये ही होते हैं । जसे भारतका जूट विदेशोंमें विशेष 
मूल्य देता है; मार्गशीर्षका चावछ श्रावणमें अधिक मूल्यवान्‌ हो जाता है। अपनी 
आवश्यकतासे अधिक उत्पादन होने एवं अन्य वस्तुओंकी अपेक्षा होनेसे ही 
विनिमय या क्रव-विक्रवकी बात चलती है । अतएवं खेती; मजदूरी और नौकरीके 
धंघेके समान ही क्रब-विक्रयका एक धंधा है । यदि उससे छामकी सम्भावना 
न हो तो उसमें कोई प्रवृत्त ही क्यों हो ! 


मूल्य ओर श्रम 
कहा जाता है; 'मशीनोंके नये आविध्कारों एवं उत्पादनके कामोंमें दक्षता 
आनेसे कम श्रममें वस्तु उत्पन्न होने छगती है | इसीलिये बस्तुका दाम कम हो 
जाता है। अतः सिद्ध है कि श्रम ही विनिमय-मूल्यका आधार है |! पर यह बात 
ठीक नहीं जैंचती । कारण; दूमरा पक्ष यह कह सकता है कि मालकी अधिकताके 
कारण ही माँग घटी ओर माँग घटनेसे विनिमय-मूल्य घटा | मार बढ़ानेके कारण 
मशीनें भी हैं ही-। आवश्यकतासे अधिक सोदा तैयार हो जानेपर मार्क्सवादी श्रमको 
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निरथंक मानते हैं | बस्तुतः उपयोग-मूल्य और विनिमय-मूल्य, यह विभाजन ही 
व्यर्थ है | उद्देश्यमेंदसे वस्तुमेद नहीं होता । अग्नि अपने लिये जल्ययी जाती है; 
बह दूसरोंके काममें भी आती है। अम्निहोत्रके उद्देश्यसे अग्नि-मन्थन करके अग्नि प्रकट 
की जाती है। फिर वही भोजन बनानेके काममें आती है । कभी उसीसे यशशाला 
भी जल जाती है| पर इतनेसे ही अग्नि दो नहीं हो जाती। भारतीय इश्सि तो कोई 
बस्तु केवल अपने लिये पेदा ही नहीं की जाती | यज्ञ, दान; -देवता। पितर तथा 
पड़ोतीका हित भी उद्दश्य रहता है। फिर जब अन्य वस्तुएँ तथा रुपये भी अपने 
काममें आते हैं; तब बेचनेके लिये तैयार किया हुआ माल भी तो प्रकारान्तरसे 
आत्मार्थ ही हुआ | यदि बच्चादि पदार्थ या रुपयादि अपेक्षित न हों तो क्यों अमसे 
वस्तु-निर्माण करें और निर्मित वस्तुको दूसरोंकों क्यों दें? अतः निष्पक्षेरूपसे सब्वे- 
हितकारी रामराज्य है । क्‍ 
यह ठीक है कि श्रम बिना कन्चा माल तथा मशीनें व्यर्थ हैं, पर श्रम भी 
प्राकृतिक साधनों ( कच्चे मा ) के अभावमें निरथेक ही है। अतएव श्रमको केरल 
सहकारी कारण माना जा सकता है । जैसे घटका कारण म्ृत्तिका है; पर जल 
सहकारी कारण है; क्योंकि जलके बिना घटका निर्माण नहीं हो सकता । तो भी 
घटके कारणोंमें मत्तिकाकी प्रधानताका खण्डन नहीं हो सकता, पर सहकारी 
कारण होनेसे जलकी तरह श्रम भी अवश्य महत्त्ववृण है | साथ ही प्राकृतिक 
साधन तो अ्रमानपेक्ष मी कुछ मूल्य रखते हैं; पर अन्य साधनोंके अभावमें श्रमकी 
'कोई कीमत नहीं | 
क्‍ मजदूरी 
कहा जाता है; यद्यपि मालूम पड़ता है, मजदूरकों उसके अ्रमके बदले पूरी 
मजदूरी मिल रही है; परंतु उसको घोड़ाकों दाना देनेके तुल्य केवछ उतनी ही 
मजदूरी दी जाती है। डितनेमें वह जीवन-निर्वोह कर सके और उसमें काम 
करनेकी शक्ति बनी रहे | जब कमी वस्तुओंकी दर घट जाती है; तो मजदूरीका 
परिमाण ज्यों-का-त्यों बना रहनेपर भी मजदूर जीवन-निर्वाहकी अधिक सामग्री पा 
सकते हैं | वस्तुओंके दर बढ़नेपर कम सामग्री मिलने छगती है। इस दृष्टिसे मजदूरों- 
के बेतनके रुपयोंकी संख्या ज्यों की-त्यों बनी रहनेपर भी वास्तवमें उनको मजदूरी 
घटती-बढ़ती रहती है । पूंजीवादी अर्थशास्त्रकार इस नियमको स्पष्ट ओर न्याययुक्त 
मानते हैं | पर माक्स इससे संतुष्ट नहीं । उसका कहना है कि कोई पूँजीपति उसी 
नौकरको रखता है, जो उसे दी जानेवाली मजदूरीसे अधिक माल तैयार करता है । 
यदि अपने जीवन-निर्वाइके छायक सामग्री पानेके लिये मजदूरकों प्रतिदिन ५ 
घंटा काम करना पर्यात् हो) तो उसे ५ घंटे पूँजीपतिके लिये भी काम करना 
आवश्यक होता है । अतः माक्सके मतानुसार मजदूरके अपने लिये किये गये श्रमको 
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आवश्यक श्रम और एूँजीपतिके लिये किये गये श्रमको अतिरिक्त श्रम कह्य जाता 
है | मार्क्स अतिरिक्त अमको बिना मूह्यका श्रम कहता है | इस तरह बदलेमें बिना 
कुछ दिये ही पूँंजीपति मजदूरकी कमाई हजम करता रहता हैं |? 


मजदूरोंको उनके कामके अनुसार मजदूरी मिलनी परमावश्यक है । निष्पक्ष 
सरकार, जनता अथवा उभयपक्षीय विशेषश विद्वान्‌ उचित मजदुरीकी दर 
निश्चि. कर सकते हैं | समष्टि-हितकी दष्टिसे सरकारको उस निश्चयकी मान्यता 
देनी चाहिये | उचित भोजन-वस्र; ओषध, आवास-स्थान एवं शिक्षाकी व्यवस्था 
सबके लिये होनी परमावश्यक है | उसके ऊपर भी योग्यता एवं कामके अनुसार 
मजदूरकों अधिकाधिक विकसित सुखी तथा साधनसम्पन्न होने; अपने श्रम मं 
करने छायक माता-पिता तथा बालक एवं अपनी अगली पीढ़ीके लिये धन-संग्रह 
करनेका अधिकार होना चाहिये | यह सामान्य बात है कि दूसरोंकी वस्तु छीनना 
किसीको बुरा नहीं लगता; पर्रतु जब अपनी वस्तु छिनने छगती हैःतब अवश्य पीड़ा 
प्रतीत होती है । मजदूरोंके भी कुठम्ब होते हैं। वे भी अ'ने कुठुम्बके भविष्यकी 
दृष्टिसे अनेक वस्तुओंका-संग्रह करते हैं | जब उनका संग्रह छिनने छगता है; तब उन्हें 
भी यह नहीं जँचता । कोई भी व्यापारः धंधा) उद्योग अपने फायदेके लिये ही 
किया जाता है। मजदूर भी फायदेके लिये नोकरी करता है । कोई आदमी अपनी 
खेती करके भी जीवन चला सकता है। फ़िर भी वह नोकरी करनेके लिये शहरोंमें 
जाता है; वहाँ देहातोंक़ी अपेक्षा कम परिश्रममें ही अधिक छाभ दिखायी देता है । 
तब फिर यह-स्क्म माबिक है कि पूंजीपति भी मजदूरी देकर मजदूरोंसे छा उठाये | 
शा्त्रोंके अनुतार भी ऋत्विक आदिको जितनी दक्षिणा देकर यश्ञ किया जाता है; 
उससे छाखों गुणा अधिक फछ यजमानको मिलता है । इसी तरह मजदूरोंको 
उचित वेतन दे देनेपर उनके द्वारा माल्किकों अधिक लाभ होता हो तो उससे 
मजदूरका कुछ भी नुकसान नहीं होता | यदि उत्पादनमें अरम ही सब कुछ होता; 
प्राकृतिक साधनों, मशीनोका महत्व न होता; मजदूर मजदूरी न लेता; तब अवश्य 
ही सब कुछ मजदूरका ही होना चाहिये था । परंतु जब अन्य साधन भी प्रधान- 
रूपसे अपेक्षित होते हैं; मजदूर मजदूरी लेता है। तो उत्पादनसे पूँजीपतिका छाभ 
अनुचित नहीं कह जा सकता । अपने निर्वाहछायक ही काम करना तब उचित 
होता, जब दूसरेसे कोई प्रयोजन नहीं होता । अर्थात्‌ जब वह अपनी पूँजीसे कच्चा 
माल लेकर उसे खयं पक्का बनाकर बाजारमें ले जाता है ओर पूँजीसे अधिक मूल्य 
प्रात्त करता है; तब “बह अधिक मूल्यकों श्रम-फछ मानता है। लेकिन जब कोई दूसरा 
एूँजी देता है तब उस छाभमें पूँजीवाछा भी भागीदार बनेगा। इस अवखामें अमसे 
ही छाम हुआ; यह नहीं कहा जा सकता । बिना छाममें भाग पाये पूँजीवाला 
ूँजी देना ख्वीकार मी न करेगा । दूसरा जब दाम देकर काम लेता है तो वह 
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अवश्य चाहेगा कि इस कमाईसे मजदूरकी मजदूरी निकल आये ओर हमें भी कुछ 
मिल जाय । मजदूर सरकारको भी सरकारी काम चलानेके ढिये छाम चाहिये | 
यदि मजदूर अपने ही निर्वाह या छाभके लिये काम करे) संचालक सरकारके लिये 
कुछ न करे तो तरकारी खर्च केसे चलेगा! गुप्तचर, पुलिस, पछटन), शब्लास् 
तथा वैज्ञानिकों; अन्वेषकों ओर विभिन्‍न आविष्कारोंके लिये. अरबॉका छाम 
आवश्यक है। छाम बिना पूँजीपति दिवालिया हो जायगा | अकाल; दुष्काछ) अति- 
वृष्टि, अनावृष्टि, महामारी, शलूम; मूषक, भूकम्प तथा अन्य उत्पातोंके कारण 
नुकसान या घाटा होनेपर पूँजीपतिको कारखानों, मजदूरों एवं अपना भी काम 
चढाना ही पढ़ेगा | यदि छाम न हो तो यह सब काम केसे चलेगा ! पूंजी या छाभ 
बिना किसी भी राष्ट्र या सरकारका काम ही नहीं चछ सकता । यह बात अछग 
है कि पूँजी एवं छाम व्यक्तिके पात न जाकर मजदूर-सरकारके पास जाय जो 
पूँजी एवं छाम एक जगह दोष था; वही दूसरी जगह जाकर गुण हो जाय) यह भी 
कम्युनिस्टोंकी विचित्र बात है । अतएव मालिक सीघे-सीधे घंटों और महीनोंके 
हिसावसे भ्रमको खरीदते हैं । कभी-कभी उससे छाभ न होनेपर भी उन्हें दाम 
देना पड़ता है । कभी कुछ छाम मिलता है। कभी ज्यादा छाम भी मिलता है। 
कोई सोदा भी खरीदनेमें यही बात होती है । कभी घाटा; कभी लाभ प्राप्त होता 
है। इसमें बिना कुछ दिये हजम कर जानेका प्रसव ही नहीं उठता। अतः अतिरिक्त 
श्रम और अतिरिक्त मूल्यकी कल्पना इस इृष्टिसे सत्रथा व्यर्थ हो जाती है । 
अतिरिक्त लाभ क्‍ | 

मशीनोंके आविष्कार होनेपर मश्चीनोंद्वारा छाखों मजदूरोंका काम हो जाता 
है। फिर तो मशीनकी कमाईका फछ मशीन-माल्किको मिलना ठीक ही है | 
कहा जाता है कि “जमीन खोदनेवाले मजदूरको एक पघंटेके परिश्रमका फल 
उतना नहों मिलता, जितना कि एक इंजीनियरके परिश्रमका होता है |? इसका 
कारण माक्सवादियोंकी इश्सि यह है कि (जमीन खोदनेका काम मनुष्य एक 
या दो दिनमें सीख सकता है; परंतु इंजीनियरका काम सीखनेके लिये १० व 
का परिश्रम अपेक्षित होता है। १० वर्षक्री मेहनतका दाम इंजीनियर अपने 
मेहनतके प्रत्येक घंदे ओर दिनमें वसूछ करता है । इसीछिये उसके परिश्रमके 
एक घंटेका दाम मामूठी मजदुरके एक घंटेके परिश्रमके दामसे दसगुना 
अधिक होता है |? 

उपयुक्त तर्क अविचारितरमणीय है । वस्तुतः यहाँ श्रमबैचिश्यसे ही उसके 
मूल्यका बैंचत्य मानना उचित है । किस ढंगके परिश्रमका फछ कितना और कैसा 
होता है; इसी आधारपर उसका दाम ओऑका जाना ठीक है | अन्यथा जबसे 
ही इंजीनियर कम सीखना आरम्भ करता हैं तबसे ही गरीब किसान जमीर 
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खोदने; हछ जोतने, बोझा ढोनेका काम करता रहता है| इस तरह हर दृष्टिस 
इंजीनियरके परिश्रमसे मजदूरोंका परिश्रम अधिक ही होता है। अध्यात्मबादीढी 
दृष्टिमें इसी तरह कालान्तर एवं जन्मान्तरके कर्मो एवं उनके विचित्रतासे ही 
फोम भेद होता है । सम्टि जगत॒के परमहितकी दृष्टिसे विचारपूर्ण सूक्ष्म कर्मों 
के फलखरूप ही उच्चकोटिके ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न जन्म होते हैं। जन्मान्तरीय 
सुक्ृत-दुष्कृत कर्मोंके अनुसार ही प्राणियोंकों विविध प्रकारके वेध भूमिघन आदि 
दानः क्रय; दान) पुरस्कार आदिख्पमें प्राप्त होते हैँ । जन्मान्तरीय सुकृत- 
दुष्कृत वैचित्य बिना मनुष्य-पशु आदिके जन्म-वैचित्यका हेतु जड़वादी कुछ भी 
नहीं कह सकते । हेतु विचित्रता बिना कार्यमें विचित्रता असम्भव ही होती है। 
अत; धर्माधर्म-वैचित्र्यमें ही फछ-वे चित्रय मानना पड़ेगा । 

. वस्तुतः माक्स आदि भोतिकवादी विश्वको निरीश्वर ही मानते हैं। 
उनकी दृष्टिमें न ईश्वर है; न जड़-देहादि संघातसे भिन्न आत्मा और न जन्मान्तर | 
अतएव जम्मान्तरीय कर्मों तथा जन्मान्तरीय क्मफल भोग भी उन्हें मान्य नहीं है । 
जैसा कि हम पहले लिख चुके हैं, उनके सभी विचार विकासवादकी दृष्टिसे चलते हैं।इनके 
मतानुसार पक्षी; पशु, वानर, वनमानुष आदि क्रमसे मनुप्यका विकास हुआ 
है | संसार अव्पशक्तिसे बहुशक्तिमत्ताकी ओर, अशतासे विज्ञताकी ओर, 
असभ्यतासे सभ्यताकी ओर तथा जंगलीपनसे नागरिकताकी ओर जा रहा है| 
फलतः सभीके पूर्वज पिता-पितामहादि अपने पुत्र; पौच्न, प्रपौच्र आदिकी अपेक्षा 
अल्पज्ञ, अब्पशक्ति, असभ्य तथा जंगली थे | इस दइृष्टिसे ऋषि, महर्षि 
अज्ञानी एवं जंगली ही थे। अतएब व्यास; वसिष्ठ, अन्रि। बृहस्पति, शंकर आदि 
ऋषि-महर्षियोंकी शास्त्रीय व्यवस्थाओँको भी ये छोग अवैज्ञनिक, असंगत, संकीर्ण 
एवं शोषणमूलक मानते हैं। बृहस्पति आदि ऋषियोंने व्यापारकों मालिक एवं 
मजदूरकी सम्मतिसे निश्चित छाभके लिये ही बताया है। वेतन मजदूरी आदिको 
परिमित ह्वी माना है। छाभांश पूँजीपतिका ही माना है | भूमिका छृगान भी 
इन ऋषियोने मान रखा है; परंतु माक्सवादी इसे खीकार नहीं करते | वे आर्ष 
इतिहासको प्रमाण नहों मानते--भले ही आधुनिक मिथ्या मनगढ़ंत इतिहासोको 
ही सत्य मान लें । 


उनके अनुसार “पहले सब मनुष्य जंगली थे; अप्तम्य थे, परिवार आदि 

नहीं बसाते थे । हजारों वर्ष बाद परिवारकी प्रथा चछी; फिर खेती करना सीखा । 
अनेक वस्तुओंका बनाना और उनका डपयोग करना सीखा। आवश्यकता- 

"से अधिक अन्न तथा अन्य वस्तुएँ पेदा होने लगीं । तब दूसरे पड़ोसियेसि विनिमय- 
की बात भी सीखी | भूमि पहले किसीकी नहीं थी; खेती करनेसे छाभम होते 

देखकर प्रबल लोगोंने दुर्बलोसे भूमि छीनी । दुबंछोंसे घन भी छीन लिया तथा 
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उनसे जवदंसी काम लेकर उनकी कमाईको हड़प कर राजा, जमींदार/ धनवान! 
ा पूंजीपति बन गये । हुर्बछोंको साधनहीन बनाकर युगेंसे उनका शोषण चल रहे 
है। उन्हींके परिश्रम एवं कमाईका सब वैभव है, जिससे एँजीपति ओर जमींदार: 
सामन्त छोग मौज ले रहे हैं। इतीलिये आजके यान्त्रिक मह्दान्‌ औद्योगिक विकास 
युगका जो कुछ भी भूमि: पूँजी या मुनाफा है? सब मजदूरोंका ही है? सब उन्‍्हीं- 
की कमाई है। छागत खर्चे अधिक जो भी दाम सौंदा वेचनेसे मिलता हैः 
सब मजदूरोंकी मेहनतका ही फछ है| वह सब मजदूरोंको न मिलकर उसका 
खब्पांश मिलता है, यह अन्याय है | अतः अब सब भूमि: एँजी, कल-कारखाने; 
मशीन, पूँजीपतियोंके हाथसे छीनकर सम्पूर्ण राष्ट्रीका मालिक मजदूरको ही बनाना 
चाहिये | मजदूरका अधिनायकत्व सम्पादित कर पूँजीपति सेठ आदिकोंको इतना 
कुचल देना चाहिये, जिसमें कमी भी सिर उठाने लायक न रह जाये । इसके लिये 
न्याय-अन्याय, हिंसा-अहिंसा। अपहरण आदि जो भी करना पड़े वही 'घर्म 
है, वही न्याय है, वही शास्त्र है। किसी भी पुराने न्याय) धर्म) सत्य+। अहिंसा 
या शास्र और तदनुकूछ नियम व्यवस्थाओंको एकदम नष्ट कर देना चाहिये ।” 


इस तरह अध्यात्मवादी धर्मनियन्त्रित शासन रामराज्य घर्मसापेक्ष 
पक्षपातह्ीन राज्यका मौतिकवादी समाजवाद, साम्यवादके साथ किसी तरह भी 
कोई समन्वय हो सकना अमम्मव है। पूर्ब-पश्चिम या अन्धकार-प्रकाशके समान 
इनका परस्पर आधारमें, साधनमें, साध्यमें। व्यवह्वारमें महान्‌ मतविरोध है। 
अध्यात्मबादीके मतानुसार जगत्पपञ्च॒ चेतन सर्वज्ञ ईश्वरका कार्य है। देहमिन्न 
अनादि; अनन्त जौबोंके घुभाशुभ जन्मान्तरीय कर्मोंकी विचित्रतासे हवी जगत्‌को 
_विचित्रता होती है | जड़वादी कहते हैं कि ईश्वर नहीं है; परंतु ईश्वरका अभाव 
भी उन्होंने कैसे जाना ! यदि कहें कि उपलब्ध नहीं होता--इसलिये ईश्वर नहीं 
है, तो यह असंगत है। क्योंकि कितनी वस्तुएँ विद्यमान रहनेपर भी सृध्षम 
रहनेसे उपलब्ध नहीं होतीं | अति दूर होनेपर पर्वत आदि तथा आकाशरमें उड़ते 
हुए पक्षी नहीं दीखते | अति सामीप्यके कारण नेत्रस्थ अज्न भी अपने ही नेन्रोंसे 
नहीं दीखता | इन्द्रियघात अन्घत्व) बहिरतसे भी रूप-शब्द आदि नहीं ग्रद्दीत 
होते । मनकी अनवस्थितिसे, कामादिसे उपहतमनस्क स्फीतालोक-मध्यवर्ती 
धटको भी नहीं देख सकता | अति सूक्ष्म होनेसे समाहितमनस्क प्राणी भी परमाथु 
आदिक़ो नहीं देख सकता । व्यवधानसे वस्तु अन्तर तिरोहित वस्तुका दर्शन 
नहीं होता, जैसे कुड्यादि व्यवहित वस्तुका अदर्शन | तारों आदिका अदर्शन 
अमिभवके कारण ही नहीं होता, जैसे सूर्यकी प्रभासे अमिभूत होनेके कारण दिनमें 
रहते हुए. मी तारागण नहीं दीखते । समानाभिहारसे भी वस्तुका उप|लम्भ 
नहीं होता, जैसे जलाशयमें निपतित तोय-विन्दुका भेद अनुभूत नहीं होता । क्षौर 
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आदि अवखामें दबि, घृत आदि अनुद्भूत होनेसे भी अनुपलब्ध होते हैं, वैसे 
ही परमाणु; प्रकृति, परमेश्वरकी भी अनुपलछब्धि होती है। अभावके कारण 
अनुपलब्धि नहीं कही जा सकती। 'अतिदूरात्सामीष्या दिन्द्रियधातान्मनो 5नवस्था नात्‌] 
सोक्ष््याद्‌ व्यवधानादभिभवात्‌ समानाभिद्दाराद्च ॥ सौक्ष्म्यात्तदलुपलब्धि:” 
( साख्यकारि० ७, साँ० द० १। १०८; महाभाष्य 8 | १ । ३; चरकसूत्र० १ ०। 
८ ) कहा जा सकता है कि फिर तो उपलब्ध न होनेपर भी जेंसे ईश्वर, 
आत्मा आदिकी सत्ता मान लेते हैं, उसी तरह अनुपलब्ध होनेपर भी सप्तम रस 
एवं खपुष्पादि भी मान लेना पड़ेगा ।? परंतु इसका उत्तर यह है कि प्रकृति, 
आत्मा, परमात्मा आदि प्रमाणसिद्ध हैं; सप्तम रस खपुष्यादि प्रमाणसिद्ध 
नहीं हैं । 


प्रमाणसे ही प्रमेयक्री सिद्धि होती है | जैसे रूपोपछब्धि रूप-क्रियाके द्वारा 
नेत्ररूप सूक्ष्म इन्द्रियकी सत्ता सिद्ध होती है, वक्षके द्वारा बीजका अनुमान होता है 
वैसे ही प्रपश्यरूपी कार्यके द्वारा उसका डपादान कारण एवं कर्तारूपी निमित्त 
कारणका अनुमान होता है। वही उपादान एवं निमित्तकारण प्रकृतिविशिष्ट 
ईश्वर है । शब्या, प्रासाद आदि संघात-विलक्षण चेतन देवदत्त आदिके लिये होते हैं | 
इसी तरह देहेन्द्रियादि संघात भी सविलक्षण किसी असंहत चेतनके लिये 
अवश्य होने चाहिये | इन युक्तियोंसे तक-अनुमानोसे चेतनात्मा तथा परमेश्वरकी 
सिद्धि होती है। यदि प्रत्यक्षद्वार अनुपलूब्ध होनेसे ही वस्तुका अभाव निर्णय 
किया जाय; तत्र तो गहसे विनिर्गत जनोंको न देखकर उनका भी अभाव समझ 
लिया जायगा | अतः प्रत्यक्षयोग्यक्री प्रत्यक्षानुपलब्धिसे ही अमावका निर्णय किया जा 
सकता है । घाणातिरिक्त श्रोत्रारि अन्य इच्द्रियोंसे अग्राह्म होनेपर भी केवल प्राणद्वारा 
उपलब्ध होनेसे गन्धकी सत्ता मान्य है। अतः गन्धका अभाव नहीं कहा जा सकता | 
चित्तकी एकांग्रतारूपी योगसे उद्भूत सामर्थ्ययुक्त ऋतम्भरा प्रज्ञाद्वारा तथा 
अपौरुषेय आगमद्दारा आत्मा, परमात्माका दृढ़ मिर्णय होता है। विवेक-विज्ञान- 
द्वार सवभासक अखण्ड बोध, अखण्ड सत्ताका; जो कि सभी परिच्छिन्न बोधों एवं 
सत्ताओंका उद्गमस्थान है; खप्रकाशरूपसे स्पष्ट साक्षात्कार होता है | 


चक्षुरादि स्थूल प्रत्यक्ष साधन एवं काँच; यन्त्र या यान्त्रिक विश्लेषणोंसे 
वेज्ञानिकोंकी उपलब्ध न होनेमात्रसे प्रकृति, परमेश्वरादिका अभाव नहीं कहा जा 
सकता । अनेक चीजोंको वैज्ञानिक पहले नहीं जानते थे, अब जानने छूगे हैं। 
प्रथम जिन परमाणु हाइड्रोजन शक्तियोंका ज्ञान उन्हें नहीं था; उन्हींका आज 
प्रत्यक्ष हो रहा है । एतावता वे शक्तियाँ पहले नहीं थीं-“-यह कैसे कहा जा सकता 
है? वायुयानका जब आविष्कार नहीं हुआ था; तब यह भी असम्मव-जेसी चीज 
थी; परंतु अब सम्मव हो गयी | पहले सूर्यमण्डलसे भूमण्डलकी उत्पत्ति मानकर 
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ही विकासवादी संतुष्ट हो गये थे; परंतु फिर बादमें प्रथ्वी आदि भूत-चतुष्टयकरो 
सूयका भी कारण समझा | फिर कई लछोगोंने आकाशकों भी खीकार कर लिया | 
अब बहुतोंको प्रकृतिमं भी विश्वास होने छगा है । सम्मव है आगे चलकर 
आत्मा; परमात्मा आदिका भी कुछ आभास उपलब्ध हो ।जो विज्ञान खयं 
अभी अपनेको प्रकृतिके अनन्त भण्डारमेंसे अतिक्षुद्र कणके भी सम्पूर्णतया 
जानकार होनेका दावा नहीं करता, उस विज्ञान एवं वेज्ञानिक यन्त्र-बलपर ईश्वर: 
घर्मशासत्र तथा सर्वज्ञकल्प ऋषियों; महर्षियों तथा योग्य सामथ्यंका खण्डन करना 
एक दुस्साइसपूर्ण मूल॑तां है | 

अध्यात्मवादी प्रत्यक्ष, अनुमान तथा आधे एवं अपोसुषेय आगमोंके 
आधारपर परमेश्वरसे सृष्टि मानते हैं; शुभाशभ कमोके अनुसार जगत्‌की 
विचित्रता मानते हैं । जेसे शास्त्रानुसार ही निकृष्ट कर्मोंके फलखरूप इवानः शूकर, 
गर्दभ आदि योनियोंमें जन्म होता है? उन्हें मनुष्योचित शब्या, प्रासाद, भोजन 
आदि नहीं प्राप्त होता; बसे ही पशु आदिकी अपेक्षा उत्कृष्ट; परंतु निकृष्ट कर्मोंके 
कारण ही कुछ ऐसे मनुष्योका भी जन्म होता है; जिनके पास पर्यात भूमि) सम्पत्ति 
आदि नहीं होती । इसी तरह कर्मोके उत्कर्षापकर्षके कारण ही भूमि, धन) 
उच्च मस्तिष्क विद्यादिसम्पन्त मनुष्य तथा देवादि जन्म होते हैं | इस इष्टिसे 
कुछ छोग उत्पादन, साधन एवं श्रम दोनोंहीसे सम्पन्न होते हैं | कुछ लोग 
अमसे ही जीविका उपाजन करते हैं। उन्हींके सम्बन्धमें वेतन) मजदूरी आदिका 
विवेचन शाह्तोंमें है। यद्यपि काम करनेवाले और काम करानेवालोंके ही आपसी 
समझोतेसे मजदूरी या वेतन आदिका दर निश्चित होता है। तथापि राष्ट्रकी 
आर्थिक खिति छाभम ओर कामकी खितिको देखकर. समाज या सरकार भी 
ओचित्यके आधारपर मजदूरीका दर निर्णय कर सकते हैं। शास्त्रोंमें साझेकी 
खेतीकी एवं साझेके व्यापारोंकी भी पर्यात चर्चा है; परंतु लाममें साझेदारोंका 
हिस्सा मान्य होता है; नोकरोंका नहीं | क्‍योंकि उन्हें नौंकरी मिलती ही है। 
मालिक इसी छामके लिये रुपया, कच्चा माल, मशीन और बुद्धि-परिश्रमका 
'उपयोग करता है। कभी-कभी घाटा भी उठाता है। जिसमें साश्षेदार ही दिस्सेदार 
होते हैं, मजदूर नहीं | 

कहा जाता है कि पूँजी; मशीन आदि साधन भी मजदूरोंके ही अमका 
फल है; क्योंकि छोटे व्यापार एवं छोटी मात्रा होनेवाली खेतीसे जो क्रमशः घन- 
राशि संगद्दीत हुई है, वह मी मजदूरों एवं मालिकों ( इलवाहों ) के अतिरिक्त 
परिभ्रमके फलखरूप अतिरिक्त आयका ही संग्रह है| परंतु यह भी तो हो सकता 
है कि कोई खयं खेती करनेवाला किसान अपने द्वी खेतसे अन्न या तेछहन आदि 
उत्पन्त करता है और खयं ही कोल्हूमें तेल पेरता है । अन्य तेल बेचकर पूजी इकट्ठा 
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करता है, या वकारूत; डाक्टरीक्े पेशेसे जिससे कि सेकड़ों, हजारोंकी प्रतिदिन 
आमदनी होती है; या हंजिनियरीके पेशेसे पर्यात धन कमाता है। वह अपने ही 
परिश्रमसे कमाया हुआ घन है; उस एूँजीसे व्यापार करनेबालेके व्यापारमें या 
औद्योगिक कार्य होनेवाला छाभ तो पूँजीपतिका मानना ही पड़ेगा । 

कहा जाता है कि “मशीनोंके अधिकाधिक विकाससे मशीनोंकी सहायतासे 
पैदावार बढ जाती है; परंतु मेहनतकी शक्ति घट जाती है, अर्थात्‌ बहुत मजदूरोंकी 
जरूरत नहीं पड़ती; अतः उसका दाम भी कम पड़ता है। इससे पूंजीपतिका छाम 
खूब बढ़ जाता है |? परंतु यह अनुचित भी तो नहीं है; जब वैशानिकों और मशीनों- 
पर पर्याप्त पैसा लगाया गया है; तभी तो मशीनें बनी हैं। फिर उनका फायदा उठाना 
क्यों अनुचित है? जैसे माक्सबादी इंजीनियरके इंजीनियरी सीखनेके समयके 
श्रमके दामका भी कामके घंटोंके दाममें वसूछ करना उचित मानते हैं, वबेसे ही 
वैज्ञानिकोंके शिक्षाका खर्च; अन्वेषणका व्यय, मशीन बनानेका व्यय, मशीन 
खरीदनेकां खर्च आदिका भी तो दाम ओर उसका भुनाफा बसूछ करना उचित 
है। पैसेका सूद रूसी माक्सव्रादी भी देते हैं; अतः पैसेका भी छाम होना उचित है। 
जैसे कोई कच्चे मालसे पक्का माल पेदा करनैवाला उपयोगी सोदा बनाकर कच्चे 
मालके दामसे अधिक दाम वसूल करता है; वेसे ही पैसेके दामसे कहीं अधिक 
दाम पैसेको काममें छगाकर वसूल किया जाना उचित ही है। 


माक्स के मतसे मशीनों के द्वारा पैदावार बढ़ जानेसे एवं मजदूरोंकी कम अपेक्षासे 
मजदूरोंकी बेकारी बढ़ती है। मजदूरोंकी बेकारीते पंचानवे प्रतिशत मजदूरवाले 
समाजमें क्रय ( खरीदने ) की शक्ति घट जाती है। इसलिये बाजारमें माल- 
की खपत कम होती है | तदर्थ मार कम पेदा करनेकी चेशमें ओर मजदूर कम 
करने पड़ते हैं | इससे ओर बेकारी बढ़ती है। फलखरूप खपत ओर कम हो जाती 
है। इस तरह पूँजीवादी प्रणालीमें उत्पन्न हुए गतिरोघको समाप्त करनेका मार्क्तीय 
उपाय यह है कि “समाजकी आवश्यकताओंको पूर्ण करनेके लिये जितने आवश्यक 
सामाजिक श्रमकी जरूरत हो; उसे सम्पूर्ण समाज सहयोगसे करे; कोई भी व्यक्ति 
बेकार न रहे । पेदावारकी उन्मतिके साधनोंकी सहायतासे प्रत्येक व्यक्तिको कम 
परिश्रम करना पड़े और साथ ही पैदावारको भी बढ़ाया जाय । अपने परिश्रमके 
अनुसार सब फल पायें | इससे प्रत्येक श्रमिकको परिश्रम कम करना पड़ेगा, परंतु 
खरीदनेकी शक्ति सबके पास बनी रहेगी; अतः माछके खप्तमें कमी न होगी । 

अध्यात्मवादी रामराज्यमें यद्यपि लाभका अधिकारी उद्योगपति ही है 
तथापि छामका पश्चवा विमाजन करके एक हिस्सा मालिकके काम आता है। 
अवशिष्ट धर्म, यश आदिके नामपर राष्ट्के काममें खर्च कर दिया जाता है। लाभ 
एवं कामके अनुसार ही मजदूरोंकी मजदूरीका भी दर निश्चित किया जाता है | 
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कामके घंटोंमें कमी और मजदूरोंकी संख्यामें वृद्धिका नियम रहता है। जब आठ 
प्रंरे एक हल चलानेके लिये आठ हृष्पुष्ट बैलोंका उपयोग किया जाता है; तो फिर 
मनुष्योंके छिये भी कामके घंटोंकी कमी ओर मजदूरफ्ी अधिक संख्याका नियम 
स्वाभाविक है | मजदूरोंका उन्‍तत जीवनसतर एवं शिक्षा-स्वास्थ्य-समुन्नतिका उत्तर- 
दायित्व मी मालिकिपर रहता है। फिर भी अवशिष्ट लोगेंके लिये दूसरी रोबी और 
कामक्की व्यवत्वा करनेकी जिम्मेदारी समाज एवं सरकारके ऊपर रहती है, यह 
विस्तारसे पीछे लिखा जाचुका है । इस इृश्टिसि बेकारीका निराकरण वन्त्रोंका 
नियन्त्रण, गँजी ओर श्रमका संतुलन होनेसे विरोध उपस्थित ही नहीं होता । 


उपयोगी वस्तु ओर सौदेकी वस्तु 


कहा जाता है कि “उपयोगी पदार्थोंकी पैदावार आवश्यकता पूर्ण करनेके 
लिये होती है। सोदेक्ी पैदावार विनिमयक्रे लिये होती है; आवश्यकता पूर्ण करनेके 
लिये पैदावार करनेमें मुनाफा उद्देश्य नहीं रहता। विनिमयके लिये पैदा करनेमें 
पैदावारका उद्देश्य उपयोग नहीं, किंतु मुनाफा कमाना ही रहता है। पूँजीवादीका 
सब्र पैदावार विनिमयके लिये होता है | लेनिनने पूँजीवादकी यही परिभाषा वी है कि 
'समाजके सभी पदार्थोंको सोदेके रूपमें विनिमयके लिये उत्पन्न करना और परिश्रम- 
की.शक्तिक्ों भी विनिमयकी वस्तुकी तरह खरीदकर व्यवहारमें लाना पूँजीवादकी 
अवस्था है |? मार््सने भी कहा है कि पूंजीगदी प्रणाढीमें समी पदार्थ विनिमयके 
लिये तैयार किये जाते हैं, परिश्रमकी शक्ति बाजारमें बेची जाती है और मेइनत 
करनेवालसे अतिरिक्त श्रम या अतिरिक्त मृल्यके रूपमें मुनाफा उठाकर पूँजीद्वारा 
पूँजी कमायी जाती है | 


वस्तुतः पदाबारके ये दो भेद व्यर्थ हैं। अध्यात्मवादी अर्थव्यवख्के प्रायः 
प्रत्येक कार्य इसी इष्टिसे होते हैं कि समाजकी आवश्यक्रताकी पूर्ति भी हो और 
कार्य-संल्ग्न छोगोंकी जीविकाका भी प्रइन हछ हो जाय । जैसे ब्राह्मण मस्तिष्कद्वारा 
याजन, अध्यापन एवं प्रतिग्रह करता है। इससे समाजकी आवश्यकता भी पूर्ण 
हो सकती है और उसकी जीविकाका प्रइन भी इल होता है | क्षत्रियकी शासन तथा 
शत्त्रास्रदक्षता; संग्रामदक्षता सम्पादन आदि कार्यसे समाजकी आवश्यकता भी 
पूरी होती है ओर उसकी जीविकाका भी प्रश्न हछ होता है। इसी तरह वैश्यका 
व्यापार कार्य है | उससे विभिन्‍न देशोंमें अपेक्षित पदार्थकों पहुँचाने एवं आवश्यक 
पदार्थ उत्पादनद्वारा समाजकी आवश्यकता पूरी होती है और उनकी जीविकाके 
लिये लाभ मी प्राप्त होता है। इसी प्रकार झूद्र शिव्प-सेवा आदिके कार्योके द्वारा 
अपनी जीबिका लाभ भी करते हैं; समाजकी आवश्यता भी पूरी होती है। शरीर- 
में मुख; बाहु। उदर एवं पदका जैसे अपने कार्योंके द्वारा समश्टि शरीरकी आवश्यकता 
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भी पूरी होती है और उनका काम भी चलता है, उदर जिस प्रकार भोजन आदि 
संग्रह करता है और रस इत्यादि उत्पन्न कर शरीरके विभिन्न अवयबोंको छाभ 
पहुँचाता है; वही खिति व्यापारी, उद्योगपति बर्योंकी मी है । अतः .समाजकी 
आवश्यकता पूर्ण हो, उद्योगपतिकों लाभ हो-- इन दोनों ही उद्देश्येसि उत्पादन होता 
है, ओर यही उचित है | अध्यात्मवादियों में “एक क्रिया दरचर्थकरी? का दृश्टन्त प्रसिद्ध है- 

एको मुनिः कुम्भकुशाग्रहस्तो ह्ाम्नस्य मूले सलिल दुदाति। 

आम्रश्व॒ सिक्‍तः पितरश्र तृप्ता एका क्रिया दृयर्थकरी असिद्धा ॥ 

( पह्मपुराण सृष्टिखण्ड ११ । ७७ ) 

एक मुनि हाथमें घड़ेका जछ तथा कुश लेकर आम्र-मूल्में पितृतप॑ण करता है; 
इससे आम्रका तिंचन तथा ग्तितर्यण दोनों ही कार्य सम्भन्न होता है । राजनीतिमें तो 
एक-एक कार्यसे अनेकों प्रयोजन सिद्ध किये जाते हैं | रामचन्द्रने छोकाराधनके लिये 
सीताको वनवास दिया । लोकाराघन भी हुआ; सीताकी वन जानेकी इच्छा पूर्ति- 
द्वारा दोहद पूर्ति की। गम ओर सीता दोनोंका ही संबत आध्यात्मिक तपोमय 
जीवन सम्पन्न हुआ । सीताके निष्कलेक यशकी प्रख्याति एवं व्वकुशकी आर्ष: 
; ढंगसे दिव्य शिक्षाकी व्यवस्था भी हो गयी | इसीलिये कहा जाता है--- 

नीति प्रीति परमारथ स्वास्थ | कोड न राम सन जान जथारथ ॥ 

उपयोगी पदार्थोंको उत्पन्न कर सकनेकी शक्तिकों ही माक्स परिश्रमकी 
शक्ति कहता है। उसका यह भी कहना है कि “अपने परिश्रमका फल सुनाफा ही 
कहा जा सकता है। इस कमाईसे बड़ी मात्नामें पूँजी जमा नहीं हो सकती । अतः 
बड़े परिमाणके मुनाफा कमानेके लिये दूसरोंके परिश्रमका भाग समुनाफेके रूपमें 
ले लिया जाता है। इसके लिये आवश्यक है कि दूनरी ऐसी श्रेणी हो, जिसके पास 
पैदावारके साधन न हों) क्योंकि जिसके पास पैदावारके साधन होंगे; वह कभी 
भी यह पसंद करेगा कि उसके परिश्रमका फल दूसरा ले ले । साधनहीन 
लोगोंद्वारा मशीनकी सहायतासे बहुत अधिक काम कराकर थोड़ी-सी मजदूरी 
उनको देकर उनके परिश्रमका फल वह खय॑ं रख लेता है | इसका कारण 
यही है कि साधनहीन लोगोंके पास साधन नहीं है, है भी तो साधारण; जो बड़ी 
मशीरनोंके सामने टिक नहीं सकती | इसीलिये साधनहीन या घटिया साधनवालोकी 
शारीरिक शक्तिकी पैदावारका दाम बहुत कम रह जाता है। 

जाभ या घुनाफा 

कहा जाता है कि “बिक्रीके लिये माल या सौदा तैयार करनेवाला मनुष्य 
माल बनानेके लिये कुछ सामान खरीदता है । खरीदे हुए, सामानकी अपने मेहनतसे 
बिक्रीयोग्य मा या सोदा तेयार करके उसे बाजारमें बेचनेसे जो दाम मिलता 
है, उसमेंसे खरीदे हुए सामानका दाम निकाल देनेपर बाकी बचा हुआ दाम छाभ 
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या मुनाफा कहलाता है, वह झुद्धरूपसे मेहनतका ही फल है। इसी प्रकार जब एजीपति 
बढ़े पेमानेपर सौदा तैयार कराता है; तब भी लागत खचेसे अधिक जो भी दाम 
मिलता है; वह छाभ या मुनाफा मजदूरोंकी मेहनतका ही फल है। सोदेके मूल्यमेंसे 
कच्चे मालका मूल्य निकाल लेनेपर केवल सौदेका खर्च ओर मेहनतका ही मूल्य बच 
जाता है; पर पूँजीपति मेहनतका पूरा फल मजदूरको दे देता हैतो मुनाफेकी कोई 
गुंजाइश ही नहीं रहती | अतः मजदूरके मेहनतका जितना फल उसको मिलता है 
उतना ही पूँजीपतिको अधिक लाभ होता है ।? 


पर यह विचार एकाड़्ी दृष्टिकोणसे ही है | छाम या मुनाफा केबल 
मेहनतका फछ नहीं हो सकता; किंतु वह कच्चे माल एवं मेहनत दोनोंका ही फल है। 
यदि मेंहनत बिना कच्चा माल अल्प मूल्यका था, तो कच्चे माछ बिना मेहनत भी 
व्यर्थ थी । फिर तो जैसे पूँजीपतिने दाम देकर कच्चा माल खरीदा वैसे ही दाम 
देकर श्रम भी खरीदा । दोनोंके खरीदनेमें खर्चे हुए. | दामसे अधिक दाम जो 
मुनाफाके रूपमें मिला, वह पूँजीपतिका ही होता है। जेंसे श्रमवाल अपने 
भ्रमका फल चाहता है वेसे ही कच्चा मालवाला अपने कच्चे मालका फल चाहता 
है | जेसे किसी-किसी अवसरपर कच्चे मालमें तेजी-मंदी आती रहती है, वैसे 
ही श्रममें भी सस्तापन ओर मेहगापन आता रहता है। दुर्लभता. एवं माँगकी 
अधिकता होनेपर कन्चा माल मभहँगा हो जाता है; वैसे ही दुलभता एवं 
माँगके अनुसार ही श्रम सी महँगा हो जाता है | कभी बाजारमें सस्ते 
दाममें कच्चा माल मी मिलता है, कभी सस्ते दाममें श्रम मिछता है | कहा जा सकता 
है कि “कच्चे मालका जो दाम मिल गया; वह उसका दाम है?, परंतु इसी तरह 
यह भी तो कद्दा जा सकता है कि मजदूरोंकों मी श्रमका वेतन उन्हें मिल 
गया | इसी तरह श्रम और कच्चा माल दोनों ही अ्मिकका होता तो दोनोंका ही 
फल उसे ही मिलता या कच्चा माल खरीदनेका दाम ओर श्रम दोनों ही 
श्रमिकके होते तो भी सब फछ उसीको मिलता | किंतु जब अ्रम श्रमिक्रका 
है; कच्चा माल और उसका दाम दूसरेका है; तब तो जैंसे अमका फछ अमिकको 
मिलना चाहिये, बेसे ही कच्चे मालका भी फल उसके मालिकको मिलना ही चाहिये | 
जेंसे श्रमिक मिलनेवाढी मजदूरीकों कम कहता है वैसे ही कच्चे मालका 
विक्रेता भी अपने मालके मिलनेवाले दामको कम कहता है । इन दोनोंको 
जो अपने पेंसेसे इक्द्धा करता है; दोनोंका प्रबन्ध करता है, यद्यपि छाभकी 
आशा ही करता है, तथापि कभी-कभी अनुमानके विपरीत उसे नुकसान भी होता 
है। जो इन सब खतरोंको अपने सिरपर झेलता है; उसे उसके पैसे, परिश्रम) 
साइस; हानि एवं खतरा उठानेका आखिर क्या फल होगा ! अतः कच्चें मालके - 
दाम निकालफर बचे हुए सौदेका दाम श्रमका ही फल है। यह कहना गलत है। 
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हैँ; कच्चे माल एवं श्रमके उचित मूह्यका निर्धारण करना आवश्यक 
है । इसपर भारतीय शास्त्रोंने पर्यात्त प्रकाश डाछा है । इससे पूजीपतिके 
आयपर भी नियन्त्रण हो जाता है| शास््रोंने मजदूरी या वेतनके सम्बन्धमें मुख्यरुपसे 
यही नियम माना है कि मालिक और नोकरका जो आपसी सम्मतिसे तथ. 
हुआ हो, वही उसकी मजदूरी है| श्रतककी मिताक्षरामें इस प्रकार व्याख्या की है-- 
मूल्येन यः कर्म करोति स भ्ृतकः । . ( याश्ष० रद्ृति, मिता० व्यवय० १८३ ) 
मजदूरी या नोकरीको भ्ृति शब्दसे कहा गया है। भ्तिकी परिभाषा यों है-- 
यत्र याइशी भृतिः परिभाषिता स्वामिल्तत्याभ्यां तादशी तत्न ध्ुतिस्ेत्येन रूम्यते | 
( याज्ञ० स्पृ० वीरमित्रोदय टीका १९३.) 
बहों 'मिताक्षरा? में नारद-स्म्ृतिका वह बचन उद्धुत किया है-- 
भुत्याय. चेतन॑ दद्यात्‌ू कर्मखासी यथाकृतस््‌ । 
आदो. मध्येज्वसाने वा कर्मणो यद्दिनिश्चितम्‌ ॥ 
( नारद स्वृ० ६ । २ ) 
भृत्य एवं खामीद्वारा निश्चित मूल्य ही वेतन है। हाँ, जहाँ वेतन बिता 
निश्चिः किये ही मालिक श्रम कराता है। वहाँ वाणिज्य, पश्च तथा- संस्य. 
( फसछ ) से होनेवाले छामका दसवाँ भाग नोकरको राजाद्वारा दिछाया जाना: 
चाहिये-- | 
भतिमपरिच्छिद्य यः कर्म कारयति त॑ उत्याइ---..... 
( मिता० ) 
दष्यस्तु. दशम॑ भाग  बाणिज्यपशुसस्थतः । 
अनिश्चित्य भ्वति यस्तु कारयेत्‌ स महदीक्षिता ॥ 
( याजश्ञ० स्‍्मृु० २ | १९४ ) 
खाली हल चछानेवाला उससे होनेवाडी आमदनीसे तीसरा माग पा 
सकता है। यदि उसे भोजन-वल्य भी मिलता हो; तो उसे छामका पाँचवोँ 
भाग मिलना चाहिये-- 
त्रिभाग॑ पञ्ममार्ग वा गुहणीयात्‌ सीरवाहकः | 
भकक्‍ताच्छादुद्ृतः सीरादू भागं भुझ्लीत पद्चमस्‌ ॥ 
( बृहस्पतिस्मृ ० -) 
परंतु जो नोकर देशकाछानुसार विक्रम, कर्षण आदि कार्य ठीक-ठीक नहीं 
करता ओर प्रकारान्तरसे छाम उठाता है; वहाँ खामीकी इच्छा ही मुख्य है | 
अर्थात्‌ उसे सम्ूर्ण वेतन नहीं देना चाहिये | अधिक लाभ करता है; तो दशमांश- 
से अधिक देना चाहिये--- 
देशं॑ कार च योउतीयाछ्ार्भ कु्याच्च योउन्यथा । 
तत्र स्थात्‌ स्ामिनरछल्दोडघिक देश कृतेड्धिके ॥ 
(याक्ष० स्वू० २। १५५ )., 
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अनेक मजदूर जहाँ मिलकर काम करते हैं; वहाँ उनके कामके अनुसार 
वेतन मिलना चाहिये | कोई नोकर दो आदमीका काम करें तो उसे दुगुना तथा 
कोई यदि एक आदमीसे भी कम करे तो उसे कुछ कम बेतन भी मिलना 
चाहिये | यथा निश्चय अथवा मध्यखद्गवारा निर्णीत वेततन मिलना डचित है; 


समीकी समान नहीं-- 
यो यावत्‌ कुरुते कर्म तावत्तस्य तु वेतनम्‌। 
उभयोरष्यप्ताध्यं चेत्‌ साध्य॑ कुर्याद्यथाश्रुतस्‌ ॥ ( याश० स्तृ० २। १९६ ) 
गोपाबन करनेवाले गोपाछकी मजदूरीका रूप मनुने लिखा है कि “जो 
भोजन-बस्र नहों पाता; ऐसा गोपाल यदि दस गोओंका पालन करता हो) तो 
एक गायका दूध उसे मजदूरीके रूपमें मिलना चाहिये--- 
गोपः क्षीरभ्टतों यस्तु सर दुद्याद्‌ दशतों वरास्‌। 
गोखाम्यनुमते श्ृत्यः सा खात्‌ पाछेडसते भ्ुतिः ॥ ( मनु० «८ | १११ ) 
राजकीय कर्मचारियोंके लिये दूसरे ढंगका भी वेतन है। दस आमपर शासन 
करनेबाढेके लिये एक कुलका छाम मिलना चाहिये। बीस गॉँवोंपर शासन 
करनेवालेको पाँच कुलका) शताध्यक्षको एक ग्राम एवं सहखाध्यक्षकों पुरका छाम 
मिलना चाहिये | ग्रामबासी जो अन्न-पान; इंघन आदि राजाको देते हैं, वह 
उस कर्मचारीको मिजना चाहिये | यह सब अधिकार शिक्षा; योग्यता आदिके 
आधारपर समझना चाहिये-- 
दुशी कुछ तु भुक्नीत विशी पञ्चकुलानि थ। 
ग्राम॑ं आमशताध्यक्ष: सहलाधिपतिः पुरम्‌ ॥ ( मलु० ७ | ११०) 
कौटब्यने वेतन-निर्णयके प्रसंग सूत्र कातनेके लिये कहां है कि 'सूतकी 
चिक्णता; स्थूलता; मध्यता आदि जानकर वेतन निर्धारण करे-- 
इलक्ष्णस्थूलमध्यतां च॒सूत्रस्य विदित्वा वेतन कब्पयेत्‌ । 
( कौटलीय अथंशास्र २। २३ । ३ ) 
अच्छा काम देखकर वेतनसे अतिरिक्त तेठ, उबटन आदि देकर 
मजदूरोंकी सम्मानित करे--“सूत्रप्रमाणं श्ञात्वा तेलामलकोदूवर्त ने रेता 
अनुगृह्ीयात्‌? ( कौट० अर्थ० २। २३ । ५ ) काममें कमी हो) तो वेतनमें कमी 
होनी चाहिये--“सूत्रह्यसे वेतनहासः? ( वहीं ७ ) | बेतनका समय बीत जानेपर 
मध्यम वेतन देना चाहिये--“वेतनकाछातिपाते मध्यमः? ( वही १६ ) | 
तीसरे अधिकरणके १४ वें अध्यायमें कोटल्यने मजदूरोंके सम्बन्ध बहुत 
कुछ कहा है| उससे भी प्रायः मालिक एवं नोकरद्वारा वेतन ओर कामका 
परिणाम निश्चित होता है। इसीलिये कह गया है कि मालिकद्वारा निर्धारित कामसे 
अधिक करनेपर उतनी मिहनत व्यर्थ ही समझनी चाहिये-'सम्माषितादधिकक्रियायां 
प्रयासं मोघ कुर्यात! ( ३। १४ । १३ ) इस प्रकरणमें याजकों तथा ऋदचिजोंके 
सेतनपर भी विचार किया गया है। 


भाक्सीय अथ-व्यवस्था ३३५ 
अतिरिक्त श्रम ओर मुनाफा 


माक्सवादियोंका कहना है कि “मजदूरकों मेहनतके फलका वह भाग 
जिसका दाम मजदूरकों नहीं मिला मालिकका मुनाफा है मजदूर जितने 
समयतक मेहनत कर परिश्रमकी शक्तिका दाम पेदा करता है, उससे जितना 
भी वह अधिक करेगा; वह सब माढिकका मुनाफा होगा। यदि वह पाँच 
घंटे काम करके अपने परिश्रमकी शक्तिका दाम पूरा कर लेता है तो दिनभरके 
मेहनतके शेष घंटे मालिकके मुनाफेमें जाते हैं, वही अतिरिक्त श्रम है। अपनी 
श्रम-शक्तिको कायम रखनेके लिये मजदूरकों जितना श्रम करना जरूरी है; 
उससे जितना भी अधिक मजदूरको करना पड़ता है। वह आवश्यक 
या अतिरिक्त श्रम है। उसका दाम अतिरिक्त मूल्य है।यह अतिरिक्त श्रम 
एवं अतिरिक्त मूल्य ही मालिकका मुनाफा है |? 


मारक्सके आर्थिक सिद्धान्तोंकी यही आधारशिला है । उसके मतानुसार 
“इस अतिरिक्त श्रम एवं अतिरिक्त दामकों पानेका आन्दोलन ही मजदूर 
आन्दोलन दै | इसके फल्खरूप समष्वाद या समाजवाद स्थापित होगा । 
जिसमें प्रत्येक व्यक्ति शक्तिभर परिश्रम करे ओर अपनी आधवश्यकताके अनुसार 
पदार्थेकोी प्राप्त करे । इससे शोषणका अन्त होगा; किसीकों अपनी इच्छा- 


विरुद्ध जीवन-निर्वाहके लिये विवश न होना पड़ेगा । फिर न उसके छिये 
नियन्त्रणकी जरूरत होगी, न शासन रहेगा ओर न सरकार रहेगी |? . 


अतिरिक्त दामके सम्बन्धमें लेनिनका कहना है कि सोदेके विनिमयसे 
अतिरिक्त दाम ( मुनाफा ) प्राप्त नहीं हो सकता; क्योंकि उसे तो समान छागतके 
सौदोंको एक दूसरेसे बदला जाता है । सोदेका दाम न बढ़ने या घटनेसे भी 
अतिरिक्त दाम पेंदा नहीं हो सकता । क्योंकि उसका तो इतना ही अर्थ 
होगा कि समाजके कुछ आदमियोंके हाथसे दाम निकलकर दूसरोंके हाथमें 
चला जायगा | समाजमें जो आज खरीदनेवाला है; वही कछ बेचनेवाला और 
जो आज बेचनेवाला है; वही कल खरीदनेवाला बन जाता है। अतः अतिरिक्त 
दाम प्राप्त करनेके लिये पूँजीपतिको बाजारमें एक ऐसे सोदेकी खोज करनी 
पड़ती है, जिसे व्यवहारमें लाकर उसपर खर्च किये गये दामसे अधिक दाम 
प्रात्त किया जा सके । बाजारमें ऐसा सोदा मनुष्यकी श्रम-शक्ति ही है । 
मनुष्यकी श्रम-शक्तिका उपयोग है परिश्रम | परिश्रमका मूल है दाम । एूँजीपति 
मनुष्यकी मेहनतकी शक्तिकों बाजारदामपर खरीद छेता है । दूसरे सब सौदोंकी 
तरह मनुष्यकी परिश्रम करनेकी शक्तिका दाम भी उसे पेंदा करनेके लि 
आवश्यक सामाजिक अमसे निश्चित करना पड़ता है। मनुश्यकी मेहनत-शक्तिको दस 
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घंटेके लिये पूँजीपति उसे कामपर छगा देता है। मजदूर पाँच घंटे काम 
करके ही उतने दामका सौदा पेदा कर लेता है; जितना उसे दस घंटे काम करनेके 
बाद मिलछता है । शेष पाँच घंटेमें मजदूर अतिरिक्त दाम या सौदा पेंदा 
करता है, जो पूँजीपतिकी जेबमें जाता है | माक्सके मतानुसार अतिरिक्त श्रम या 
अतिरिक्त दाम ले सकना ही शोषणकी शक्ति भर अधिकार है | समाजमें जहाँ 
कहीं शोषण होगा; इसी शक्ति एवं अधिकारके बलपर होगा। मनुष्यकी आदिस 
अवख्ामें पेंदावारके साधन बहुत कमजोर थे; अतः दिनभर कठिन परिश्रमके 
बाद निर्वाहके छायक पदार्थ प्राप्त होते थे | उस समय मनुष्यद्वारा मनुष्यके 
शोषणकी गुंजाइश न थी । ज्यों-ज्यों पेदावारके साधनोंमें उन्नति होने लगी) 
मनुष्य पैदावार आसानीसे करने छगा ओर जितना उसके निर्वाहके लिये 
नितान्त आवश्यक था; उससे अधिक पेंदा करने छगा। अर्थात्‌ परिश्रमकी 
शक्तिको कायम रखनेके लिये जितना बिलकुछ ही जरूरी था; उससे आधक 
पैदा करने लूगा. तो. यह. पैदावार जमा होने छगी। यही धन हो गया ओर 
यही पैदावारका सबसे बड़ा साधन है |” 


इस कथनसे स्पष्ट है कि “वैदावारके सबसे बड़ा साधन घनकों उन्नत 
साधनके द्वारा व्यक्तिने खय॑ कमाया | ऐसा विकास होनेके बाद कुछ आदमियोंके 
परिभ्रमका अतिरिक्त भाग दूमरोंके पास जमा होने छगा । वे अधिक साधन- 
सम्पन्न और बलवान्‌ श्रेणीके बन गये ।? पर॑तु पूर्वोक्त युक्तिसे तो सिद्ध हो गया 
कि वस्तुके मूल्यका आधार श्रम ही नहीं। कच्चा माल; मशीन आदि भी है; 
ओर कच्चे मालके समान ही- श्रम भी खरीदा जाता हैं। श्रमका . मूल्य माँग ओर 
पूर्तिक आधारपर अथवा पंचायत या न्यायालयद्वारा निर्धारित किया जाना 
उचित है; ओर ऐसा होता भी था। भारतीय धमंशास्त्र; नीतिशाश्र तथा 
आधुनिक भारतीय शासकोंके इतिहाससे भी यह सिद्ध है | ऐसी स्थितिमें अतिरिक्त 
श्रम, अतिरिक्त मूल्यका कोई अस्तित्व ही नहीं ठदरता | अतएव शोषणकी 
कहयुती भी अतिरंजित ही है | हाँ; यह अवश्य है कि भारतीय इृश्कोणसे यदि 
८ घंटे काम करनेके लिये ८ हृष्ट-पुष्ट बैठ आवश्यक होते हैं तो अवश्य ही 
एक मजदूरसे बराबर दस घंटे काम छेना अनुचित है | साथ ही पूँजी ओर 
मुनाफाको ध्यानमें रखते हुए मजदूरोंका वेतन कम-से-कम इतना तो 
अवश्य ही होना चाहिये, जिससे मजदूरोंको उचित शिक्षा एवं स्वास्थ्यकी 
उन्नति हो सके। अर्थात्‌ भारतीय दृष्टिकोणसे यदि पशुके सम्बन्धमें उसके 
खास्थ्य ओर कामके घंटोंका इतना ध्यान रक्खा जाता है; तो मनुष्यके लिये 
जो सर्वोच्च कोटिका प्राणी है। शिक्षाखास्थ्यका ध्यान रखते हुए. कामके 
धंठोंकी कमी ओर पारिश्रम्रिककी अधिकताका ध्यान होना खाभाषिक ही. है । . 
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अतः कामके घंटे और मजदूरीका निष्पक्ष न्यायाल्यद्वारा तय होना 
उचित है | पेदावारके साधनोंकी उन्नति यदि दोष नहीं है तो उसका होना उचित 
ही है। ओर जो उदाबारके साधनोंकी उन्नति कराता है; उसे उसका फल भी 
मिलना उचित ही है। फिर दूसरेकी उन्नतिसे दूसरेके पेटमें दर्द हो) इसे सिया 
ईरष्याके ओर दूसरा क्या कहा जा सकता है ! 

कामके घंठोमें कमी होनेसे अधिकाधिक लोगोंको काम मिलेगा) बेकारी घटेगी, 
इससे जनतामें क्रय-शक्ति बनी रहेगी; माछकी खपत बढ़ेगी, जिससे उत्पादनमें 
बाधा न पड़ेगी । जिन वस्तुओंका उत्पादन डपभोक्ताओंकी आवश्यकतासे अधिक 
होने छगे, उनारर प्रतित्रन्ध छगाकर अन्य उपयोगी वस्तुओंके उत्पादन एवं 
तदुपयोगी डत्पादन-साधनोंके निर्माणका प्रयत्न होना चाहिये | इससे सभीका 
हित है | ज्तः इसके अनुकूछ सरकारी प्रोत्साहन; प्रेरणा तथा आवश्यक आदेश 
भी होना चाहिये | इस तरह बेकारी भी रुकेगी। मालढके खपतमें भी बाघा 
नहीं पड़ेगी ओर उपभोक्ताओंको आवश्यक उपभोग-सामग्री भी मिल सकेगी | 
यान्त्रिक विकासमें भी बाधा नहीं पड़ेगी ओर किसीकी व्यक्तिगत भूमि,' संपत्ति 
भी नहीं छीननी पड़ेगी । इसके अतिरिक्त भी अधिक असंतुलन दूर करनेके 
लिये दान) यश सहायता आदिका प्रयोग .किया जा सकता है। खकतेव्य-पालन- 
विम्ुख छोगोंकी सम्पत्तिका अपहरण करके भी बेरोजगारों; बेकारोंकी बेरोजगारी 
और बेकारी दूर करनेका प्रयत्न करना उचित है । 


इसी तरह आजकल वकीलों; बेरि्‌रोंकी भी फीस; इंजीनियरोंके बड़े 
पंमानेके वेतन, डाक्टरोंकी लंबी फीस) विद्यार्थियोंकी पढ़ाईपर लंबी फीस, 
हर व्यापार; हर धंधेपर बढ़े हुए. सरकारी टेक्स, मेलाके टेक्स, चुंगी-टेक्स, 
विक्रब-टेक्स आदि भी समाप्त होने चाहिये | इससे भी जनताकी गरीबी .उत्तरोत्तर 
बढ़ती जाती है | मकान माड़ोंमें मी कमी होनी चाहिये | कईं छोग ऐसे हैं, जिनके 
पास हजारों मकान तथा दूकानें हैं। वे ज्यादा भाड़ाके साथ-साथ एक हंबी 
रकम घूस या पगड़ीकी लेते हैं; जो खुले आम चोरी है | उसपर भी नियन्त्रण 
' होना आवश्यक है| ऐसी अधिक आमदनियोंपर सरकारी टैक्स आदि देनेके बाद 
अतिरिक्त आमदनीमें पाँच भाग करके क्रमेण धर्मार्थ' यशोड्थ मूल धंपत्ति- 
की रक्षार्थ एवं वृद्धयर्थ, भोगार्थ तथा खंजनार्थ उपयोग किये जानेसे 
आर्थिक असंतुलन मिठ्ता है | आधुनिक छोग दूसरोंकी सहायताके नामपर 
दूसरोंकी बपोती मिलकियंत छीन लेते हैं; परंतु यह सहायता नहीं है। एक अंगकी 
सहायताके लिये कभी-कमी दूसरे अंगके मांस एवं इड्डीकी भी सहायता छी 
जाती है, परंतु जिससे सहायता ली जाती है; उसे खस्थ बनानेका यत्न किया 
जाता है। किती व्यक्तिसे खूनकी सहायता लेकर उसे वृध-घी पिछाकर खस्ख्र 
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बनानेका प्रयत्न किया जाता है | जिस गायसे दूध लिया जाता है। उसको इस 
लायक रखा जाता है कि वह कल भी सहायता देने योग्य रहे | यह नहीं कि एक दिन 
दूध लेकर उस सदाये लिये मिटा दिया जाय । वस्तुस्थिति तो यह है कि आधुनिक 
माक्सवादियोंने यह स्थिति उत्पन्न कर दी है कि छीनाझपटी करनेवाले छोगोंकी 
बहुतायत हो गयी है | वे कहते हैं कि छेंगे; मरकर छेंगे; मारकर छेंगे; जहन्नुममें 
जाकर, जहन्नुममे भेजकर लेंगे; दूटकर-मारकर हर तरहसे छेंगे; लेंगे; किन्तु 
फलखरूप देनेवाले कहते हैं कि मर जायेगे; मिट जायेंगे; परंतु नहीं देंगे; नहीं देंगे | 
ठीक इसके विपरीत रामराज्यकी स्थिति यह है कि देनेवालछा हर तरहसे देनेकी 
चेष्टा करता है। शास्त्र कहते हैं कि श्रद्धासे; प्रेमसे, ल्मेसे, भयसे, हर तरहसे 
देना चाहिये | लेनेवालेको हर तरहसे बचना चाहिये | मुफ्तोरीका माल हराम- 
खोरीका माल है | उससे वंशद्द्धि, समृद्धि तथा बरक्षत रुक जाती है| इस 
हृष्टिसे देनेवाला हर तरहसे देना चाहता है ओर छेनेवाला हर तरहसे बचना 
चाहता है। माक्सवादमें “दो दो? “नहीं नहीं? का उद्घोष होता है। रामराज्यमें 
'छो छो! 'नहीं नहीं? का उद्घोष होता है। माक्संबादम सब वस्तुएँ सरकारी हो 
जाती हैं; व्यक्तिकी कोई मिलकियत नहीं रहती है; किंतु रामराज्यमें व्यक्तियोंकी 
बपोती संपत्ति सुरक्षित रहती है, ओर उसपर उचित धर्मनियन्त्रण रहता है | इस 
पक्षमें घन; धर्म या जान-माठ्की रक्षा जो कि राज्य-स्थापनाका प्रमुख उदृश्य 
है, सुरक्षित रहती है। माक्सको छोड़कर प्राच्य) प्रतीच्य समी राजनीतिशोंने धर्म 
एवं धनकी रक्षा या जान-मालकी रक्षा ही सभ्य व्यवस्थाका उद्देश्य माना है | 
इसीलिये व्यक्तियोंने अपने अधिकार शासनको सौंपा था; जिसके पूरा न होनेपर 
राज्य-तत्ताको उलट देना जनताका जन्मतिद्ध अधिकार माना जाता है। माकस- 
बादी व्यवस्थामें धर्म, धन एवं जान-मालका प्रत्यक्ष अपहरण होता है| वैध 
संपत्ति, बपोती आदिका कुछ भी महत्व माक्सके मतमें नहीं है । 
अतिरिक्त मूल्य ओर शोषण 

कहा जाता है कि 'कला-कोशछ) उद्योग-धंधोंके विकासके पहले जब दास- 
प्रथा थी; तब दासोंका भी शोषण अतिरिक्त श्रमके रूपमें होता था। दास एवं गुलामको 
केवल अन्न और वस्त्र दिया जाता था । बह भी उतना ही जितना कि उसके शरीरमें 
परिश्रम करनेंकी शक्ति कायम रखनेके लिये पर्याप्र था। दासद्वारा कराये गये 
परिश्रमके सम्पूर्ण फलको माल्कि छोग भोगते थे। यही बात सामन्तशाही एज 
जागीरदारीके जमानेमें थी | सामन्तों एवं जागीरदारोंकी प्रजा कठिन परिश्रमसे 
जो पेदावार आदि उपज भूमि या भूमिकी पेदावारसे सम्बन्ध रखनेवाले 
पूमरे कार्मोसे करती थी, उसमेंसे इन छोगोंके शरीरमें परिश्रम-शक्ति बनाये 
रनेके दिये अस्यन्त आवश्यक भागकों छोड़कर शेष भाण दाम, कर; 
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लगान या नजरानाके रूपम॑ मलिकके पास चला जाता था | परतु उस समय 
शोषण होता था मालिकोंके उपग्रेग ओर उपभोगके लिये | उस समय व्यवहारमें 
ढाना ही घनका उपयोग होता था | इसलिये शोषण भी उतना ही होता था 
जितनेसे मालिकोंकी आवश्यकता पूरी हो जाती थी | मालिक भी शोषणद्वारा प्राप्त 
घनको अपने व्यवहारमें खच्े कर देते थे, जिससे वह धन दूसरी श्रेणियोंके पास 
पहुँचकर फिर बाजारमें पहुँच जाता था और दूसरोंके उपयोगमें आता रहता 
था । परंतु पूजीवादके युगमें धनकों पूंजी बनाकर उसका उपयोग खर्चके लिये 
नहीं; बह्कि अधिक धन पेंदा करनेके लिये किया जाता है| उसके पैदायारके 
साधन बढ़ाये जाते हैं | पूँजीपतियोंके लिये मुनाफेका क्षेत्र बढ़ाया जाता है। मुनाकैका 
बहुत छोटा माग पूजीपतियोंके खर्चमें आता है | शेष पूँली बनकर मुनाफा 
कमनेके ही काममें आता है| जितना-जितना अधिक मुनाफा हेता है; उसमें और 
अधिक मुनाफा कमानेका यत्न किया जाता है। इस तरह पूँजीपतिके मुनाफा 
कपानेसे संतुष्ट होनेकी कोई सीमा नहीं रहती ।! 


बस्तुतः अन्न-अड्रीमाब तथा शेष-शेषी-भावसे ही सेव्य सेवक-भाव है | 

सेवक) दास आदि शब्द लगमग समानार्थ हैं। संसारमें ये भाव किसी-न-किसी 

रूपमें सदा ही बने रहते हैं। भले ही कह्य जाय कि आज राजा-प्रजाका भाव 

मिट गया, आज प्रजा ही राजा है। सरकार या सरकारी आदमी सेवक हैं | 

फिर भी पिवा शब्दोंके व्यत्रहारके कोई भी अन्तर नहीं आया | आज केबल 

वोट डाबनेंके. समयतक भले ही कुछ अंशॉोतक जनताका सम्मान किया जाय; 

परंतु व्यवह्दरतः जिन लछोगोंके हाथमें शासनसूच्र आता है, भले ही अपना नाम 
वे सेवक रखें; किंतु वे सत्ताघारी राजेक्रा भी कान काठते हैं | वस्तुतः आज 

सेवकों ( शूद्टों ) का ही राज्य है। मालिक कही जानेवाी जनता जो चाहती है; 

उसीकी पूर्ण उपेक्षा की जाती है। आज भारतीय जनता गोहसा-बन्दी चाहती है; 

भर्महत्या) शास्तरहस्थाका विरोध करती है; परंतु सेवक कह्टे जानेवाले सरकारी 

अधिकारी उतकी कुछ भी परवा नहीं करते । कहनेके लिये आज दास या 

गुलामी-प्रथा समाप्त हो गयी। परंतु खास साम्यवादी देश रूसमें ही विरोधियोंके 
साथ दासों ए॑ गुल्यमोंसे भी अधिक बुरा व्यवहार किया जाता है। कहनेके लिये 

भारतमें बेगारी-प्रथा समास्त हो गयी; किंतु वही श्रमदानके रुपमें जोरोंसे 

, प्रचलित है। जिसे इच्छा न होनेपर भी -करना पड़ता है। बड़े-बड़े अध्यापक, 
प्रिंसिपल तथा उच्च श्रेणीके लोग इच्छा न रहनेपर भी सरकारी आशानुतार 

श्रमदानमें छगते हैं । इतना ही नहीं; कहीं तो झूठे तौरपर ही रजिस्टरोंकी खाना- 

पूरीकी जाती है | प्राचीनकाहमें बड़े-बड़े राजा-महाराजा भी अपने आपको ईश्वरका, 

भह्वपुरुषोंका , भगवद्धक्तोंका दास बननेमें गौरव अनुभव करते थे | धर्मराज 
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युधिष्टिरकी हरिदासवर्य कहा जाता था-“हरिदासस्य राजवें:(शओमद्भा० १०१७५ ।१७)। 
वेष्णवोंमें बड़े-बड़े महापुरुष अपनेको दासानुदास कहते हैं। तथापि यहाँ खामी 
भगवान्‌, गुरुजन दासोंके शोषक नहीं होते | वे दासांको कृतकृत्य करनेवाले होते थे | 
साक्षात्‌ भगव्रान्‌ विष्णु कहते हैं कि में मक्तोंके परतन्त्र हूँ---'अह्ह भक्तपराधीनों 
हस्व॒तन्त्र इव द्विज! (औमद्भा० ५ | ४। ६३ ) | आजका दासलसे मुक्त कहा जानेवाला 
नागरिक अन्न एवं वल्लक्े लिये तड़पता हुआ मरता है। जब वह काम करने 
लायक नहीं रहता तो उसका वेटा-पोता भी उसे नहीं पूछता | पर दासल्-प्रथा- 
कालमें भी दास मे काम करने लायक ने हो) उसके ओर उसके कुठम्बका 
उत्तरदायित्व उसके खामीपर रहता था | रहा यह कि उत्पादन साधन-पूँजी 
बढ़ानेका उत्तरोत्तर प्रयत्न बढ़ता है, तो अगर यह ओद्योगिक विक्रास गुण है, 
तब तो भा ही है । आज भी ऐश-आरामसे घन बचाकर उत्पादन-बृद्धिके काममें 
लगाना गुण समझा जाता है। रामराज्यवादी तो फिर भी महायन्त्रोंके निर्माणपर 
प्रतिबन्ध छगाना उचित समझता है, परंतु माक्लंबादी तो महायम्त्रोंका उत्तरो 
त्तर विकास ही चाहता है| 


यदि मुनाफाका विस्तार एवं विकास न होता तो आजको वज्ञानिक उन्नति 
भी असंभव हो जाती। फिर रामराज्यकी दृष्टिमें तो सदा ही काम-दाम-आरामका 
उचित वितरण आवश्यक है | अमके अनुसार दाम-आरामकी व्यवस्था तो 
होनी ही चाहिये; तु कभी यदि व्यक्ति श्रमक्रे छायक न रहे तो भी मतुष्यता- 
के माते उसके भी दाम-आरामकी व्यवृथा होनो चाहिये ओर वह दास-प्रथाके 
सम्रय भी थी । वस्तुतः उस समयके ये दास नाममात्रक्ते ही दास थे। 
बतो कुटम्बके एक प्रकार सदस्य समझे जाते थे। हसीलिये कुट्॒म्बपति ऐसे 
दासोंकी भोजन-क्ृब्र्थाके अनन्तर ही अपने भोजन-वस्थकों व्यवस्था करता 
था | उसके भोजन करनेपर ही कुटुम्बपति भोजन करता था | 


पंजीवादके समाजमें पेदाबारका काम पूजीके आधारपर द्वोता है । 
पृंजीपतिके पास पंदावारके जितने साधन हैं; वे सब उसकी पजी हैं। पूंजीवादके 
समर्थक कहते हैं--यथदि पूजीवादी प्रणालीको समाज्से हटा दिया जायगा; 
पूँजी म रहेगी; मुनाफा कमानेकी प्रणाली न रहेगी तो समाजमें पेदाबार बढ़ाने 
के लिये साधनोंको किस प्रकार बढ़ाया जायगा ?? परंतु माक्सवादके अनुसार 
बही घन पैदावारका साधन) पूँजी है; जिससे मुनाफा कमाया जाता है | 
जिससे उपग्रोगके पदार्थ तैयार किये जाते हैं, वह घन पएँजी नहीं है ।! 
जो भेद पदाथ एवं सोदेमें है, वही भेद प्रेदावारके साथनों और पूँलीमें 
है। गेहँकी बोरी यदि परिवारके व्यवहारके उपयोगके लिये है तो वह उपयोग 
पदार्थ है ओर यदि वह बिक्रीके लिये है तो वह सोदा है । कोई भी बस्तु सोदा 
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है या पदार्थ वह इस बातार निर्भर करता है कि वह वस्तु क्रिस प्रशोजनन या 
उपयोगमें आयगी ? इसी प्रकार पेदावारके साधनोंक्रे बरिमे मी उनका प्रयोजन 
यह निश्चय करता है कि वह जरूरत पूरी करनेका साथन है या मुनाफां कमानेका 
, साधन ? किसी मशीनसे यदि उपयोग पदार्थ बनाये जाते हैं,तो वह पेदाबार साधन 
तो अवश्य है, पर मुनाफा कमानेका साधन नहीं | अतः मार्क्स उसे पूँजी नहीं 
कहता । परंतु यदि उस मशीनपर दूसरे छोगोंसे श्रम कमाकर मुनाफा कमाया 
यगा तो वह पूँजी कहलायेगा । समाजवादी समाजम बड़ी-बड़ी मिलें 

रहेंगी; पेदावार और नये साधन जारी करनेके 'लिये बड़ी मात्रामं घन इकट्ठा 
किया जायगा । परंतु उसका उद्देश्य व्यक्तियों या श्रेणियोंके लिये मुनाफा कमाना न 
होकर जनताके उपयोगके लिये उपयोगी पदाथ और साधन पैदा करना होगा | 
इसीलिये वह पूँजी न कहलायेगा | वह होगा समाजकी आवसच्यकताओंकों पूरा 
करनेका साधन-बन |? 

वस्तुतः उपयोग पदार्थ एवं सोदाम भी पारमार्थिक भेद नहीं है । उपयोग; 

दृदेश्य या प्रयोजनके भेदसे पदार्थमें भेद नहीं हो सकता । वही: विप 

चम्द्रोदय आदि ओषघ बनानेके काम आता है; वही मृत्युके काममें आता है। 
यह सदुपयोग-दुरुपयोगका भेद है । बिजलीसे प्रकाश भी होता हैं; दूसरे भी 
कितने काम होते हैं; मृत्यु भी हो जाती है | फिर भी बिजली बिजली ही रहती 
है, उसमें मौलिक अन्तर नहीं होता । गेहूँकी वोरी खार्थ भी हो सकती है, 
पराथ भी; किंतु इससे गेहूँकी बोरीमें अन्तर नहीं आता । इसी तरह उपयोग 
या मुनाफेके लिये गेहूँकी बोरीमें प्रयोग-मेद होनेपर मी उसमें कोई अन्तर 
नहीं होता । 

बड़े-बड़े साधनोंके लिये बड़ी मात्राम॑ धन जुटाना आवश्यक ही होगा । 
फिर डाका डालकर; छीना-झ्षपटीकर, जबरदस्ती टक्स लगाकर इंगालखूत्तिसे धन 
नहीं बयोरना ह तो उचित मुनाफाद्ारा ही साम्यवादी सरकारकों भी धन 
जुटाना होगा । नीतिशाओओंका मत है कि इंगालकार ( कोयछा बनानेवाले ) की 
वृत्तिसे ( अर्थात्‌ जेसे वह वृक्षकों जड़-मूलसे काय्कर उसे जछाकर कोयला 
बनाता है उसी तरह ) प्रजाको ढूडकर, उसकी भूमि सम्पत्ति छीनकर घन- : 
संग्रहकी नीति न अपनायी जाय; मधुकर-बृत्तिते ही धनसंग्रह उचित है। जेसे 
मधुमक्खी वृक्षों, पोधों। पुष्पों, सतबकों। फलोंको बिना नष्ट किये ही उनमेंसे 
रस-संग्रहकर मधु बना लेती है, उंसी तरह प्रजाको बिना नष्ट किये ही उसकी 
समत्तिको बिना छीने ही आवश्यक घनसंग्रह करना उचित है|... 

व्यापार-कोशलसे प्राणी मृतमूष्रिकामात्रके आधारपर धनवान्‌ बन सकता 
है ( देखिये पृष्ठ ३४७ ) । इससे किसीका नुकसान” मी नहीं होता 
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ओर घनसंग्रह भी हो जाता हैं। कई ख्थानोंमें मूर्खतावश सरकारें गरीबोंकी 
गादी कमाईका छाखों रुपया खर्च करके भी कोई छाम नहीं उठा पातीं | 
भाखरा आदि बाँधोंके श्रशचारोंकी कहानियाँ अभी ताजी ही हैं | ऐसे उदाहरण 
कितने हैं । 

जैसे कोई मतवादी या सरकार धनसंग्रहका उद्देश्य प्रजाका उपयोग 
बताकर पूंजी एवं पेदावारके साथनोंके भेद सिद्ध करनेका प्रयत्न करती हैं; उसी 
तरह मुसोलिनी तथा हिटलर सम्पत्ति बढ़ानेके नामपर दूसरे राष्ट्रीकी कुचलकर 
उनपर अधिकार जमाना उचित - समझते थे। वैसे ही माक्सवादी पेंदाबारके 
साधन सं ग्रहके नामपर प्रजाकी वेधसम्पत्तियोंका भी अपहरण करते हैं । दानः 
इनाम तथा क्रयद्वार मिली; दायमें मिली बपोती सम्पत्तियोंकोी भी छीन लेते 
हैं । कई सद्गहस्थ अपनी सम्पूर्ण कमाईकों धर्मार्थ: परोपकारा्थ ही छगाते 

। रामराज्यकीं दृश्सि कमाईका यही सदुपयोग है | सत्पुरुषोंकी विद्या शानके 

लिये; घन दान तथा परोपकारके लिये होता है । खलकी विद्या विवाद: 
घमण्ड एवं शक्ति परोक्ीड़नके लिये होती है-- 

विद्या विवादाय घनं मदाय शक्तिः परेषां परिपीड़नाय । 

खलस्य साधोर्विपरीतमेतज ज्ञानाय दानाथ च रक्षणाय ॥ ( गुणरल्म्‌ ७) 

ऐसी खसितिमें रामराज्यके अनुसार बेध धनोपाज॑न प्रथम दानाथ्थ) 
परोपकाराथ; यशाथ है; पश्चात्‌ भोगार्थ । मुनाफा कमानेका भी उददेश्य यशार्थ- 
परोपकाराथ ही है। अतः समाजवादी अर्थव्यवस्था सिवा अपहरण और छूट- 
पाय्के ओर कोई व्यवस्था नहीं है। इसके अनुसार जनता धनहीन। धर्महीनः 
शक्तिहीन होकर मुद्ठीमर तानाशाहोंकी गुछाम बन जाती है। दासोंकी-जेसी भी 
खतन्त्रता उसे नहीं मिलती | बोलने, विचार व्यक्त करने; अपनी कमाईका सदुपयोग 
करनेके अधिकार भी जनतासे छिन जाते हैं। मनु, शुक, बृहस्पति, कामन्दक: 
कोटल्य, सुकरात अरस्तू, अफलातून सभी जान-मालकी रक्षा राज्यविधानका 
उद्देश्य मानते हैं; किंतु माक्सवादी व्यवस्थामें राज्य ही जान-मालका विध्वंसक 
बन जाता है | जनताकी स्वतन्त्रता सबंथा नष्ट हो जाती है । 

लेनिन एवं स्तालिन बड़े गवंके साथ कहा करते थे कि रूसमें गेरसरकारी 
पार्टीका न होना दूधण नहीं भूषण है | जिन देशोंमें वर्गभेद विद्यमान होते हैं; 
उनमें विभिन्न वर्गोंकी प्रतिनिधित्व करनेवाली अनेक राजनीतिक पाटियाँ अपेक्षित 
हो सकती हैं, किंतु रूसमें तो वर्गमेद समाप्त हो चुके हैं, फिर तो यहाँ किसी 
अन्य राजनीतिक पार्यीका न होना गुण ही है | पर उनका यह गये सिवा दम्भके 
ओर कुछ नहीं था | वस्तुतः पुलिस-पल्टन तथा गुप्तचर विभागका जाछ बिछा- 
कर; मतभेद रखनेवाले छोगोंकी जबानपर ताला लगाकर उसे दबा रखा गया था | 
यदि वहाँ बगोर्कां अवशेष न होता; तो लेखन-माषण एवं प्रेतों तथा 
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पत्रोकी खतन्त्रतापर प्रतिबन्ध क्यों लगा रखा जाता ? यदि विरोधीवर्ग नहीं थे 
तो खतरा किनसे था ! प्रेसों; पत्रोंकी खतन्त्रता आज संसारके सभी देशों मान्य 
है, पर रूसमें उसकी भी खतन्त्रता नहीं । वहाँ कोई व्यक्ति सरकारके विरुद्ध न 
भाषण दे सकता है; न लेख ही लिख सकता है और न कोई सरकारके विरुद्ध 
नोटिस-पोस्टर निकाल सकता है । फिर खतन्त्र अखबार निकालना सरकारी पार्यीके 
विरुद्ध चुनाव आदि लड़ना तो दूरकी बात है | नांठकके लिये मतगणनाके समय 
सरकारी प्रेरणासे कुछ खतन्त्र व्यक्ति खड़े हो जाय; यह अलग बात है । ऐसी 
खितिमें यह कहना कि रूसमें वर्गमेद समाप्त हो गया है और वहाँ दूसरी 
राजनीतिक पार्टीका न होना भूषण है”, सिवा दम्मके और क्या है ! 


लेनिन तथा स्तालिनने संक्रमणकालके नामपर रूसी समाजवादी शासनमें 
सर्वहाराके डिक्टेटरशिपका जोरदार समर्थन किया था। इन डिक्टेटरोंके भीषण 
डिक्टेटरशिपमें कंटकशोधनके नाम एक-एक विरोधीकों चुनकर समाप्त कर दिया 
गया था । थ्रग्स्की; बुखारिन आदि हजारों कामरेड तथा उनके छाखों 
अनुयायियोकी मौतके घाठ उतार दिया गया था | स्तालिनके विरीधियोंकी इन 
बातोंकों मिथ्या प्रचार कहकर उन काले कारनामोंको छिपानेका प्रयत्न किया 
जाता था। परंतु अब खश्वेब तथा बुल्गानिन जो इस्ताल्निके पक्के अनुयायी थे; 
उसके भीषण डिक्टेटरशिपकी निन्‍दा कर रहे हैं | कह्य जा रहा है कि १९३६ 
से १९३८ तक पाँच हजारसे अधिक उच्च सोवियत अधिकारियोंकोी नष्ट कर दिया 
गया था| स्तालिनके चित्रोंको हटने ओर उसके प्रति श्रद्धा-मक्ति मिटानेका यत् 
कर रहे हैं। वस्तुतः यह तो माक्सवादी ब्यवस्थाका ही दोष है । जहाँ ईश्वर 
और धर्मका सम्मान नहीं होगा; छोगोंको लिखने; बोलनेकी आजादी न होगी; 
वहाँ भीषण डिक्टेटरशिपका होना अनिवाय है। खय॑ बुल्गानिन तथा खुश्चेव भी 
डिक्टेयर ही हैं । बेरियाको गोली मारकर मालेनकोवको पार्टी एवं शासनसमितिके , 
प्रधान पदसे हटाकर मोलोटोवकों दबाकर अपने अधिकारोंको हृढ रखना ही उनका 
लक्ष्य था | इसके लिये अभी भीषण उल्झफेर एवं हृत्याऔंकी आवश्यकता पड़ 
सकती है । जेसे स्तालिनने लेनिनके अनुयायियोंको नष्ट किया था; अब उसी प्रकार. 
सालिनके साथियोंका सफाया करनेंका प्रयत्न चल रहा है। 

अधिकार-प्राप्तिके लिये चलनेवाले इन संघष्रोका कभी भी अन्त नहीं हो 
सकता । जमनीके हिठलरका नात्सीवाद, इठलीके मुसोलिनीका फासिस्थ्वाद, 
रूसी समाजवादियोंका डिक्टेटवाद सब एक-ही-जेसा है। भारतमें भी समाजवादी 
ढंगकी समाज-रचनाका प्रयत्न चल रहा है। जिसका अन्तिम रूप यही 
डिक्टेटरशिप होनेवाला है। व्यक्तियोंकी भूमि; सम्पत्ति, उद्योग छीनकर उन्हें 
विरोधी शक्तिरहित बनानेका भीषण परडयन्त्र चल रहा है | अध्यादेशी आडिनिन्सों- 
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द्वार जीवन-बीमा[-कम्पनी-जसी एक-एक वस्तुका सरकारीकरण हो रहा हैं । 
एक संसद-सदस्थने बताया कि यदि अधिवेशनोंके दिन निकाछ दिये जायें तो 
प्रतिदिन एक अध्यादेशका औसत पड़ता है| इस तरह भारतका वर्तमान काँग्रेसी 


शासन मी डिक्टेयरशिपकी ओर ही वढ़ रहा है। विरोधियोंके दमन करनेकी 
नीतिमे यहाँ भी तेजी आ रही है | 


भारतमें उस माक्सबादका विस्तार होने जा रहा है जिसमें आत्मा- 
परमात्माका खण्डन किया जाता है। शूल्यवारी तो जड़-चेतन सभीका खण्डन 
करके शून्यताका ही प्रतिपादन करते थे । आस्िकोने उनका खण्डन कर आत्मा 
ओर परमात्माक्रा अस्तित्व प्रतिपादित किया । आज भी दृढ़ अध्यवसायक्रे साथ 
बिचार करनेसे गाक्पबादकी निस्सारता स्पष्ट हो जाती है | अर्थयरायण प्राणी 
अर्थकों ही सबका मूछ समझता है। जह०ँ घामिक, आस्तिक लोग धमंको ही सम्पूर्ण 
जगतकी प्रतिष्ठा कहते हैं; वहाँ चार्वाकोंका अनुसरण करते हुए मावर्सवादी अर्थको 
ही सम्पूण जगतकी प्रतिष्ठा कहते हैं | “धर्मों विश्वस्थ जगतः प्रतिष्ठा” के मुकाबिलेमें 
अरथों विश्वस्य जगतः प्रतिष्ठा? कहते हैं | अर्थका माहात्मम महाभारतादि अन्थोंमें 
पर्यात॒र्पोम वर्णित है | तथाति आख्िकजन अर्थका भी मूल धर्मकों ही 
मानते हैं। इसी अभिप्रायते कहा गया है ५-घर्मादर्थश्न कामश्र स किमथ ने 
सेब्यते ।” धर्मसे ही अर्थ एवं कामकी भी प्राप्ति होती है । देखते ही हैं बड़े 
बड़े अथदास्त्री हजारों प्रकारके प्रथल करते हुए भी मागहीन होनेसे दरिद्ध 
ही बने रहते हैं | खयं माक्स हो इसका उदाहरण हैं। माक्स जितना अथे 
शास््रका विचार कर सक्रा उतना अथार्जन नहीं कर पाया | जैसे निपुण चिकित्सकके 
लिये रोगी रहना एक विडम्बना ही हैं, बत्ते ही एक अथेनिष्णातका अभवेही 


६) 


दशाम पड़े रहना भो विडम्बगा ही हे | अतः घर्ममलठक ही अथ्थ काम भी 


श्रम ओर मुनाफा 


कहा जाता है कि पूँजीपतिके हाथमें पूँजी होनेके कारण पेदावारके साधन 
उसके हाथमें चले जातें हैं। पूँजीसे पूँजी ही पैदा होती है | यह पूँजी भी शोषणसे 
'इकट्ठी होती है | बड़े परिमाणमें मुनाफेके लिये पैदावार आरम्भ होनेसे पहले 
मामूलीरूपसे व्यापार चछता है। उपयोगकी वस्तुओंको सस्ते दामसे खरीदकर 
अधिक दाममें वेचकर मुनाफा कमाया जाता है, उन्हीं व्यापारोंसे पूँजी एकन्रित 
होती है। सस्ता खरीदकर महगा बेचनेका अर्थ होता है या तो सोदेका दाभ उचित 
नहीं दिया गया या उचित मूल्यसे अधिक मूल्य लिया गया | इस तरह मुनाफेकी 
अधिक २जाइश् नहीं रहती; परंतु परिश्रम करनेकी शक्ति ही ऐसी वस्तु है जिसके 


माकर्सीय अर्थ-व्यवस्था ३४५ 


हि 


खरीदनेके बाद ओर बेचनेसे पहले बडे बढ जाती है अथवा अधिक उपयोगी 
पदार्थ बैदा करती है | 
धवाजारमें बिकनेवाली हर वस्तुका दाम होता है और वह उस वस्तुकी 
तैयारीमें खर्च किये गये परिश्रमके समयसे निश्चित होता है। इसी आधारपर 
वाजारमें विकनेवाली मजदरी या परिश्रम-शक्तिका भी दाम निश्चित होता है । 
मजदूरकी उस श्रमशक्तिको प्राप्त करनेके लिये अन्न, वच्च) सोदा--खरीदना 
पड़ता है; जिसके बिना प्रिश्रम सम्भव नहीं होता | यद्यपि मजदूर अपने जीवनके 
लिये अधिक भी खच कर सकता है, परंतु उसे अधिक खर्च करनेको मिलता 
ही नहीं | मालिक लोग कम-से-क्रम दाममें उसे खरीदनेका प्रयत्न करते हैं। 
इस तरह माल्कि छोग मजदरकोीं कम देकर उससे ज्यादा-से-ज्यादा काम लेते 
हैं। मजदूरद्रारा खर्च किये गये संदे ओर मजद्रद्वारा पैदा किये गये 
सोदेके दाममें जो अन्तर है; वही पजीपतिका मुनाफा बन जाता है |! 
शक्ति एवं उसके परिणाममें भेद है। मजदरकी जीवनरक्षाके लिये कम- 
कम जरूरी सौदेका दाम ही परिश्रम-शक्तिका दाम | मालिक जितने 
दिनतक मजदरकी परिश्रम-शक्तिकों अयने काममें लाना चाहता है; उतने दिन- 
तक जीवित रखनेके लिये सोदेका मृल्य देनेके लिये विवश है। वह कहीं एक 
रुपया रोज; कहीं पाँच रुपया रोज मजदरी पाता है। वही परिश्रमशक्तिका मूल्य है | 
वेतनमें दिया हुआ धन द्वी दत्त समझा जाता हूँ। दबाव या वल्लत्कारसे बाध्य होकर 
देनेपर भी वह अदत्त ही समझा जाता है। उसे न्यायाल्यद्वारा लोथया जा सकता है 
भृतिस्तुष्य्या पण्यमूछ... ख्लीशुब्कसुपकारिणे । 
श्रद्धा नुग्रह सम्प्री त्या दत्तमश्टविध स्मृतस ॥ 
( या० स्मृ० २। १७६ को वोरनित्रोदय टीकामें उद्धृत बृहस्पतिका वचन ) 
दत्ततन आठ प्रकारका होता है; भाति अर्थात्‌ वेतनके रूपमें मिला 
हुआ; तुश्से मिला हुआ, संदिके दामरूपसे मिला हुआ; खस्रीशुल्कहपसे दिया 
हुआ; उपकारीकों दिया हुआ, श्रद्धासे दिया हुआ, अनुग्रहसे .दिया हुआ 
और प्रसन्‍नतासे दिया हुआ । इन्हें लौदाया नहीं जा सकता । कहीं-कहीं सात 
प्रकारके दान अप्रद्यावतंनीय कहे गये हैं ओर सोलह प्रकारके दान प्रत्यावतेनीय-- 
: दुत्तं सप्तविध प्रीक्तादर्त षोडशात्सकम्‌ | 
पण्यमूल्य॑ भ्तिस्तुष्या. स्नेहास्प्रत्युपकारितम्‌ । 
खोशुल्कानुगअहार्थ च दत्त दानविदों विदुः॥ 
अद्त्तं तु भयक्रोधशोकवेगरुजा न्वितेः । 
तथोत्कोचपरी हवा सव्यत्या सच्छलछयों गतः ॥ 
बालमूढासतन्त्रातमत्तोन्‍्मत्तापवर्जितस्‌  ] 
कर्ता ममायं॑ कर्मेति ग्रतिकामेच्छयथा च यत्‌ ॥ 
अपात्रे.. पान्रमिव्युक्ते.. काय. चाधमंसंहिते। 
यहतं स्थादविज्ञानाददतं तत्‌ प्रकीतिंतम्‌ ॥ 
( तारदस्मृति ४ ३५ ७-१० ) 
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खरीदी हुई वस्तुका दिया हुआ मूल्य दत्त है; अप्रत्यावतनीय है। काम 
करनेवाले नौकरको दिया हुआ वेतन, बंदी-मागधादिकों प्रसन्नतासे “दिया हुआ, 
पिता-पुत्रादिकों स्नेहसे दिया हुआ तथा उपकार करनेवालेकों जो प्रत्युपकाररूपसे 
दिया जाता है, विवाहके छिये जो कन्यापक्षवालोकों दिया जाता है। जो किसी- 
पर कृपा करके दिया जाता है--ये सभी दान दत्त ही हैं; छोठाये नहीं जा सकते । 
भयसे, क्रोधसे, शोकावेशसे तथा असाध्यरोगादिसे पीड़ित दशामें, परिहासवशः 
ब्यत्यास ( उल्ययब्य ) से; छलयोगसे, बाल ( नाबालिक ) सोलह वर्षसे कम 
उमखवालेद्वारा, मूद ( छोकव्यवह्रानभिश ) अखतन्त्र ( पुत्र दासादि » आर्च 
( रोगामिभूत ) मत्त ( मादक द्रव्यसे, मतबवाल्य ) उन्मत्त ( बातिक: उन्माद- 
ग्रस्त ) द्वारा दिया हुआ; किसी कार्य करानेके प्रतिलाभकी इच्छासे, अपान्नको 
पात्र बतत्य देनेसे, अवेदविंदकों वेदविद कहनेसे, यज्षके नामसे धन लेकर जुए 
आदिमें ख् करनेवालेको जो दिया गया हो--ये सोलह प्रकारके दान दत्त भी 
अदत्त ही समझे जाने चाहिये | जो अदत्तको लेता है और जो अदेय बस्त॒को देता 
है--ये दोनों ही दण्ब्य हैं | 
भूमिपर भूमिपतिका अधिकार भी शास्त्रोंने माना है | किसीकी भूमिपर मकान 
बनाकर जो भाड़ा देकर रहता है; वह यदि वहाँसे हटे तो अपना तृण+ काष्ठः 
इष्टिका ( इंट ) आदि ले जा सकता है । परंतु जो भाड़ा बिना दिये किसीकी भूमिमें 
घर बनाकर रहता है, वह हगनेके समय घास, लकड़ी या ईंटोंको नहीं ले सकता । 
परभूमी गृह कछृत्वा सोम॑ दत्वा वसेत्ततः । 
स तद्‌ गृदह्दीत्वा निर्गच्छेत्तणकाष्ठानि चेश्काम ॥ 
स्तोमादू विना वसल्तित्वा तु॒परभूमावनिश्रितः । 
निगच्छस्तृणकाषप्ठाद्दे न. गृह्ीयात्‌_ कथ्थंचन | 
ह ( कात्यायनस्मृ० सारोद्धार ) 
माक्सके अनुसार “रिश्रमका दाम माल्किका मुनाफा ही है। पूँजीपति 
इमारत बनाकर, मशीन लगाकर, कच्चा माल खरीद लेता है; फिर भी जबतक मजदूर- 
की परिश्रमशक्ति उसमें नहीं छगती तबतक काम आरम्भ नहीं होता | अतः बह 
मजदूरके शरीरकों किरायेपर लेकर उससे सौदा बनवाता है। यदि पाँच दिनतक 
सोदा बनानेका काम हुआ और उतने समयमें इमारत और मशीनका किराया, 
कच्चे माल्का दाम तथा अन्य काम्मोंमें जो ख्चे हुआ है; वह तीन हजार घंटेके 
बराबर था । पूँजीपतिने बीस मजदूरोंको प्रतिदिन दस घंटे कामपर लगाया और- 
सोदा तैयार होनेपर सौदेका दाम बाजारमें चार हजार घंदे परिश्रमके दामके 
बराबर पड़ा, तो तीन हजार घंटेके परिश्रमका दाम पूँजीपतिने खर्च किया ही 
है । मकान) मशीन आदिके किराये आदिपर और एक हजार घंटेके परिश्रमके . 
दामकी बचत होती है; यह बचत ही परिश्रमका दाम है । उसमेंसे मालिक 
मजदूरकों एक हजार घंटे जीनेके छायक ही नौकरी देता है।यह एक हजार 
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घंटेतक परिश्रम करानेकी शक्तिका दाम होगा और उसे जो बाजारमें मिला वह 
एक हजार घंटे परिश्रमका दाम है | 

यदि पूँजीपति मजदूरको पाँच दिनतक दस घंटे परिश्रम करनेंक्री शक्तिका 
दाम ढाई दिनके परिश्रमके बराबर देंताहै तो उसे प्रति मजदूर ढाई दिनका परिश्रम 
मुनाफेमें बच जाता है। उसका कुछ मुनाफा चार दिनके परिश्रमका परिणाम 
हो जाता है। अर्थात्‌ पूँजीपतिने अपने बीस मजदूरोंकों उतना रुपया दिया 
जिसमें वे पाँच दिन जीवित रहें और मजदूरोंने मालिककों उतना रुपया दिया 
जितना कि बीस आदमियोंकी पाँच दिनकी मेहनतसे पैदा होता है । 

“जैसे घोड़ेके दिनभर परिश्रम करनेके योग्य बनाये रखनेके लिये घास-दाना- 
में जो खर्च होता है; वह उसकी परिश्रमशक्तिका दाम है। घोड़ेकी- दिनमरके 
परिश्रमसे जो कमायी होती है; वह उसके परिश्रमका दाम होता है। दोनोंमें जो अन्तर 
है, वही मुनाफा है | परिश्रमशक्तिको बनाये रखनेमें जो खर्च होगा, वह परिश्रम 
के दामसे कहीं कम होता है। इसी तरह मजदूरकी परिश्रमशक्तिका पूरा दाम 
मिलनेपर भी परिश्रमके दामसे वह बहुत कम होता है। परंतु मजदूरोंकी संख्या 
बाजारमें अधिक होती है। आधा पेट खाकर परिश्रम:द्वक्तिका दाम भी उचित 
( मुनासिब ) से कम लेकर मजदूरी करते हैं। सोदेकी पैदावारसे मजदूरको 
जितना ही कम मिलता है; उतना ही मालिकका मुनाफा बढ़ता है |?! , 

देशकालके भेदसे भावोंमें भेद हो जाता है। जिस देशमें जिस वस्तुकी 
अधिक आवश्यकता या माँग होती है, अन्यत्र कम दाममें खरीदी वस्तु वहाँ अधिक 
दाममें बिकती है | दिखाया जा चुका है कि किसी देशकालमें पानी भी कीमती 
हो जाता है; इसीलिये कालान्तरमें खरीदी वस्तु कालन्तरमें ओर देशान्तरमें खरीदी 
वस्तु देशान्तरमें बेचनेक्री लाभके ही लिये पद्धति चठती है। बुद्धिकी विशेषतासे 
भी लाभमें विशेषता होती है | 

कथासरित्सागरकी कथा है कि एक व्यक्तिने एक मृतमूत्रिकाकों, जो सामान्य 
दृष्टिसे व्यर्थ ही कही जाती है; लेकर व्यापार करनेका निश्चय किया | किसीने 
एक आना पैसा देकर उसे अपनी बीमार बिल्छीके लिये खरीद लिया | वह उसी 
पैसेसे भूना चना खरीदकर शीतल जल लेकर मार्गके किसी बृक्षकी ठंढी छायामें 
बेठ गया | लकड़ीका बोझ लेकर आते हुए भूखै-प्यासे लकड़हारोंने वहीं रुककर 
और चना खाकर जल्पान किया तथा बदलेमें वे उसे थोड़ी-थोड़ी लकड़ियाँ 
देते गये । उन लकड़ियोंके बेचनेसे उसे पाँच रुपये प्राप्त हो गये | उसमें उसने 
कुछ तो अपने भोजनमें व्यय किया ओर शेषका पुनः चना खरीद छिया। 
इसी प्रकार उनसे उसे पुनः लकड़ियाँ मिलीं ओर दानें:शने: वह महाधनवान्‌ 
हो गया | फिर जिसके पास एूँजी हो उससे तो वह बहुत कमा सकता है | 


के 
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कि 


जब कोई व्यापार न कर आता बन बक्में जमा करता हैतोवहाँमी 
सूदके रूपमें कुछ-न-कुछ आमदनी होती हैं| फिर श्रमपूर्वक्र व्याशार तो कुछ 
अधिक छामके लिये किया ही जाता हँ। देश-विशेष तथा काल्‍ू-विशेषमें 
माँग बढ़ जानेसे दाम वढ़ जाता है | इसमें श्रमका संनिवेश नहीं होता । पूर्वोक्त 
कथाम म्रतमृपिकाके व्यापार अ्रमकी कोई बात नहीं आयी, पर अवसर-विशेष- 
पर ऐसी वस्तुओंका भी दाम मिछ जाता है | इसी तरह खेतीसे तथा अन्य 
प्रयोगी वस्तुओंकों बनाकर बेचनेसे भी छाम होता है। यहाँ सोदेका दाम कम 
देने अथवा उचितसे ज्यादा दामम॑ वेचनेका कोई प्रश्न ही नहीं उठता | 


क्योंकि देश तथा काठ्की महिमासे दाममं चदढ्ाब-उतार होता ही रहता है। 


सी तरह ध्पत्येक वस्तुका दाम वस्तुक्की तेयारीमें खर्च किये गये परिश्रमक्रे 
समयसे निश्चित होता है?। यह कथन भी अमसंगत है | क्योंकि आंम्रादि फर्ोका 
दाम उनकी मधुरता, हृ्ता आदे गु्णोपर तथा दुल्लभता। सुलमता आदि एवं 
मॉँगके आधारपर ही निश्चित होता है। परिश्रम समान होनेपर मी घटिया 
आमोका उतना दाम नहीं होता | अतः उपकारकता तथा दुर्लभताके तारतम्पका 
ज्ञान ही वस्त॒के मूल्यमें कारण होता है | हीरा-जेसी बस्तुमें भी उपकारकत्व 
दुर्लभत्वका ज्ञान न होनेसे अव्यमृूल्यता या हेयताका व्यवहार हो सकता है। 
व़्करी एवं ग्दमः उद्धके पालनमें श्रम एक-सा होनेपर भी वस्तुओंकी विशेषतासे 
ही दाममे विशेषता कहनी पड़ती है। इसी तरह परिश्रमक्रे समयके आधारपर 
भी दामका निर्णय असंगत है| एक मजदूर अधिक समयतक कठोस्सें-कठोर 
काम करता है; तब भी उसे थोड़ा ही पैसा मिलता है | परंतु एक इंजीनियर, 
डाक्टर; वकील :मिनयेम हजारों रुपया प्राप्त कर छेता है। अतः यहाँ भी 
परेश्रमकी विशेषता तथा दुलभताके आधारपर ही दाममें विशेषता मान्य 
होनी चाहेये । 


(8 । 


वस्तुतः सफल कर्म ही श्रम है | देह, इच्रियः मन) बुद्धि; अहंकारकी 
हलचल ही कर्म है। तथा थे फल्ेत्पादनानुकूठ उपयोगी हछचल ही अम है | 
यह स्वयं ही अनेक प्रकारकी होती हैं, एक रूप नहीं है | एक विशिष्ट बकीलकी 
वाणीकी हलचल बहुत छामदायक होती है; अतः उसका दाम बहुत ज्यादा होता 
है। एक साधारण वकील या वक्ताकी वाणीसे उतना लाभ नहीं होता; अतः 
उसका साधारण ही दाम मिलता है| इसी तरह इंज्जीनियरः डाक्टर आदिके 
सम्बन्ध भी कहा जा सकता है | विशिष्ट बुद्धि, विशिष्चाणी, विशिष्ट हस्तपादादि 
क्रियाओंसे होनेवाले फलोके आधारपर उनके दामोंमें मी कमी-बेशी होती रहती 
है। दुलभता एवं मागकी विशेषता ही सर्वत्र दामका कारण हुआ करती है। 
जैसे बिशिष्बुद्धियक्त शारीरिक हलचल अधिक लाभदायक होती है उसी तरह 


माक्साय अथं-व्यवस्था २४९, 


मशीन कच्चा माल तथा विशिष्टवुद्धियुक्त शारीरिक हलचल ( श्रम ) ओर दभ- 
दायक होती है| जिसके पास उपयुक्त साथनोंम जितनी कमी हैं उतना ही उसे कम 
छाम होता है। जसे इस जन्म या जन्मान्तरक शुभकमंसे जिसके पास उत्तम बुद्धि 
एवं कार्यिके, वाचिक उत्तम कम होते हैं; उसको केवल कायिक कमंत्रालकी अपेक्ष 

अधिक फल मिलता हैं। इस तरह इस जन्म थी जन्मान्तरके शुभकरमंसे भूमि, 
मंशीनः कच्चा माल आदि जिसके पास है, उसे ओर भीं बड़ा फछ प्राप्त होता है | 
किसीके पास बुद्धि नहीं है, केवल स्थूल श्रम है उसे थोड़ा ही फंड मिलता हैं | 

किसी वकील, डाक्टर, इंजीनियर आदिम वाह्य श्रम अत्यव्य है; केबल बुद्धिके 
ही बलपर उन्हें पर्याप्त थन मिलता है | किसीके पास मशीन) भूमि आदि बाह्य 
साधनोंकी प्रधानता है; वे उसके सहारे साधारण बुद्धि, वाणी एवं शरीरके कम्मसे 
ही बड़ा फल पा लेते हैं | इसमें मी अवसरका महत्व होता है । क्रिसी अवसर- 
पंर कोई वाणी; कोई औषध, कोई क्रिया छामदायक होती है। किसी अवसर- 
पर वही हानिकारक भी हो जाती है | शांख्रीय कर्मेमें भी अप्र॒पर तथा जानकारी- 
का विशेष महत्व हैं| डाक्टर, इंजीनियरः गणक) वकीछ आदिके भी जानकारी 
तथा कर्मोकी विलक्षणताके समान ही बेंदिक, तान्त्रिक। ज्योतिशेम, अश्वेमेध, 
परडध्वशोधनादि कर्मोमें भी शानक्रिया आदिकी बिलक्षणता होती हैं । पाठ! 
जयमें श्रम समान होनेपर भी किसी मन्त्र-स्तोत्रके जब, प्राठसे सामान्य - फछ होता 
हैं, किसी मन्त्रस्तोत्रके जय-पाठसे विशिष्ट फछ होता है. | यहाँ. श्रमकी विशेषता न 
होकर बस्तुको विशेषतासे ही फलमें विशेषता मान्य होती हैं 


परिश्रम, शक्ति एवं परिश्रमका भेद भी अवास्तविक तथा अनुपयुक्त है | 
वस्तुतः खरीदगार फलके आधारपर ही दाम देता फलेतादक शक्तिक! 


कुछ भी दाम नहीं होता | काम न करनेवाले या अन्यका काम करनेवाले श्रमिकके 
पास भी शक्ति है, परंतु जिसके लिये उसका, फल नहीं है उसके लिये वह व्यर्थ 
है। अतः उसका कुछ भी दाम नहीं देता | अतः परिश्रमशक्ति एवं परिश्रमके 
प्रथक्‌ फलकी कव्पना निराधार है । जितनेसे परिश्रमशक्ति बनी रहे; उतना दाम 
परिश्रमशक्तिका दाम है; यह नियम भी व्यमिचरित हैं । क्योंकि वकीछो, डाक्टरों 
आदिके श्रमशक्ति बनाये रखनेसे कहीं बहुत अधिक दाम मिलता है; अतः उस 
दामको परिश्रमशक्तिका दाम नहीं कहा जा सकता। ऐसे स्थानोमें परिश्रमका 
दाम दूसरां क्या हो सकता है ? क्योंकि यहाँ तो कोई वस्तु बाजारमें जानेवाली 
नहीं है; जिससे छागत ख् निकालकर सोदेके दामकों परिश्रमका फल कहा जा 
सके | वकीलके परिश्रमका परिणाम म्याय्राप्ति कहा जा सकता है, उसके फुलूसरूप 
प्राप्त होनेवाले भूमि; हिरिप्य आदिमें भले बक्ीलके परिश्रमकों भी हेतु कहा जाय, 
परंतु बह बादी आदिकी निज्ञी-बस्तु ही है। उसे प्रा होनी ही चाहिये। तभी 


कु 
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उसके पक्षम न्याय हुआ है | “अतः वह सब वकीछके श्रमका फल हैं) 
उसे ही मिलना चाहिये”; यह नहीं कह्य जा सकता | बहुत-सी ऐसी भी मजदूरी होती 
हं जिसके द्वारा बाजारमें जानेवाला कोई सोंदा नहीं बनता । उदाहरणार्थ अपने 
ही कुठुम्बके काम चलनेके लिये छोहार, दर्जी, बढ़ मकान बनानेवाले कारीगरसे 
उपयोगके लिये काम कराये जाते हैं, वहाँ धोबी। नाई, मंगीके अमोंका- क्या 
दाम होगा ! यहाँ कोई बाजारमें विकनेकां सोदा नहीं बनता | अतः वहाँ बाजार 
भावके आधारपर श्रमका दाम निश्चित करना पड़ेगा | अवश्य ही वह दाम कामके 
अनुरूप तथा राष्ट्रिय नागरिकोंके जीवनस्तरके अनुरूप होना चाहिये। इसके 
बिपरीत जहाँ कथश्वित्‌ मजदूरोंका जीवन चलनेके लिये नितान्त आवश्यक- जो 
कम-से-कम मजदूरी देते हैं, वें अन्याय करते हैं | उनपर नियन्त्रण आवश्यक है | 
फिर भी सोंदा बनानेवाले मच्दूगेंकी उचित मजदूरी या नोकरीसे अतिरिक्त लागत 
खर्च निकालकर सोदेके सब दाममें भी मजदूरोंका अधिकार है। यह नहीं सिद्ध हो 
सकता | कोई कारण नहीं कि उपयोगार्थ काम करनेवाले मजदूरोंके परिश्रमका 
दूसरा दाम हो और सौदा बनानेवाले मजदूरोंके परिश्रमका दूसरा | वाजारमें गेहूँ 
खानेके लिये खरीदें या दानके/लिये खरीदें अथवा बेचनेके लिये खरीदें, पर दाममें 
कोई अन्तर नहीं आता | 


कच्चा माल) मशीन और पूँजी तथा पूँजीपतिकी बुद्धि; साहस; चेश् आदि 
सब मिलकर लममें हेतु हैं। यदि मजदूरोंके परिश्रमका भेद मानकर परिभ्रमका दाम 
भी पथक-इथक्‌ माना जाय तो मशीनोंके सम्बन्धर्म भो कहा जा सकता है कि जितनेसे 
मशीन कामलायऊ बनो रहे, वह उनकी कार्यक्षमताका दाम होगा । सजदूरकी नोकरी 
आदि छागत खर्च निकालकर अवशिष्ट सोदेका दाम मशीनकी क्रियांका परिणाम 
है। लाखों मजदूरोंका काम करनेवाली मशीनके सम्बन्धमें वे सभो न्याय छागू होने 
चाहिये; जो मजदूरके सम्बन्ध छागू होते हैं। अतः छ/खों मजदूरोंकी श्रमशक्ति 
एवं श्रमका जो भी फल है, वह सब मशीनके मालिककों मिलता चाहिये | कच्चा 
माल तो सोदेका उपादान-कारण ही होता है। रूई ही सूत बनती है, सूत ही 
कपड़ा बनता है; अतः रूई तथा सूतके मालिककों जो दाम दिया गया है; उसे 
भी अपूर्ण ही कह्य जा सकता है। रुपया निश्चल पड़ा रहे तो उसका कुछ भी 
फल नहीं होता । परंतु बैंकमें जाता है तो व्याजरूपसे उससे कुछ आमदनी होती 
है। व्यापार-उद्योगमें छगानेसे उससे ओर बड़ी आमदनी होती है | इसलिये 
ब्यापारमें पूँजी छगायी जाती है। यदि छागत खर्चके अतिरिक्त सोदेका दाम 
मजदूरके परिश्रमका ही फछ है और वह सब मजदूरकों ही मिलना चाहिये; तब 
तो कच्चे प्रालू खरीदने, मकान; मशीन बनाने, मजदूरोंको बगोरकर काम कराने) 
फतदूरी देनेम पूँजी लगाकर उसे खतरेम डालना व्यर्थ ही होगा | उसकी अपेक्षा तो 
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बिना खतरा उठाये ही बैंक रुपया रखकर लाम उठाया जा सकता हैं । अत 
जैसे अमिकको श्रम छगानेका फछ मजदूरी मिल्ती है, बेसे ही पूँजीपतिके पूँजी 
लगानेका फल मुनाफा मिलना चाहिये | हाँ; वह सीमित होना चाहिये | समाज 
तथा मजदूरोंको नुकसान पहुँचानेवाला न होना चाहिये |... 
पूँजी ओर श्रम 
अतिरिक्त श्रमके दरके सम्बन्ध माक्सवादी कहते हैं कि “धूँजी या 
पेंदावारके साधनोंको हम इस प्रकार बाँठ सकते हैं | एक वे साधन; जो एक हृदतक 
स्थायी हैं, उदाहरणतः इमारतें ओर मशीनें, दूसरा कच्चा माछः तीसरे मजदूरको 
मजदूरी देनेके लिये पूंजी | पूजीका जो भाग पेंदावारके स्थायी साधनोंपर खर्च होता 
है, वह एक निश्चित समयमें पंद्रह था बीस वर्षमें वसूछ हो सकता है। इन साधनों- 
के दामपर सूद और घिसाई पूँजीपति आमदनीमेंसे लगातार निकाछ्ता जाता है। 
कच्चे माल्पर जो पूँजी खर्च होती है; वह भी तैयार किये गये सोदेके बिकते ही 
सूल हो जाती है । पेदावारके इन साधनोंपर जो रुपया छगता है; पूँजीपति उसे 
देके मूल्यसे वसूछ कर लेता है; परंतु उसपर मुनाफा बंसूछ नहीं किया जा सकता; 
वह घट्ता-बढ़ता नहीं । परिश्रमकी शक्ति इन साधनोंपर छगाये बिना कुछ छाभ 
नहीं हो सकता । पैदावारमें छगाये गये पूँजीपतिके घनका तीसरा भाग परिश्रमके 
शक्तिके खरीदनेमें लगता है | पूँजीपतिका मुनाफा उसकी एूँजीके इस भागसे आता है | 
“परिश्रम करनेकी शक्ति-जिस दामप्र खरीदी जाती हैं; परिश्रमके फलकां 
दम उससे अधिक होता है । सोदेके दाममेंसे परिभ्रमकी शक्ति या दाम निकाल 
देनेपर “अतिरिक्त दाम? बच जाता है। अतिरिक्त दाम बढ़ानेका सीधा तरीका यह 
है कि परिश्रमकी शक्तिके दाम मजदूरीको घठाया जाय, उदाहरणतः यदि मजदूर 
द्वारा कराये गये दस घंटे परिश्रमका दाम एक रुपया है और उससेंसे मजदूरको 
उसकी परिश्रमकी शक्तिका मूल्य आठ आने दे दिया जाता हैं तो अतिरिक्त 
मूल्य आठ आने प्रति मजदूर बच जाता है | परिश्रमके मूल्य एक रुपयेमेंस यदि 
मजदूरी घटा दी जाय तो अतिरिक्त मूल्यका मुनाफा बढ़ जायगा । दूसरा उपाय 
मशीनोंका प्रयोग बढ़ाकर पेदावार बढ़ाना है । जिसमें परिश्रमके शक्तिके कम खर्च 
होनेसे उसके लिये कम दाम देना पड़े और मालिकके पास अतिरिक्त दाम या 
मुनाफा अधिक बच जाय । अतिरिक्त श्रमको बढ़ानेका तीसरा उपाय यह है कि 
: परिश्रमकी शक्तिका मूल्य तो न बढ़े; परंतु परिश्रम अधिक दामका अधिक समयतक 
कराया जाय ताकि अतिरिक्त मूल्यका भाग बढ़ जाय | इसके लिये मजदूरोंसे बजाय 
- दस घंटेके बारह घंटे काम कराया जाय | दस घंटे काम करानेसे पाँच घंटेमें तो 
मजदूर अपने परिश्रुमकी शक्तिका दाम पंदा करता हक जो उसे भाल्किसे 
मिलता है और पॉच घंटेमें गालिकके लिये अतिरिक्त दाम | अब काम बारह 
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बेटे कराये जानेपर आर परिश्रमकी शक्तिका दाम मजदरी न बढ़ानेपर अतिरिक्त 
श्रम बजाय पाँच प्रंटके सात घंटे होने लगेगा। इसीलिये जब मशीनोंद्वारा थोड़े 
समयमे अधिक काम हो सकता है; तब भी माल्कि छोंग कामके घंटे बटनेके लिये 
तेबार नहीं होते | 

इस प्रकार हम देखते हैं कि मुनाफा कमानेकी एप जीवादी प्रणालीम॑ मशीनों 
का प्रयोग बढ़ने; पंदाबार बढ़ने आदि सभी प्रकारकी उननतिसे मजदरोंकों नुकसान 
और पूँजीयतियोंकी छाभ होता है; क्योंकि इन सब वस्तुओंका व्यवह्वर समाजकी 
आवश्यकताओं को पूरा न कर मुनाफा कमानेके उद्देश्यसे किया जाता है । पैदावार: 
के सब साधनेके मौजूट होते हुए. भी पदावार उस समयतक नहीं हो सकती जब 
कि मेहनतकी शक्तिको व्यवहारम ने छाया जाय । पूँजीवादी समाजमे मजदूरोंते 
मेहनतकी शक्ति आती है| मजबूरोंकी मेहनतकी शक्तिको मजदूरी या वेतन- 
द्वारा खरीदकर पैंदाबारके साधनोंकों चछाया जाता है ! मजदूरी पूँजीवादी 
समाजका विशेष महत्वपूर्ण अड्ट है; क्योंकि मजदूरीद्वारा' ही पूँजीपंति मजदूर- 
की मेहनतसे मुनाफा उठाता है | 

“अपने लछाभके विचारसे पूँजीपति मजदूरोंकी मजदूरी अर्थात्‌ परिश्रम करनेकी 
' शक्तिका दाम सदा ही घटने को कोशिश करते.रहते हैं | परिश्रमकी शक्तिके मूल्य और 
परिश्रमके मूल्यपर विचार करते समय यह कहां गया है कि पूँजीपतिके व्यवसाय- 
में परिश्रम करनेवाले मजदूरके परिश्रमक्ते दो भाग होते हैं। मजदूरके परिश्रमका एक 
वह भाग होता हैं; जो उसकी ,पररेश्रमकी शक्तिक्रे मूल्यमें उसे दे दिया जाता है और 
उसके परिश्रमका दूसरा भाग वह होता है; जिसका उसे कोई फल नहीं मिलता; 
अथांत्‌ अतिरिक्त श्रम | मजदूर इस रहस्यकों नहों जानता | उसे यही समझाया 
जाता है कि “जितने दामका परिश्रम उसने किया हैं, उतना दाम उसे मिल गया है? 
मजदूरको कह जाता है कि भुम्हारे परिश्रमका जो दाम एक पूँजीपति तुम्हें देता है, 
उसे यदि तुम कम समझते हो तो दूसरी जगह मजद्री तलाश कर सकते हो |! 
मजदूरीका दर समाज भरमें एक ही रहता है; क्योंकि सभी पूँजीपति अतिरिक्त श्रम- 
से छाभ उठाना चाहते हैं | 

“यदि मजदूरकी मजदूरी उसी पदार्थके रूपमें दी जाय जिसे वह अपने 
परिश्रमसे तैयार करता है; तो उसे इस बातका ' अनुमान हो सकता है कि उसके 
परिश्रमके फलका कितना भाग उसे मिलता है; ओर कितना भाग मालिककी जेबमें 
चला जाता हैं । परंतु मजदूरी या वेतनका पर्दा मजदूरसे उसके शोषणकी 
वास्तविकताको छिपाये रहता है | पूँजीवादी समाजमें मेहनत करनेवाली साधनहीन 
श्रेणी पैदावार तो बहुत अधिक करती है; परंतु खर्च करनेके लिये बहत कम 
पाती है | पैदावारकी शक्ति ओर साधन तो खूब बढ़ते जाते हैं; किंतु जनताकी 
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वैदावार; खर्च करनेकी शक्ति घटती जाती है। इन सबका कारण है; अतिरिक्त 
मूल्यके रहस्यमय मार्गद्वारा जनताके परिश्रमका मुनाफेके रूपमें एूँजीपति श्रेणीके 
खजानोंमें जमा होते जाना | इस व्यवस्थासे मेहनत करनेवाली साधनहीन श्रेणी तो 
संकट भोगती ही है; परंतु पूँजीपति श्रेणीकी भी कम उलझनका सामना नहीं 
करना पड़ता । समाजमें हो सकनेवाली भ्रैदावास्कों जनता खपा नहीं सकती । 
पूँजीपतियोंके पैदावारके विशाल साधन निष्प्रयोजन खड़े रहते हैं। उन साधनोंमें 
लगी उनकी एँजी उन्हें कोई लाभ नहीं पहुँचा सकती ओर वे भयंकर आर्थिक 
संकट अनुभव करने लगते हैं | 

“यद्यपि पूँजीवादी व्यवस्थामें मेहनत करनेवाली श्रेणीका शोषण उन्हें दी जाने- 
वाली मजदूरीके पर्देमें छिपा रहता है; जिसके द्वारा उन्हें सदा यह विश्वास 
दिलाया जाता हैं कि उनकी मेहनतका पूरा फछ मेहनत करनेवाल्लेको मिरू जाता 
है, परंतु मजदूरोंको उनकी मेहनतसे मिलनेव्राले फलूमें नित्य कमी आते जानेसे 
उनका जीवन दिन प्रतिदिन संकटमय होता जाता है; इसलिये मजबूरश्रेणी अपनी 
मजदूरीको बढ़ानेकी पुकार उठाये बिना नहीं रह सकती |? 

माक्सने उसी वातकों बास्बार दोहराया है | कहा जा चुका है कि 
मजदूरीका दरें उचित होना चाहिये; परंतु माक्सवादी तो किसी न्यायालय या 
पंचायतकी बात माननेको ग्रस्तुतही नहीं होते । समझोता उन्हें अमीष्ट नहीं होता । 
उनका उद्देश्य तो सम्पूर्ण पूँजीको हथियाना है | जो पहले बेकारीके कारण परेशान 
होकर नोकरी ढूँढ़ता था उसे काम मिला | नौकरी मिलनेसे जब बैठनेकों जगह मिल 
गयी तो अब वह माल्किको समाप्त करके खय॑ मालिक बनना चाहता है। ऐसी 
इृष्टिवाल्य व्यक्ति या समाज समझौता भत्य कब चाहेगा ! शोषण, उत्मीडनका 
अतिरंजित बीमत्स वर्णन केवछ उत्तेजना और विद्वेष फेलानेकी दृष्टिसे मा्सवादी 
करते हैं | उनके वर्णनमें तथ्यांश नगण्य ही होता है । 

मार्क्सका अतिरिक्त श्रमः अतिरिक्त मूल्य सर्वथा निराधार है| मजदूरीका 
मार्ग बिल्कुल स्पष्ट है | इसमें कोई भी रहस्य नहीं । जैसे आपसी समझोते 
या पंचायत अथवा निष्पक्ष सरकारद्वारा कच्चे मालकी दर निर्धारित होती है 
बेसे ही श्रमकी भी दर निर्धारित होती है और हो सकती है। यह प्रत्यक्ष ही संसारकी 
आँखमें धूलिप्रक्षेप है कि ध्यापार या उद्योगमें होनेवाले छामका मूछ कारण उस 
श्रमिकका श्रम ही है; जो वेतनसे काम करता है | पूँजीका छाममें कोई हाथ नहीं 
है ।? जब सूदपर रुपया लेने या बैंकमें जमा कर देनेसे भी रुपयोंका सूद मिलता है; तो 
फिर यद्‌ अधिक छाभका लोभ न हो तो कोन बुद्धिमान्‌ उद्योगेंमें रपया छगायेगा और 
क्यों रुपयेको व्यर्थ खतरेमें डालेगा ! क्योंकि उद्योग या व्यापारमें हानिकी मी तो 
सम्भावना रहती है और झंझटमें ऊपरसे पड़ना | छाममें रुपयेका कोई हाथ भी 
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नहीं समझा जाता | यदि छाभ सब मजदूरका ही है पूँजीपतिका कुछ नहीं तब 
क्या पूँजीपति पागल है; जो निरर्थक अपना रुपया खतरेमें डालेगा ! और झंझट 
मोल लेगा ! हर्गिज नहीं; फिर तो अच्छा होता कि वह अपनी पूँजी बैठकर खाये 
और दूरसे तमाशा देखे कि साधनोंके बिना मजदूर श्रममात्रसे क्या कमाता है ! 
पैदावारके साधनोंकों बढ़ाना; औद्योगिक नगरोंमें श्रमिकोंकी इकट॒ठा करके 
उचित नौकरी देकर योग्य कामपर लगाकर उन्हें शिक्षित तथा अनुभवी बनाना 
अपराध नहीं है । वस्तुतः रामराज्यवादीके मतानुसार महायन्त्रका निर्माण अपराध 
हैं और उसपर प्रतिबन्ध छगाना चाहिये । मार्क्सवादमें तो एूँजीवाद; 
स्पम्थवादका उपकारक है; क्योंकि मार््सवादका यन्त्रवाद ही प्राण है । मनुष्योंको 
नूखा-नंगा बनानेवाल्ला पूँजीवाद अवश्य अपराधी है; उसका मिठना आवश्यक 
हैं| परंतु विचारणीय बात यह है कि कहीं भूखा नंगा बना देनेका लांछन 
लगाकर उसके विनाशका बहानामात्र तो नहीं हृढ़ा जा रहा है! जैसे हिटलर; 
मुनोलिनी दूसरोंको सम्य बनानेके लिये उनपर हमछा करनेके लिये अपनेको बाध्य 
समझते थे | एक भेड़िया नीचेकी ओर पानी पीनेवाली बकरीको अपराधिनी घोषित 
कर उसे खानेको अपनेको बाध्य मानता है। उसी तरह देशका सर्वर हरण करके 
अपना अधिनायकत्व खापित करनेके लिये पानी पी-पीकर माक्सवादी पूँजीवादको 
कोसते हैं। अतः न तो सब व्यवस्थाओँसे दूसरी व्यवस्थाओंका जन्म ही होता है न 
आवश्यक ही है। 
यह स्पष्ट है कि पूँजी, मशीन, कल) कारखाने। कच्चा माल ओर. श्रमिकों- 
का श्रम सब मिलकर उतलोंदनके हेतु होते हैं | जेसे श्रमिक बिना सब 
चीजें व्यथ होती हैं; वेसे ही कच्चे माल आदि बिना श्रमिकोंका श्रम भी व्यर्थ 
रहता है, तभी बेकारीका प्रश्न उठता है; बल्कि गन्ने आदि कई ढंगसे कच्चे 
माल; कारखानोंमें बिना गये भी उपयोगी होनेसे कीमती होते हैं । पर 
श्रम इन वस्तुओंके बिना सर्वथा व्य्थ रहता है । पूँजीपति जेसे दामसे मशीन 
खरीदता है, मकान बनाता है; दामसे कच्चा माल खरीदंता है, वैसे ही दामसे 
श्रमिकोका श्रम भी खरीदता है | जैसे अ्रमिकोंके श्रमके दाममें घटाव-बढ़ाव होता 
रहता है, वेसे ही कच्चे माठ ओर मशीनोंके दाममें भी घटाव-बढ़ाब होता रहता है। 
काम; कामके घंटे तथा वेतन पारस्परिक समझोतेसे ही तय होता है । यदि आपसी 
समझोतासे तय न हुआ हो तब धर्मशास््रद्वारा निर्धारित वेतन अ्रमिकोंक़ो प्राप्त हो 
सकता है । राष्ट्र-.हितके लिये बेरोजगारी दूर करनेके लिये; कामके घंटे और वेतन- 
की दरका निर्धारण सरकार मी करसकती है | सर्वथापि आयका जरिया केवल श्रम 
नहीं; किंतु श्रम मशीन, कच्चा माल सब मिलकर ही आयके हेतु हैं | कच्चा माल; 
मशीन श्रम सबका दाम पूँजीपतिने चुकाया है; अतः न्यायतः आयका हिस्सेदार 
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पूँजीपति ही है; अतिरिक्त श्रम और अतिरिक्त मूल्यकी कल्पना सवंथा निराधार है । 
धर्मशासरोंने स्पष्ट ही आयमें पूँजी छगानेवालोका हिस्सा बतल्या है । वेतनके 
सम्बन्ध आपसी समझोते तथा न्यायाल्यके मतका उल्लेख बृहस्पति-स्मृतिमें 
इस प्रकार है-- 
कुलीनदक्षानल्सेः प्राशैनाणकवेदिमिः । 
आयव्ययज्ञ:  शुचितिः झ्यूरे; कुर्यात्सद क्रिया: ॥ 
समो5तिरिक्तो हीनो वा यत्रांशी यरस्थ याहशः। 
क्षयव्ययोी तथा वृद्धिसतस्थ ततन्नर. तथाविधा ॥ 
प्रयोग कुवते ये तु हेमधान्यरसादिना | 
समन्यूनाधिके रंशैछ अस्तेषां तथाविधः ॥ 
( वृहस्प ० स्मृति० गायक० १३ | १-२) ४ ) 
अर्थात्‌ कुलीन; दक्ष, निराल्य्य, विद्वान! व्यापारविशेषशञ, आय-व्ययके ज्ञाता 
साहसी लोग मिलकर व्यापार करें | मूलधनमें जिनका जितना कम या अधिक अंदा 
होता है; उसके अनुसार ही उनका हानि-छाभमें मी भाग रहता है। 


सुबर्ण, अन्न; रसादिका व्यापार करनेवार्लनका मूलधनके भागके अनुसार ही 
लाभमें भी भाग होता है। यहाँ स्पष्ट ही व्यापारमें घन छगानेवालॉंका ही छाभमें 
हिस्सा कहा गया है। लाभको श्रममात्रका फछ नहीं माना गया | 

समो. न्‍्यूनाधिको वांशों येन क्षिप्तस्थेव सः। 
व्यय॑ दच्यात्कम कुर्याव्लाभ॑ गृह्वीत चेव हि॥ 
क्षयहानिय दा तत्र देवराजकृताद भवेत्‌ । 
सर्वेष्मेव सा प्रोक्ता कल्पनीया. तर्थाशतः ॥ 

( बृहस्प० स्मृति० गायकवाड संस्कृ० १३ | ५, «८ ) 


बराबर या कम-अधिक मूल धनमें जिसका जैसा भाग होता है तदनुसार 
ही उसका वेतन आदि सम्बस्धसे व्यापारिक व्ययमें खच होगा; तदनुसार ही छाभमें 
हिस्सा मिलेगा | उसी तरह यदि राजकृत या देवकृत हानि हो तो भी मूलधनके 
भागानुसार ही हानि भी सबको ही सहनी पड़ेगी । 
अनिर्दिष्टो वार्यमाणः .. प्रमादाथस्तु नाशयेत। 


तेनेच तद्भवेद्देय॑ सर्वेषा समवायिनाम्‌ ॥ 
राजे दत्वा तु षड़भागं लमेरंस्ते यर्थांशतः || 
देवराजभयाचस्तु स्व॒शक्त्या परिपालयेत्‌। 


तस्यांश दशम॑ दृत्वा गृह्लीयुतेंइशतोी. . परम ॥ 
( बृह० स्मृ० १३। ९--११ ) 
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समुदायकी सम्मति बिना एवं मना करनेपर भी अगर किसीने प्रमादव॒श 
धन नष्ट किया है; तो उसे सबको घन देना पड़ेगा | राजाका पष्ठांश देकर शेष 
आय मूरूघनके भागानुसार सबको मिलना चाहिये | जिसने विशेषरूपसे देवभव 
या राजमयसे घनको नाश होनेसे बचाया है उसे दशांश देकर शेषका अंशानुसार 
समुदायके छोग ग्रहण करें--- 
बहूनां सम्मतो यस्तु दद्यादेको धन नरः। 
करण कारयेद्वापि. संवरेव कृत भवेत्‌ ॥ 
समवेतेस्तु यहत्त॑ प्रार्थनीय॑ तथैव तत्‌। 
न याचते च यः कश्चिल्लाभातस्स परिहीयते॥ 
श्रूयतां क्षका दीनां विधानमिदमुच्यते । 
वाह्यवाहकबीजाओे: क्षेत्रोपफरणन च। 
ये समाः स्युस्तु तेः साथ कृषि: कार्या विज्ञानता ॥ 
( वही २२; २५--२७ ) 
बहुतोंकी सम्मति किसी उद्योगके लिये, एक व्यक्ति जो धन देकर 
उद्योग प्रारम्भ करता है; वह सभीद्वारा दिया गया समझा जाना चाहिये । जिन 
संयुक्त छोगोंने जो धन दिया है समीको मिलकर ही उसे माँगना चाहिये । जो 
उनसे नहीं माँगता उसे छाभमें वंचित रहना पड़ेगा । संयुक्तरूपसे कृषिकर्म 
करनेवालेमें भी जिनका हछ, बेल; मजदूर, बीज; खाद, खेत आदिका सामान 
या कम, अधिक जिनके जेसे हैं, तदनुसार ही उनको लाभमें हिस्सा मिलना चाहिये | 
वाह्यबीजात्ययाद्न्न. क्षेत्रहानिः प्रजायते | 
तेनेव सा प्रदातव्या सर्वेषां कृषिजीविनाम ॥ 
हेमकारादयो यत्र शिल्प सम्भूय कुव॑ते। 
कर्मानुरूप॑ निवेश रभेरंस्ते यथांशतः ॥ 
शिक्षकामिज्ञकुशछा आधचार्याइचेति शिल्पिनः | 
एकद्वित्रिचतुर्भागान्‌ लभेयुस्ते यथोत्तरम्‌ ॥ 
हम्य. देवगद॑ वापि धार्मिकोपस्कराणि च। 
सम्भूय कुवंतां. चेषां प्रमुखो द्वयंशमहंति ॥ 
नतंकानामेष. एवं. धर्म सद्भिरुदाहतः । 
तालछज्ञो रमते हाथ गायनास्तु समांशिनः ॥ 
( वही २८; ३४-३७ ) 
जिसके हल-बेल या बीजकी कमीसे जो खेतकी हानि हो उसीको वह हानि 
सहनी पड़ेगी | हेमकार आदि शिल्पी जहाँ मिलकर काम करते हों, वहाँ कर्मानुरूप 
प्रत्येकको वेतन मिलना चाहिये | शिक्ष क। अभिज्) कुशछू आचार्यकों एक; दो; 
तीन तथा चार भाग क्रमेण मिलना चाहिये | प्रासाद, देव, णह धार्मिक उपस्करण 
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बनानेमें प्रमुखकों दो अंश मिलना चाहिये। नर्तकोंमें यही विधि है | तालशकों 
आधा मिलने चाहिये ओर गायकोंकी समान अंश मिलना चाहिये | 

इन प्रसंगोंसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि व्यापार, उद्योग तथा अन्य कृष्यादि 
कर्मोमें होनेवाले छाभ एवं हानिके भागी धनादि साधन छगानेवाल्ेंकों ही मिल्ता 
है। अ्रमिकोको उनके श्रमका फल वेतन होता है | 


अतिरिक्त आय ओर अन्तर्षिरोध 


मार्क्सवादियोंका कहना है कि “समाजकी कोई भी व्यवस्था जब पूर्ण विकासको 
प्रात्त हो चुकती है और उस व्यवस्थामें समाजके लिये आगे विकास करनेका अवसर 
नहीं रहता तो उस व्यवस्थाकों तोड़नेके लिये खय॑ ही विरोधी शक्ति पेंदा हो जाती 
े ञ्से पे व्यवर ९० कर कप ती है १ 
है; जो उसे तोड़कर नयी व्यवस्थाका मार्ग तेयार कर देती है |! 


मार्क्सवादके विचारसे “पूँजीवाद ऐसी अवस्थामें पहुँच चुका हैं कि उसकी 
व्यवस्थाकों बदछे बिचा समाजका विकास आगे नहीं हो सकता; समाजकी पैदावारकी 
शक्तियाँ आगे उन्नति नहीं कर सकतीं । ऐतिहासिक नियमके अनुसार एूजीवादी 
समाजने अपनी व्यवस्थाका अन्त कर देनेके लिये शक्तिको जन्म दे दिया है। यह 
शक्ति है, पूँजीवादके शोषणद्वारा उ्न्न साधनहीन श्रेणी ।? 


माक्सवादी कहते हैं कि 'साधनहीन श्रेणीकी संख्या समाजमें प्रति हजार 
९९८ से भी अधिक है। पेदावारका केन्द्रीकरणकर पूँजीवादने इस साधनहीन 
श्रेणीकों ओद्योगिक नगरोंमें जमाकर संगठित होनेका अवसर दिया है । पूँजीवादने 
मशीनोंके विकासमें सहायता देकर और मशीनोंका उपयोग बढ़ाकर समाजद्वारा 
की जानेवाली पेदाबारमें मेहनत करनेवाली श्रेणीका भाग घटकर उसे भूखा और 
नंगा छोड़कर उन्हें अपने जीवनकी रक्षाके लिये लड़नेको विवश करदिया है । 
इसकी जीवन-रक्षा तब हो सकेगी जब यह श्रेणी जीवन-रक्षाके साधनोंकों प्राप्त 
करनेकी राहपर चलेंगी । इस श्रेणीका पहला संगठित प्रयत्न इस बातके लिये है 
कि समाजमें यह जितनी पेदावार करती है, उसमेंसे कम-से-कम निर्वाहयोग्य 
पदार्थ तो उसे मजदूरीके रूपमें मिल जाय |? 


माक्सका यह सिद्धान्त काकतालीय न्यायसे मछे ही घट जाय) किंतु सत्य नहीं 
है| अन्तर्विरोध, पिछली व्यव्ाका विनाश, दूसरी व्यवख्थाका जन्म होनेका 
सिद्धान्त व्यापक नहीं है; क्योंकि माक्सके अमिमत धवर्गहीन समाज-व्यवस्थामें! 
ही यह नियम व्यभिचरित है | वह भी एक व्यवस्था है ही। परंतु उन्हें. उसका 
“विनाश और उसमें अन्तर्विरोध नहीं मान्य” है | इसः तरह रामराज्यवादी 
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रामराज्यको ही अन्तिम व्यवस्था मान सकता है। माक्सके गुरु हीगेलका आदश 
राज्य भी ऐसा ही है; जिसमें अन्तविरोध नहीं होता। चीनी गणतन्त्रमें भी 
पूंजीवादका विनाश आवश्यक नहीं समझा गया । रामराज्य-प्रणालीसे बेकारी 
भूखमरी नहीं व्यापेगी। आर्थिक संकट भी नहीं आयेगा । इसीलिये मालके 
खपतकी भी कमी नहीं होगी। जैसे पूँजीपति सरकार नवे-नये कार्मोंके लिये नयी- 
नयी मशीनोंका आविष्कार तंथा प्रयोग कर सकती है; उसी तरह एजीपति व्यक्ति 
भी | जब एक वस्तुका उत्तादन माँग्से अधिक होने छगेगा तो दूसरी वस्तुके 
उत्पादनमें छग जायगा । जब दूसरे बाजार हैं नहीं; मालका उत्पादन आवश्यकतासे 
अधिक होता है, तब काम ठप रखनेकी अपेक्षा दूसरे कामका आरम्भ छाभदायक 
भी होगा । समय-समयरर व्याथारों एबं उद्योगोंमें उद्योगपति रद्दोबदल करते ही 
हैं, यह कोई नयी बात नहीं है। 
(पे बे 
सबहारा ओर क्रान्ति 
माक्तव्रादियोंके अनुसार “साधनहीन श्रेणी अपनी परिख्ितियोंके कारण 
मुख्यतः तीन भागोंमें बंटी हुई है; जिनमें किसान, मजदूर और निम्न, मध्यम 
श्रेणीके नौकरी पेशाके छोग हैं | साधनदीन श्रेंणीके इन तीनों मागेमेंसे ओद्योगिक 
देशोंमें मजदूर छोग संख्यामें सबसे अधिक हैं । संख्यामें सबसे अधिक होनेके अलावा 
उनका घरवार आदि कुछ भी शेष न रहनेसे समाजकी मोजूदा व्यवस्थासे उन्हें 
कुछ मोह नहीं । इनकी अवस्थामें परिवर्तन आनेसे इन्हें किसी प्रकारकी हानिका 
डर नहीं। ओद्योगिक केन्द्रोंमें मजदूरोंके बहुत बड़ी संख्यामें एकत्र हो जानेसे उनमें 
संगठितरूपसे एक साथ काम करनेका भाव भी पैदा हो जाता है और नगरोंमें 
रहनेऊे कारण राजनैतिक परिखितियांकों मो वे बहुत शोत अनु भव करने छाते हैं। 
पूजीवादके विरुद्ध आनेवाढी साधनदीन श्रेणीकी क्रान्तिमें ये मजदूर लोग ही अगुआ 
होंगे ।किसान भी यद्यपि मजदूरकी तरह ही साधनहीन हैं; परंतु उन की परिस्थिति उनके 
सच्चे ओर संगठित होनेके मार्गमें रकावट डालती है| किसान प्रायः भूमिके एक 
छोटेसे टुकड़ेसे बँधा रहता है, जिसपर मेहनत करके वह जो पैदा करता है उसका 
केवल वही भाग उत्के पास रह जाता है, जिसके बिना किसानमें परिश्रमकी शक्ति 
कायम नहों रह सकती। शेष चछा जाता है भूमिको मालिक कहलनेवाली श्रेणीके 
लिये | किपानका शरण भी मजूरकों भाँति होता है। और वह भी वास्तवरमें 
मजदूर ही है; जो मिल्लोंमें काम न कर भूमिके टुकड़ेपर मेहनत करता है और अपने 
आपको साधनहीन न समझकर एंक प्रकारसे भूमिके छोटेसे हुकड़ेका मालिक: 
समझता है । भूमिके इस टुकड़ेके मोहके कारण उसे क्रान्तिसि भय लगता है | 
किसानोंका काम करनेका तरीका ऐसा है कि अछा-अछूग काम करनेसे उनमें 
संगठनका भाव भी जल्दी पैदा नहों हो पाता। नगरोंसे दूर रनेके कारण बे 
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बदलती हुईं परिस्थितियोंक्रों बहुत देरमें समझ पाते हैं। सामाजिक क्रान्तिद्वार 
भूमिकों समाजकी सम्पत्ति बनाये बिना उनका निर्वाह नहीं। उसे इससे लाम ई 
होगा; परंतु वह इस क्रान्तिमं आगे न आकर क्रान्तिकारी मजदूरोंका सहायक हीं 
बन सकता है । बहुत सम्भव है अपने अज्ञानके कारण वह क्रान्तिका विरोध भी 
करने लगे; परंतु उसके हितको ध्यानमें रखकर सामाजिक क्रान्तिके मार्गपर उसे 
चलाना मजदूरश्रेणीका काम है | 


निम्नश्रेणीके साधनद्वीन, नौकरी-पेशावाले छोगोंका इस आमन्दोलनमें विशेष 
महत्व है | ये लोग यद्यपि शिक्षाकी दृश्सि साधनहीन श्रेणीके नेता होने छायक हैं, परंतु 
अपने संस्कारोंके कारण यह अपने-आपको मजदूरश्रेणीसी ऊंचा तथा प्रथक्‌ 
समझते हैं | ये लोग अपने शक्तिको श्रेणीके रूपमें संगठित करनेमें न लगाकर 
अपनी वेयक्तिक उन्नतिद्वारा अपने-आपको ऊँचा उठानेका यलल करते हैं। वे 
लोग पूँजीपतियोंद्वारा साधनहीन श्रेणी किसान) मजदूरोंके शोषणमें पूँजीपतियोका 
शासन कायम रखनेमें ही अपना हित समझते हैं । क्रान्ति-विरोधी और प्रतिक्रिया: 
वादी होनेका कारण इस श्रेणीका विश्वास है कि साधनदीन श्रेणीका शासन हो 
जानेपर इन्हें भी मजदूर बन जाना पड़ेगा । इनके जीवन-निर्वाहका दर्जा गिर 
जायगा । ये लोग समझते हैं कि समाजवादमें सभी लोग गरीब हो जायेंगे; परंतु 
मार्क्सवादका विचार इससे ठीक उल्या है । उनका कहना है क्नि 
पूजीवादमें पूजीपतियोंके मुनाफा कमा सकने और समाजको उपयोगके पदार्थ मिझ 
सकनेके उद्देशोमें अन्तविरोध होनेके कारण समाजमें पैदावारके साधनोंपर रुकावट 
न रहेगी | समाजमें इतनी पैदावार हो सकेगी कि साधारण परिश्रमसे ही सब 
लोगोंकी अपनी आवश्यकताएँ - पूर्ण कनेका अवसर रहेगा और ९९ प्रतिशत 
जनताको अवस्था समाजवादमें पूंजीवादकी अपेक्षा बहुत बेहतर हो जांयगी | 
निम्न, मध्यम श्रेणीके वे भाग जो सचेत होकर इस बातको समझ जाते हैं कि 
पूँजीवादी व्यवस्थामें अपने परिश्रमका फल उचितरूपसे न पा सकनेके कारण वे 
मजदूरश्रेणीमें मिलते जा रहे हैं और साधनहीन होनेके नाते उनके हित मजदूरों 
तथा दूसरे साधनहीनोके ही समान हैं; वे साधनहीन श्रेणीके आन्दोलनमें आगे 
बढ़कर अगुआका काम करते हैं | 

साधनहीन श्रेणियोंके आन्दोलनोंकी गतिके बारेमें मार्क्सने लिखा है, 
“साधनहीन मजदूरअओेणीको मजदूरी और वेतनकी गुलामीमें फँसाकर उसका भयंकर 
शोषण हो रहा है ओर वह जीवनके कुछ अधिकार पा सकनेके लिये छट्पया रही 
है। परंतु इस श्रेणीको इन छोटे-मोटे सुधारोंके मोहमें नहीं फँसना चाहिये । उन्हें 
याद रखना चाहिये कि इस आन्दोलनद्वारा वे केवल पूंजीवादके परिणामोंको ही दूर 
करनेका यत्न कर रहे हैं | वे पूँजीवादको जो उनकी मुसीबतोंका कारण है; दूर 
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. करनेका यत्न नहीं कर रहे हैं | वे अपनी गिरती हुई अवस्थामें केवल रोक लगानेका 
यत्न कर रहे हैं | वे समाजकी इसारतकों नये सिरेसे बनानेका यत्न न कर गिरती 
हुई इमारतमें टेक देनेका यत्न कर रहे हैं" “ * 'मुनासिब कामके लिये मुनासिब 
मजदूरीकी जगह अब उन्हें अपना यह नारा बुलंद करना चाहिये” ** 
(मजदूरी और एूँजीवादी व्यवस्थाका खात्मा हो |? 


मार्क्धबाद इतिहासके जिस क्रम और विचारघारामें विश्वास करता है उसके 
अनुसार एँजीवादी प्रणालीमें सुधार ओर लीपापोतीकी गुंजाइश बाकी नहीं | 
वह अपना उद्देश समझता है एक नवीन समाजका निर्माण। असलमें चीनके 
अनुभवौंसे ही माक्सवादियोंकी मजदूरोंते मिनत्न किसान ओर निम्न मध्यम- 
श्रेणीको भी साधनहीन श्रेणीमें मिल्लाना पड़ा । चीनकी क्रान्तिसे पहले माक्संवादी 
कहते थे--«सर्बहाराके ही अधिनायकलमें क्रान्ति होगी | उसीसे समाजवादकी 
स्थापना होगी | मले ही किसानोंकी संख्या बड़ी है तथापि वह उदीयमान नहीं है | 
मजदूरदलछ ही उदीयमान है |? पर चीनमें कृषकॉद्वारा ही क्रान्ति हुई | सम्मवतः 
आगे चलकर परखितियोंके थपेड़ेसे मा्सवादियोंकों अन्य आसिकाँके भी 
सिद्धान्त मानने पड़ जायेँ । क्रुब्चेब तथा बुल्गानिननें भारत आकर बहुतसे 
भारतीय परमराओंका अनुगमन किया ही । यह कहा जा चुका है कि विशेषतः 
भारत-जैसे सांस्कृतिक देशोंमें उच्च खानदानके लोग ही परिस्थितिवश 
मजदूर बनकर मजदूरी करते हैं। उनमें घमं, सम्यता, संस्कृति तथा अपनी 
- मर्यादाकी रक्षाका भाव रहता है | वे मजदूरी करके कुछ पैसा पाकर अपने धर्म, 
संस्कृति तथा माता; पिता; पुत्र; पत्नी आदि कुट्ठम्ब एवं कुछपरम्पराका रक्षण 
चाहते हैं । वे क्रमागत ( बपोती ) सभ्यता संस्कृति अपनी सम्पत्ति ए.वं मिल्कियतमें 
अपनी जन्म-सिद्ध अधिकार मानते हैं। भांखमें मिताक्षराके अनुसार पूर्बजोंकी 
समत्तिमें पुत्र-पोत्रोंका खत्व मान्य है | गर्भत्य बाल्ककी ओरसे भी न्यायालयमें 
उठायी जानेवाली खत्वरक्षणकी माँग मान्य होती है। तभी लछोकमान्य कह सके 
थे कि खराज्य हमारा जन्मसिद्ध अधिकार है | मजदूर भी चाहता है कि मेरी 
कमाई मेरे पुत्र-पोत्रोंकीं प्राप्त हो । मैं अपनी कमाईसे दान-पुण्य कर अपना 
टोक-परलोक बना सकूँ | केवल फॉकरेमस्तीकी बात करना, होटछमें खाना तथा 
अस्पतालमें मरना उसे पसंद नहीं है। किसान तथा मध्यम श्रेणीके छोग भी 
अपनी भूमि, समत्ति, संस्कृति छोड़कर कम्यूनिज्मका परतन्त्रतापूणं जीवन व्यतीत 
करना नहीं चाहते । यह उनकी समझदारी है; बेसमझी नहीं। वे कहते हैं कि यह 
घरफूँककी समझदारी कम्युनिशेंको ही मुबारक हो । व्यक्तिगत भूमि-सम्पत्ति आदिका 
राष्ट्रीकरण हो जानेसे सभीको सदाके लिये परतन्त्रताके बन्धनमें जकड़' जाना 
पड़ेगा। अपनी संस्कृति, सम्यता एवं धर्मके विकास तथा रक्षणके लिये कोई कुछ 
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भी न कर सकेगा । मुट्ठीभमर तानाशाह कम्युनिष्ठोंका निर्णय ही उनकी धर्म; 
समभ्यताका निर्णय समझा जायगा | मध्यम श्रेणीकी यह समझानेकी आवश्यकता 
नहीं है कि मजदूर लोग गरीब नहीं रहेंगे | यह तो कोई भी समझ सकता है कि 
जिसका शासन रहता है वह गरीब नहीं रहता । 

“मजदूरों, गरीबोंका राज्य”, होगा यह नारा तो बहुसंख्यक गरीबेंके 
आकर्षणके लिये ही है। ओर इसीके द्वारा मनुष्यकी स्वाभाविक दुबंहडताओंका लाभ 
उठाकर ईष्यो-द्रेषकी बृत्ति उमाइकर विध्वंस तथा अपहरणमें गरीबोंकों प्रवृत्त 
करनेके लिये चेश्ठ की जाती है | फिर भी समझदार गरीब मजदूर सव समझते हैं 
कि छीना-झपटी तथा अपहरणादिक्रे द्वारा क्रिसीका स्थायी उपकार एवं कल्याण 
नहीं हो सकता । दूसरोंकों बिना सताये धर्मको बिना उल्लज्डन किये थोड़ा भी 
धन बरक्त और शान्तिका- कारण होता है | बेईमान, विधर्म छोगोंके बड़े ऊँचे- 
ऊँचे मनसूबे सुख-स्वप्नके मनोराज्य होते हैं । उनकी पूर्ति कभी नहीं होती | यदि 
धर्मनियन्त्रित रामराज्यकी नीतिके अनुसार ईमानदारीसे घामिक सामाजिक संगठन हो 
तो सभी उत्पादनकी असुविधाएँ दूर हो सकती हैं | बेकारी, बेरोजगारी 
भूखमरीकी चर्चा स्वप्नमें मी न दीखेगी | रामराज्यमें ऐसा ही था । 

नहिं दरिद्र कोड दुर्डो न दीना १ नहिं कोठ अबुध न ठच्छनहीना ॥ 
समुचित प्रयत्न बिना कम्यूनिव्महूपी जादूकी छड़ीसे समस्त समस्याओंका 
समाधान नहीं हो सकता | जीवनमें रोटी ही सब कुछ नहीं है; धर्म तथा ईमानका 
भी मानव-जीवनमें महत्त्वपूर्ण स्थान है । ईमानदार व्यक्तिको मुनासिब कामके लिये . 
मुनासिब मजदूरीकी बात तो समझमें आ सकती है; लेकिन मजदूरी भी खत्म हो; 
मजदूरी देनेवाला भी खत्म हो; भजदूरी ही नहीं, मजदूरी देनेवालेकी सारी 
सम्पत्तिके ही हम माल्कि बन जायें; यह भावना दगाबाज डाकूकी दानवी मनो- 
वृत्तिहे; सद्विचार नहीं। एक खूँखार मेड़िया या कुत्ता मी यह नहीं सोचता कि मुझे टुकड़ा 
देनेवाला खतम हो जाय, उसकी सारी रोटी मुझे मिछ जाय | सब जगह इमारत 
तोड़कर नयी इमारत ही नहीं बनायी जाती; किंतु बिना तोड़े हुए सुधारका प्रयत्न 
भी कत॑व्य है । कम्युनिश्को अपने शरीर, दिल-दिमागमें फितूर है तो इसील्यि 
सबको खतम नहीं किया जा सकता । किंतु विविध चिकित्सा-प्रणालियोंके सहारे 
उनके सुधारका प्रयत्न ही उचित है| इसी तरह जो व्यवस्था अच्छी है, किंतु 
उसमें कुछ आगस्तुक दोषोंका संसर्ग लग गया हो; वहाँ उस दोषको ही मिटनेका 
प्रयत्न किया जाता है | उस व्यवस्थाको ही मिटानेका प्रयत्न तो उस ढंगका है; जेसे 
सिरमें दर्द होनेपर दर्द दूर करनेका प्रयत्न न कर सिर काट डाढनेका प्रयत्न 
करना । ऐसे तो सभी श्रेणियाँ राज्याधिकार पानेको छटपणा सकती हैं; छटठ्पणाती 
रहेंगी; पर इसमें सिवा संघर्ष तथा अशान्तिके कुछ छाभ नहीं हो सकता | वस्तुतस्तु 





री 
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अधिक तथा मोहमें न फंसकर क्त॑व्य-मार्गपर प्रवृत्त होनेसे अधिकार बिना 
बुलाये ही पीछेयीछे दोड़ता है | 


यशाँ यह स्पष्ट समझना चाहिये कि धर्महीन वस्तुतः शोषक अन्यायी चाहे 
पूँजीवाद हो; चाहे सर्वहाराके नामसे कुछ कम्युनिशेका अधिनायकल्व हो; 
रामराज्यवादी दोनोंके ही विरोधी हैं | परंतु इसीलिये किसी व्यक्ति या समूहको मिया 
देना कथमपि उचित नहीं है। और कोयलेमें कालिमाके तुल्य बुराई या शोषण 
व्यक्ति या समूहका अनिवाय स्वाभाविक धर्म नहीं है; तो कोई कारण नहीं कि 
बुराई या शोषण व्यक्ति या समूहके बिना मिटाये न मिट सकती हो | कोयलेसे तो 
मनों साबुन खर्च करनेपर भी कालिमा नहीं मिठ्ती। परंतु जिस स्वच्छ वस्त्रमें 
कोयलेकी कालिमा लगी होती है; वह तो साबुन आदिसे धो लिया जा सकता है। 
प्राचीन वस्तु सब बुरी, नवीन अच्छी; पुराना समाज निकम्मा। नया अच्छा 
होगा; यह कोई नियम नहीं | कई बार नयी वस्तु पुरानीसे भी बुरी होती है। 
रामराज्यके विपरीत नयी व्यवस्था बेसे ही भीषण होगी जैसे स्वस्थताके विपरीत 
प्लेण और कालरा | यदि रामराज्यकी कत्यना अन्यविश्वास है; तो सम्यूण संसारमें 
सवहाराके नामपर कम्युनिशेंक्रा अधिनायक्व भी उनका दिसागी फिलूर 
ही है । विश्वभरमें वर्गराज्य वा शासनहीन समाजकी कव्यना तथा इच्छानुसार 
काम करना, इच्छानुसार वस्तु लेना इत्यादि कल्यना तो अन्धविश्वाससे भी अधिक 
अन्यतम विश्वास है। जेसे रूसोकी सामान्येच्छा, फिक्टेकी आदश विश्व सरकारः 
हीगेलका आदशो राज्य केबछ दिमागी चीज ठहरती है; वेसे ही माक्पकी वर्गहीन 
स्वच्छन्द राज्यकी कब्यना भी दिमागी फिवूर ही है। रामराज्यकी दृष्टिमें तो 
कर्मानुसार फलके सिद्धान्तमें राजमार्ग निर्विवाद है | जब व्यष्टि; समष्टि 
जगत; दीनदार; ईमानदार विद्वान्‌ सत्प्रय्मशीरक होगा; तब कभी भी सुख- 
समृ द्वेका रामराज्य हो ही सकेगा | 


पँजीवाद ओर कृषि 


कृषिके सम्बन्धमें माक्सवादियोंका कहना है कि उद्योग-धंधोंमें पूजीवादी 
ढंगपर संगठित हो जानेसे पहले भी खेती ओर खेतीसे सम्बन्ध रखनेवाले कारोबार 
पशुपालन; फछोको उत्तन्‍न करना आदि जारी थे ओर आजतक वें सब काम कहीं 
उसी रूपमें ओर कहीं परिवर्तित रूपमें चले जा रहे हैं । 


“पूजीवादका पहला प्रभाव खेतीपर यह पड़ा कि उद्योग-पैधोंके कारखाने- 
के रुपमें जारी होनेके कारण उनका खेतीसे कोई सम्बन्ध न रह गया । पूँजीवादी 
व्यवसथाका आरम्म होनेसे पहले प्रायः उद्योग-धंधों ओर खेतीका काम एक 
साथ ही होता था | किसान या तो खेतीके काममें बचे हुए समयसे कप ड़ा, जूता 
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ओर उपयोगके दूसरे सामान तैयार कर लेता था या किसानके परिवारका कोई 
एक आदमी परिवारमरक्के लिये इन पदार्थोंकों तेयार कर लेता था । परंतु कारखानोंमें 
यह पदार्थ अधिक सस्ते ओर अच्छे तेयार हो सकनेके कारण किसानोंका इन 
पदार्थोका स्वयं तेयार करना छाभदायक न रहा | उद्योग-धंधे सिमटकर शहरोंमें 
चले गये ओर गाँवोंमें केवल खेतीका ही काम रह गया | 

“समाजमें पूजीवादी व्यवथा आरम्म हो जानेका प्रभाव खेतीपर भी 
काफी पड़ा । पूँजीवादने कलछा-कोशलकी उन्नति कर और मजदूरोंकी माँग पेदा 
कर खेतीको पुरानी जागीरदारी व्यवस्थामें काफी परिवर्तन किया। पहले तो 
इसका प्रभाव यह हुआ कि जागीरोंसे किसान छोग दौड़कर ओद्योगिक नगरोंकी 
ओर आने छगे ओर जागीरें टूटने छगीं | परंतु जब पूँजीपतियोंके पास पूँजीकी 
बड़ी मात्रा इकट॒ठी हो गयी, तो इसका प्रभाव यह हुआ कि एूँजीपतियोंने जागीरें 
बनाना शुरू किया । खासकर बड़े-बड़े फामके रूपमें जागीरं। जिनमें खेती 
किंसानोंकी बड़ी संख्याद्वारा न होकर मशीनोंद्वारा होने लगी | 


८“उद्योग-घंधोंकी पैदावारमें पूँजीवादी व्यवस्थाके आरम्म हो जानेसे उद्योग- 
धंधोंके केन्द्र और खेतीकी जगह गाँवोंकी अवखामें बहुत बड़ा अन्तर आ गया । 
विज्ञनके विकाससे ओद्योगिक क्षेत्रमें आये दिन परिवर्तन होता रहता है। 
मनुष्योंका खान मशीनें छे लेती हैं; रफ्तार और चाहढोंमें उन्‍नति हो जाती है; 
परंतु खेतीकी अवस्थापर इन सब बातोंका प्रभाव बहुत कम पड़ता है | समाजकी 
आवश्यकताको उद्योग-घंधे ऑर खेती मिलाकर पूरा करते हैं | उनमेंसे एकके 
बहुत आगे बढ़ जाने ओर दूसरेके बहुत पीछे रह जानेसे विषमता आ जाना 
खामाविक हो जाता है। एूँजीवादद्वार घनके केवठ एक छोटी ही श्रेणीके 
हाथोंमें एकत्र हो जानेका प्रभाव खेती करनेवार्लॉपर भी बहुत गहरा पड़ता है | 
कृषिके क्षेत्रमें होनेवाला शोषण न केवछ अधिक पुराना है; बल्कि मजदूरकी 
अपेक्षा किसानके अधिक असहाय होनेके कारण वह अधिक गहरा भी है । 

८खेतीद्वारा आवश्यक पदार्थोंकी पैदावार करनेके लिये सबसे पहले जरूरत 
पड़ती है भूमिकी | पूँजीवादी देशोंमें भूमि कुछ बड़े-बड़े जमीदारोंकी सम्पत्ति 
होती है | ये जमींदार खयं भूमिसें कुछ पेदावार नहीं करते । किसानोंको खेती 
करनेके लिये भूमि देकर ये उनसे लगान वसूल लेते हैं। खेतीके लिये कुछ परिश्रम 
न करके ये खेतीके उपजका भाग इसलिये छे सकते हैं। क्योंकि ये लोग भूमिके 
मालिक समझे जाते हैं | भूमि जागीरदारोंके अधिकारमें प्रायः तीन तरह जाती है । 
मध्यकालमें जब सामन्तशाही और सरदारशाहीका जोर था। भूमिको राजा लोग 
दूसरे राजाओंसे जीत करके अपने सरदारोंमें उसे बॉँठ देते थे | जिस सरदार- 
की जितनी शक्ति होती थी या जितनी सहायताकी आशा राजा किसी सरदारसे 
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कर सकता था उतनी ही भूमि उस सरदारकों दी जाती थी। भारतवर्षमें जागीर; 
जमींदारी ओर ताल्छकदारी कुछ तो मुगछों, मराठों और सिखोंके समयसे चली 
आ रही है । ये वही जमींदार ओर जागीरदार हैं; जिन्होंने अंग्रेजी राज्य आनेपर 
मौजूद सरकारकी राजभक्ति स्वीकार कर ली। कुछ जागीरदारियों अंग्रेजी 
सरकारने भूमिका कर किसानेसे सुविधापूवंक वसूछ करनेके लिये कायम कर दीं । 
सरकारने कुछ छोगोंको भूमिके बड़े-बड़े माग मालगुजारीकों एक निश्चित रकम- 
पर सौंप दिये और उन्हें किसानोंसे छगान वसूल करनेका अधिकार दे दिया । 
सरकारकी शक्तिके बलपर ये छोग किसानोंसे छगान वसूछ करते हैं ओर 
माल्गुजारीके बीचका अन्तर इन लोगोंकी आमदनी बन जाती है |?” 


वस्तुतः भूमि या कृषिवाणिज्य आदि ही कौठटल्यकी दृष्टिसे मुख्य अथ है। 

मनुष्याणां वृत्तिरथ:। मनुप्यवती मूमिरित्यथ:। ( कौटिली० अथ ० १५। १ ।१-२) 

मनुष्योंकी जीविका कृषिवाणिज्य आदि अथ है| मनुष्योंसे युक्त भूमिका भी नाम 
अर्थ है | इसीमें विविध उद्योग-पंधा भी आ जाता है | यह सही है कि उद्योग-धंधों, 
कल-कारखानोंका अधिक विकास होनेसे खेती का काम पिछड़ गया; परंतु यह सभी 
समझते हैं कि पेट मरनेके छिये अन्न परमावश्यक्र है; जो खेतीके बिना नहीं 
मिल सकता | जूद और कयासके लिये भी खेती आवश्यक है। कितने कल- 
कारखाने खेती बिना नहीं चछ सकते | चावल निकालने, तेल बनाने; कपड़ा; 
बोरे तथा चीनी बनानेवाले बड़े-बड़े कारखाने भी खेती बिना चोपट हो सकते 
हैं। अब गग्ना; तेलहन; जूठ; कपास आदिके लिये भी खेत आवश्यक है| सिचाई- 
के लिये बहुत प्राचीन काल्से तालाब; कुँओं बनवाने; नहर बनवानेकी प्रथा 
चालू है | अन्यान्य यन्त्रोंके विकासके साथ खेत जोतनेके लिये तथा. कुँओंसे 
पानी निकालने और नये ढंगके नल्कूपोंकी व्यवस्था सर्वत्र चल रही है । 
अमेरिका, जापान; इंगलेंड; फ्रांस, जमेनी आदि देशोंमें खेतीकों उपजाऊ बनाने- 
के लिये नयी-नयी खाद और नये-नये दूसरे आविष्कार भी हो रहे हैं | वैज्ञानिक 
ढंगसे खेतोंकों गरमी या ठंढ पहुँचाने; अच्छे ढंगका पौदा तथा विभिन्‍न फों 
को बढ़ानेमें मीठा या स्वादिश बनानेका भारतीय प्राचीन शास्तरोंमे भी बहुत 
चर्चा है। यह अवध्य है कि अभीतक यह व्यवस्था ग्राम-प्राममें व्यापक नहीं 
हो सकी है; परंतु कछ-कारखाने मी तो गाँव-गाँव नहीं पहुँच पाये हैं। मकान 
बनाने; खेती करने; बोझ ढोने आदिका लाखों काम मजदूर मी अमीतक 
पुराने ढंगसे ही करते हैं | किसी भी देशमें अमीतक सत्र समानता नहीं है। यह 
दूसरी बात है कि नमूनेके तोरपर कुछ फर्म, कुछ ग्राम सब देशोंने बना रखे 
हैं। बाहरंसे आनेवालॉको वही दिखाया जाता है; जैसे श्रीबुल्गानिन आदि सभी 
नेताओंको भारतमें नमूनेके गरम) नमुनेके फर्म तथा उद्योग-घंघे दिखलाये 
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गये, नमूनेकी खुशहाली दिखायी गयी | ठीक वैसे ही रूस आदियें भी नमूनेके 
ग्राम/ नमूनेकी सुव्यवस्थाएं ही अधिक दिखायी जाती हैं। पूँजीवादी ढंग- 
से कल; कारखानोंकी कम्युनिष्ट भरपेट निन्‍्दा करते हैं, परंतु उनका बहिष्कार 
नहीं करना चाहते । वे ही चीजें गेर कम्युनिशेंके हाथोंमें रहती हैं तो दूषण 
समझी जाती हैं, कम्युनिशेंके हाथ पहुँचते ही वे निर्दोष हो जाती हैं । 


रामराज्यवादी तो महायन्त्रोंके निर्माणपर प्रतिबन्ध ही उचित समझता है 
अन्यथा उसकी सीमा तो होनी ही चाहिये | आखिर पूँजीवादी कछ-कारखानोंमें 
कम्युनिष्ट जो-जो दोष दिखाते हैं; वह सब कम्युनिशेके हाथ आनेसे केसे दूर 
हो जायूँगे ! कलूकारखानोंका बढ़ना) मशीनोंके रफ़्तारका बढ़ना, मजदूरोंकी 
माँगइड्धि। ग्रामीणोंका शहरोंकी ओर दोड़ना आदि तो कम्युनिशेके कल- 
कारखानोंसे भी होगा ही |. इसी तरह बड़े-बड़े फर्मोका विस्तार कम्युनिष्ट राज्योंमें 
भी हो ही रहा है | वस्तुतः यह तो माक्सबादी भी मानता है कि कल 
“कारखानोंका विकास पूँजीवादकी सर्वोत्तम देन है और कम्युनिष्ट उसे और 
भी बढ़ाना चाहता है । क्या जिससे इतना बड़ा छाम हुआ, इतनी बड़ी प्रगति 
हुईं उसे समाप्त कर देना मानवता है ! क्या इस विषयमें--- 


जेहि ते नीच बड़ाई पावा। सो प्रथमहि हठि ताहि नसावा ॥ 


--की उत्ति नहीं चरितार्थ होती ? किसीके द्वारा सम्पादित अभ्युद्यको 
हड्प लेना ओर उसे सम्राप्त कर देना एक खँँखार डाकूका ही काम है। 
रहा यह के धन थोड़ेसे छोगोंके हाथमें आ जाता है; तो इसका समाधान रामराज्य- 
प्रणाढीमें सर्वोत्तम है | आयका पशच्चधा विभाजन करने। उद्योगधंधोंका 
विकेन्द्रीकरण करने तथा बहुत बड़े-बड़े उद्योगधंधोके स्थानमें छोटे-छोटे उद्योगों- 
के प्रचलित करनेसे आर्थिक असंतुलन दूर हो सकता है, यह पीछे कहा जा चुका 
है। वस्तुतः अधिनायकत्ववादी। कम्युनिशेंकी किसानोंके प्रति कोई सहानुभूति 
नहीं है । जिनके हाथमें उत्पादनके साधन हों; उन्हें यह पूँजीवादी ही कहते हैं । 
बहुसंख्यक किसानोंको भी अनुदीयमान कहकर उदीयमान अल्पसंख्यक मजदूरों- 
का ही ये अधिनायकत्व चाहते हैं । अर्थात्‌ मजदूरोंके नामपर अपना आधिपत्य 
चाहते हैं | परंतु किसानोंकी तथा मध्य श्रेणीकी बृहत्‌ संख्या ओर जनमत-विरोध 
देखकर ये मार्क्सीय मतको छोड़कर किसान और मध्यश्रेणीके नामपर भी आँसू 
गिराने छगे हैं; किंतु स्बंहाराका अधिनायकत्व सिद्धान्त छोड़नेको अब भी 
प्रस्तुत नहीं हैं। फिर भी किसान तथा मध्यश्रेणीके छोग अपनी सम्यता, संस्कृति 
तथा धार्मिक भावनाओं एवं व्यक्तिगत खाधीनताके विरुद्ध समझकर कम्युनिज्मसे 
घ॒णा ही करते हैं । वे भूमिपति या राजाको षष्ठांश या दरशांश देना अनुचित 
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नहीं समझते । भारतके ऋषि; महर्षि कन्द-मूछ-फलादिका भी कुछ अंश राजा- 
को देना उचित समझते थे | 
व्यक्तिगत वेध भूमि 

किसीकी भूमिपर यज्ञ या पितृश्राद्ध करनेपर भी भूमिपतिको कुछ देना 
आवश्यक समझा जाता है; अन्यथा भूमिपति उनके फ़लमें हिस्सेदार होगा । 
जिन्हें जड़ भौतिक प्रयश्चोंसे प्रथक्‌ धर्म; परलोक अद्ृश्पर भी विश्वास है; वे तो 
धमबुद्धिसे ही कर देना उचित समझते हैं । उसे वे शोषण नहीं समझते । 
जमींदारी, जागीरदारीके सम्बन्धमें कम्थुनिष्ट आदिकी घारणाएँ सर्वथा मिथ्या 
हैं। राजतन्त्रके अनुसार राजाका ज्येष्ठ पुत्र राजा होता था; शेष पुत्रोंकी गुजारे- 
के रूपमें जागीरें मिलती थीं | इस क्रममें बहुत-सी जमींदारियाँ बनीं) संग्राम 
जीतनेसे पुरस्कारके रूपमें कुछ मन्दिरों, आचायों। विद्वानोंको दानके रूपमें 
जागीरें मिलीं । बहुतोंने गाढ़े पसीनेकी कमाईसे खरीदकर जमींदारियाँ बनायी 
हैं। यह सब भूमि भारतीय शास्त्रोंके अनुसार वैध हैं । .बहुत-से कर देनेवाले 
राजा भी जमींदारः ताल्लकेदार हो गये हैं। 

शुक्रनीतिका मत है कि “वैध! खवामित्र, दातृत्व और घधनिकत्व तपस्याका 
ही फल है | पर-पीड़न एवं शोषणसे होनेवाठी घनिकता आदि तो नवीन पाप 
है, वह तपका फल नहीं । अर्थिता, दासता; दरिद्रता आदि पापका फल है। 
गुरुजनोंके प्रति दासता और त्यागमूलक दरिद्रता पापका फल नहीं; क्योंकि यह 
एक नयी तपस्या है-- 

स्वामित्व॑ चेवदातृत्व॑ धनिकत्व॑ तपःफलम | 
एनसः फलमर्थित्वं दाखत्व॑ च दरिद्वता ॥ 
( शुकरनीतिसार १ | १२१ ) 

शुक्रने लिखा है कि प्रतिवर्ष जिसे एक छक्ष मुद्रासे लेकर तीन छक्षतक 

बिना प्रजापीडनके वैध ढंगसे आमदनी होती है; वह सामन्त कहलाता है--- 


लक्षक्षमितोीं भागो राज्यतो यस्थ जायते। 

वत्सरे वत्सरे नित्य अजानां त्वविपीडनेः ॥ 

सामन्‍्तः स नृपः ओ्रोक्तोी यावरुलक्षत्रयावधरि | 
( शुक्रनीतिसार १ | १८२-१८३ ) 
उससे ऊपर दस छक्ष मुद्रातत जिसकी आय हो वह माण्डलिक राजा है, 
बीस छाखतक आयवाल्य राजा ओर पचास छाख आयवाला महाराजा होता है । 
करोड़ छाभवाला खराट और दस करोड़वाल्ा - सम्राट कहलाता है | यह सम्राट 
राजसूययाजी राजराजसे भिन्‍न है। पचास करोड़वालछा विराट एवं सप्तद्वीपा मेदिनी 

जिसके नियन्त्रणमें 'हो वह सार्वभौम कहलाता है--- 
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तदूध्व॑ दशलक्षान्तोी नूपो माण्डलिकः स्खतः । 
तदृध्व॑तु भवेद्‌ राजा यावदूविंशतिलक्षकम्‌ ॥ 
पञ्चाशब्लक्षपयन्तो महाराजः प्रकीतितः । 
ततस्तु कोटिपयन्तः खराद सम्राट ततः परम्‌ ॥ 
दृशकोटिमितों यावद्‌ विराट तु तदनन्तरम्‌ । 
"पञ्चाशवकोटिपयेन्तः सावमोमस्ततः परम्‌ ॥ 


सप्तद्वीयपी च पृथिवी यर् वश्या भवेत्‌ सदा। 
( शुक्रनीतिसार १। १८३-१८६ ) 


इनका उपर्युक्त सभी छाम प्रजाके रक्षण-पोषणके ही काम आता है। 
जैसे ग्रीष्ममें अंगुमाली सूर्य भूमिसे जलका शोषण करता है।अपने यहाँ जमा रखनेके 
लिये नहीं बल्कि वर्षामें मेधद्वारा व्षगके लिये ही, ठीक वेसे ही प्रजापोषणार्थ ही 
राजाद्वारा कर-संग्रह है। झुक्रने तो सा्वभोम राजाकों भी प्रजाका दास कहा है-- 

स्वभागभृत्या दास्त्वे प्रजानां च नृपः कृतः। 
ब्रह्मप:.. स्वामिरूपस्तु पाकनाथ हि. स्वदा ॥ 
( शुक्र नी० १ | १८७ ) 

अर्थात्‌ प्रजाके छाभसे प्रष्ठांश या अष्टमांश यथायोग्य राजाकों दिलाकर 
ब्रह्माने उसे प्रजाके दासत्वमें नियुक्त किया है। सवंदा प्रजाका सेवन-यालन करना 
ही राजाका परम कतंव्य है । अरक्षिता राजा अतपस्वी ब्राह्मण अप्रदाता धनवान: 
को देवता नष्ट करके नीचे गिरा देते हैं । 

अपनी आयुको नियन्त्रित करके राजा अपना व्यवहार शाखत्रानुसार ऐसा 
बनाये जिससे इहलोक-परलोकमें सुख मिले | योवन। जीवनः लक्ष्मी; छाया तथा 
राज्य--ये छः वस्वुएँ अत्यन्त चन्चल होती हैं। अतः इनसे प्रमत्त न होकर सदा 
धर्मनिष्ठ होना आवश्यक है। आन्वीक्षिकी वेदान्त-विचारते आत्मसाक्षात्कार 
करके ह्षेशोकसे मुक्त होकर तयीवेदादि शाह्रोके अनुसार आचरण करता 
हुआ राजा इहलोक-परलोकके सुखका भागी होता है । अनशंसता प्राणीका 
परम धम है । अतः राजाको चाहिये कि अनृशंसता, मृदुता तथा सरव्तासे दीन 
जनोंका पालन करे । राजाको चाहिये कि वह सदा ही आन्वीक्षिकी वेदादि 
दशास्र तथा वार्तों एवं दण्डनीतिका अभ्यास करता रहे । कुसीदः कृषि, 
गेरक्षा, वाणिज्य ये वार्ता शब्दसे व्यवह्त होते हैं। सबके प्रति दया; मेत्री ओर 
दान एवं मधुर वाणी तीनों छोकमें सर्वोत्कृष्ठ आकर्षक गुण हैं। बलवान: 
बुद्धिमान! शूर, सावधान एवं पराक्रमी राजा वित्तपूर्ण महीमण्डलका भोक्ता होता 
है, और वही भूष वास्तवमें भूपति होता है | 

कोटल्यने धमकी ही सुखका मूल माना है और घर्मका मूल अर्थको.माना 

१. सुखस्य मूल धर्म; । धर्मस्य मूलमथे: । अथेस्य मूल राज्यम्‌ | र/ज्यमूलम्‌ इग्द्रियजय: | 
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है। एतावता अर्थका मुख्य फछ कामोपमोग नहीं किंतु धर्म ही अर्थका फल है-- 
नाथस्य धर्मेकास्तस्य कामों छामाय हि स्मृतः । 
( श्रीमद्धा०ण १ ॥२। ९) 

अर्थका मूल राज्य है; परंतु उसका भी मूल इन्द्रिय-जय ही है। उसका 
भी मूल विनय, विनयके लिये वृद्ध.सेवा और उसके छिये भी ज्ञान-सम्पादन 
आवश्यक समझा जाता है| प्रत्येक कार्यके लिये उन्होंने समकक्ष विचारकका 
ही सम्मान आवश्यक समझा है। निर्मत्तर होकर ही विचार करना आवश्यक 
बताया है । 

हर कार्यमें छोकिक प्रयत्नके अतिरिक्त देवका भी हाथ रहता है; अतः 
देवकी अनुकूलता बिना सब प्रयत्न व्यर्थ होते हैं। देव बिना सुसाध्य काय भी 
दुःसाध्य होते हैं। देवताराघनसे देवप्रतिकूलता दूर की जाती है। सत्युरुषोंका 
मत अतिक्रमणीय नहीं होता । सुब्बतता शन्रुको भी जीत लेती है। किसीका 
अपमान नहीं करना चाहिये | फलद्वारा प्रजानुराग सूचित होता है# | सारा 
ऐड प्रज्ञाका ही फल है; घेयहीन प्राणी महान्‌ ऐश्वर्यको प्राप्त करके भी नष्ट 
हो जाता है | दया धर्मकी जन्मभूमि है; अधर्मबुद्धि आत्मनाशकी सूचना है। 
भले ही वस्तु सब अनित्य ही हो तथापि अमनेको अमर ही मानकर अर्थारजन 
करना चाहिये| | परद्वव्यमें राग और उसका अपहरण आत्मनाशका मूल है। 
व्यवहारमें पक्षपात. न करना चाहिये | परायत्त बस्तुमें उत्कण्ठा न करनी चाहिये | 
विश्वासधातीका कोई प्रायश्रित्त नहीं | सभी अनित्य है । 

भूमि-कर 

निष्कष यह है कि घर्मनियन्त्रित राज्यतन्त्र एक शुद्ध शास्त्रीय सुव्यवस्था 
है। उसी व्यवखामें रामचन्द्र, हरिश्रन्द्र, दिलीप, शिबि। रन्तिदेव आदि लोकप्रिय . 
न 


तन्मूल विनय: । तन्मूलं वृद्धोपसेवा | तन्मूल विज्ञानम्‌ । तस्माद्‌ विशानेनात्मानं सम्पादयेत्‌ । 
धर्मेण धायते छोक: । जानी प्रतिमानिनामात्मनि द्वितीय॑ मन्त्रमुत्पादयेत्‌ । मन्त्रकाले 
मत्सरं न कुर्वीत । ( चाणक्यसूत्र १ | ३१) 

# देव :विनातिप्रयत्नमपि करोति वक्तद्विकलम्‌ । देवहीनं कार्य सुसाध्यमपि 
दुस्ताध्यं भव॒ति । देवकर्मणा तत्समाधानम्‌ । सर्ता मतं नातिक्रमेत । शत्रु जयति सुबृत्तता । 
कंदापि पुरुष नावमन्येत । अनुरागरतु. फलेन सूच्यते । 

! प्रशाफल्मैस्वर्यम्‌। महदेश्वर्य प्राप्य अधृतिमान्‌ विनश्यति | दया धर्मस्थ जन्ममूमि:। 
आत्मनाशं सूचयति अपमंबुद्धि। अमरवदर्थ नातमर्जयेत्‌। परविभवेष्वादरो 5पि नाशमूलम्‌ |परद्र- 
्यापइरणमातद्रव्यनाशहेतु;। मवनस्य बुद्धिन॑ विद्यते । यथाकु्ं तथाचार:। व्यवद्यरे पक्षपातो 
न कार्य: । परायत्तेषु उत्कण्ठा न कुर्यात्‌ । विश्वासधापिनों न निष्कृति; । सर्व॑मनित्य॑ 
भवति | 
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आदश राज्ि हुए हैं | वे मी योग्य मन्त्रियों, निःस्परह सम्योंकी सभामें कार्याकारयका 
विचार करके प्रजाहितार्थ खसबेलकी बाजी लगानेके लिये हर समय प्रस्तुत रहते 
थे | पर लोलुपछोग उनकी शासन-सभाओंके सम्य भी नहीं हो सकते थे। व्यवहार- 
वेत्ता; प्राश, वत्तशील, गुणान्वित, शन्रु-मित्रमें समान बुद्धि रखनेवाले, निराल्स्य; 
धर्मश एवं सत्यवादी; काम; क्रोध। छोभको जीतनेवाले; प्रियंबद। दृद्ध सभ्य 
ही उन शासन-सभाओँके सभ्य होते थे और वे विभिन्न जातिके होते थे--- 


व्यवहारविदः प्राज्ञा वृत्ततीलगुणान्विताः । 
रिपी मित्रे समा ये चर धर्मज्ञाः सत्यवादिन; ॥ 
निरालसा जितक्रोघकामलो भाः प्रियंबदाः । 


राज्ञा नियोजितव्यास्ते सम्याः सर्वासु जाठिषु ॥ 
( शुक्रनी ० ४ । ५३५९-४० ) 
उन्हें वर्गों तथा जातियोंका मिठाना अभीष्ट न था; किंतु योग्य एवं एक 
दुसरेका पूरक--पोषक बनानेका ही प्रयत्न होता था| वेदमन्त्रके आधारपर राष्ट्रमें 
ब्रह्मवर्चत्ली ब्राह्मण, शूर। धनुधर। महारथी एवं लक्ष्यवेधी क्षत्रिय) दोग्पी गो 
तथा भारवहन-समथ्थ बलवान वृषभ: शीक्रगामी अश्वोंकी कामना की जाती थी 
प्रतियहमें कुलपालिनी पतित्रता र्री, विजयी प्रियदर्शी सभ्य युवक) ययेष्ट 
वृष्ठि, फल्युक्त ओषधियों तथा योगक्षेमकी कामना की जाती थी--- 
आब्रह्मन्‌ ब्राह्मणो ब्रह्मवचंसी जायतामाराष्ट्रे राजन्यः श्र इषब्यों 
अतिव्याधी मद्दारथों जायताम्‌ । दोग्धी घेनुवोढ।नड्वानाशुः सप्तिः पुरन्धियोषा 
जिष्णू रथेष्ठः सभेयो युवास्य यजमानस्थ वीरो जायताम। निकामे निकामे नः पजेन्यों 
वर्षतु फलवत्यो न ओषधघय:ः पच्यन्तां योगक्षेमो नः कल्पतास | (शु० बज्ु० २२२२) 
राज्य-कर न केवल भूमिपर किंतु किसी प्रकारके आयपुर भी छगानेका 
नियम अति प्राचीन है | क्रय-विक्रयके करको शुल्क नामसे कहा जाता है--- 
विक्रेतृक्रेतृतो राजभागः शुल्कमुदाह्॒तम्‌ । 
शुल्कदेशा हृद्मागों: करसीमाः. प्रकीर्तिता: ॥ 
वस्तुजातस्थेकवारं_ छुल्क॑ गआहयां. प्रयत्नतः । 
क्वचिन्नेवासकृच्छुल्क॑ राष्ट्र आह्यू॑ नृपैशछलछात्‌ ॥ 
द्वान्निशांश हरेद्राजा विक्रेतु: क्रेतुरेव वा। 
विंशांशं वा पषोड्शांश शुल्क मूलाविरोधकस ॥ 
न हीनसममूुल्याद्धि शुल्क विक्रेतृती इरेत्‌। 
छाभ॑ इदृष्डी हरेच्चुलक॑ क्रेतृतश्ल॒ सदा नृपः:॥ 
( शुक्रनीति, अध्याय ४ । २१८-२१२१ ) 
बेचने-खरीदनेवालोंद्वारा देय राजमाग ही चुंगी या शुल्क है। बाजारों 
या देशोंकी सीमापर चुंगीधर होना चाहिये | एक वस्तुकी एक ही बार 


मा० रा० २७४--- 


३७० माक्सवाद और रामराज्य 


चुंगी या कर लेना उचित है। छल-छद्मयसे अनेक बार चुंगी लेना अनुचित 
हैं। विक्रेता या क्रेतासे वस्तुका ३२ वाँ भाग घुल्करूपमें ग्रहण करे | अथवा लाभांशसे 
बीसवॉ या सोलहवाँ भाग ले। घाटावालेसे कुछ भी कर नहीं लेना चाहिये । 
खेतीके करोंके सम्बन्ध्में भी झुक्रने लिखा है कि राजभाग एवं व्यय आदिकी 
अपेक्षा कम-से-कम दुगुना छाम खेतीसे होना चाहिये। अन्यथा खेती दुःख ही है-- 
राजभागादिव्ययतो ट्विगु्ण लमभ्यते यतः। 
कृषिकृत्यं तु तच्छ्ेष्ठ तन्‍्ल्थूनं दुःख नुणाम॥ ( शुक्र» ४ । २२४ ) 
माछाकार अथवा मधुमक्षिका जेसे पुष्पस्तवक आदिको नुकसान पहुँनाये 
बिना सार-संग्रह करके पुष्पमादा और मधु निर्मित कर लेती है, वैसे ही प्रजाको 
नुकसान पहुँचाये बिना राजाको कर ग्रहण करना चाहिये। अज्ञारकार जैसे वृक्षोंकी काठकर 
कोयला बनाता है; उस प्रकार प्रजाको नष्ट करके शुल्क-सं प्रह नहीं करना चाहिये-- 
माकछाकार इव ग्राह्मो भागों नाड्भार्कारवत्‌। 
बहुमध्यास्पफलत: तारतम्यं॑ विम्नृइ्य च ॥ (शुक्रनी० ४ । २२३ ) 
तड़ाग, वापी। कूपसे तथा मेघजछसे, नदीजलसे जहाँ खेतकी सिंचाई हो 
वहा-वर्श छामका तृतीय-चतुथ तथा आधा भाग क्रमसे छेना चाहिये | ऊषर या 
पत्थरवाडी भूमिसे षष्ठांश अहण करना चाहिये। राजाको जिस किसानसे १०० 
मुद्रा मिलती हो, उसमेंसे किसानके लिये राजा बीसवाँ भाग छोड़ दे-- 
तडागवापिकाकूपमातृकादेवमातृकात्‌ । देशान्नदीमात्कातु राजानुकमतः सदा ॥ 
तृतीयांश  चतुर्थाशमर्धाशं तु हरेत्फलम | षष्ठांशमूषरात्तद्त्‌ पाषाणादिसमाकुलात्‌ ॥ 
राजभागस्तु रज्तशतकर्षमितों यतः। कर्षकाल्लभ्यते तस्मे विशांशमुत्सजेन्नूपः ॥ 
(शुक्र ४ । २२०७---२२७ ) 
गोतमने छामका दसवाँ; आठवाँ या छठा माग राज्यांश माना है | खेताँकी मिन्नता- 
से यह भेद मान्य है.। पशु एवं ह्रिप्यकी वृद्धिमें पचासवाँ भाग राजाको मिलना चाहिये-- 
राज्ञे बलिदान क्षकेद्शममष्टम षष्ठं वा। पशुहिरण्ययोरप्येके पदञ्माशद्भागम ॥ 
(गौ० सू० १० । १४-१५ ) 
थ्ये पदञ्युभिर्जीवन्ति ये वा हिरिण्यग्रयोक्तारो वार्घुपिका: ते: पञ्माशत्तमो भागो राज्े देय: 
इत्येके । तद्यथा--यस्य पत्चाशत्पशवः सन्ति स प्रतिसंवत्सरमेक पश्नुं राजे दद्याव । 
यर्य वा पश्नाशन्निष्केवृंड्िप्रयोगः सर प्रतिवत्सरभेकेक॑निष्क॑राशे बलिरूपेण 


दुद्यादिति |? ( गौ० ध० सू० मस्करी.भाष्य ) 
विक्रब-लाभमें बीसवाँ भाग राजाका है-- 
(विशतिभागः शुल्कः पण्ये! (गौ० १०। १६ ) 


प्यदू वणिग्मिविक्रियते तत्पण्यम्‌, तन्न विशतिसमों भागो राश्ञे देयस्तस्येव दीयमा- 
नस्य शुल्क इति संज्ञा । शुल्कप्रदेशा: प्रतिभाव्यं वणिकुशुर्करमित्यादय: (मस्क ० भा०) 
मूल, फछ) फूछ, औषध) मधु; माँ १; तृण; इंघरनोंके छानेका छठा भाग राजाको 

देना चाहिये-- 
'मूलफलपुष्पोषधमधुमांपतृणेन्धनानां पष्ठ:? (गौ० १० । १७ ) 


माक लींय अथ-व्यवस्था ३७६. 

'मूलं हरिद्रादि, फलम्‌ आम्रादि; पुष्पस्‌ उत्पछादि, ओषध दिल्वादि, 

शिशनि असिद्धानि एतेषु पपण्येषु षष्ठो भागो राज्ञे देय: विक्रेता! ( मस्क० भा० 
करग्रहणमें तत्यरता आवश्यक है--५्तेषु तु नित्ययुक्तः खात्‌ ।! 

(गौ० सू० (०। १८) 

“बल्यादानेषु सवंदा सत्यपि कायव्यग्रत्वे तत्परो भवेत्‌ । तु दाब्दो विशेष- 

वाची । धर्मादनपेतेष्वन्येष्व॒पि द्वव्याजनोप'येणु तत्परो भवेत्‌। अन्न विशेषत इति।* 


( मस्क० भा० ) 

शिव्पीछोग महीनेमें एक दिन दाम कर दें, वही उनका कर है--' शिव्पिनो 

मासि मालि एकेक कम कुयुः ।! ( ६० | २० ) 
'शिड्पिनों कछोहकारादयों मासि मासि एकेकम्‌ अहः आत्मानुरूप राज्ञः कर्म 

कुयु: । तदेव तेषां झुल्कम | नान्‍्यत्‌ किंचित्‌ । ( मस्क० भा० : 
नट-नतेकादि भी महीनेमें एक दिन राज्यकर्स करें; अन्यथा महीनेमें एक 
रजत मुद्रा दें--'एतेनात्मोप ही विनो ब्याख्याता:! ( गौ० सू० १०। ९३) ५ 


“आस्मेपजीविनो नटनरतंकादय: । ते5प्येकमद्द राज्ष: कर्म कुयुरिति डशना ! 
शिडिपनों मासि मासि कमैंऊ प्रोक्तम्‌। तदसावे कार्षाप्ण वा दहच्यात्‌ ।! (म० भा० ) 
सोना-चाँदीमें उपयुक्त क्रम ही समझना चाहिवे। ताम्रमें तृतीयांश छोड़े ई , 
छोह) बंग एवं सीसेकी उत्पत्तिमें चतुथोश एवं छ छो्‌ हिये--- 
छोह) बंग एवं सीसेकी उत्पत्तिमें चतुथोश एवं छठा भाग छोड़ना चाहिये 
स्॒रणांद्थ च रजतात्ततीयांशं च ताम्रतः । 
चतुथाशं॑ नु पषष्ठ॑शं॑ लछोहाद बंगानच्च सीसकात्‌ ॥ 
( शु० नी० ४ | २२८) 


नाविक) कुम्मकार, बढ़ई; नाई, ब्याघ आदि महीनेमें एक दिन्न काम करें 
अथवा उन्हें भी एक रजत मुद्रा देना चाहिये--'नोचक्रीवन्तश्च! ( गौ० १० । २२ ) 
“चक्र शकटम, नोचक्राभ्यां य उपजीवन्ति बहुवचनादू वर्धकिनाएितादयों 


आशा: । चकारादू दन्‍्यम्ृगवातकादय: ॥? ( मस्क० भा० ) 
परंतु काम करनेवालोंकों भत्ता राज्यसे मिलना चाहिये--५भक्तं तेम्यो दुधयात्‌” 
( गौ० १० । २३ ) 


तेभ्यः शिविष्र्ृतिभ्यों राजा भरत दिवा भोजन दुधातू । ( म० आ० ) 
राजाको अरिषिड्वर्ककों जीतकर इन्द्रिययय करके परख्री, परद्रव्य 
एवं हिंसाका बजन करना चाहिये तथा अर्थके अविरोधेन काम-सेवन करना 
चाहिये । जहाँ संस्था या घर्मशासत्रसे शासत्र तथा व्यत्रद्वारका विरोध हो वहँ 
धर्मशासत्रके अनुसार अथंशार्रका निर्णय करना चाहिये-- ' 
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” तस्मादरिषडवर्गात्यागेनेन्द्रियजय कुर्वीत । एवं वश्येन्द्रियः परस्त्रीद्वव्य- 
हिंसाश्व वर्जयेत्‌ । धमोर्थाविरोधेन काम सेवेत | 
संस्थया धर्मशास्त्रेण शार्त्र वा व्यावहारिकम्‌। 
यस्सिननथें. विरुष्येत घधर्मेणाथ विनिणयेत्‌ ॥ 
( कौट० अथं० १।७। १५ ३५ ६; ३ । १५६ ) 
इसी प्रकार रत्न; लवणकी उत्तत्तिपर खानका खर्च काटकर आधा छोड़ना 
चाहिये। कर्षफकों अधिक छाभ हो तो उसके अनुसार यथायरोग्य तृतीय, 
पदञ्चम, सप्तम या दशम भाग ग्रहण करना चाहिये | बकरी; भैंड) भैंस, घोड़ाकी 
बुद्धिमें अष्टमांझ अहण करना चाहिये। मैंस। बकरीके दूधका सोलहर्वों भाग 
ग्रहण करना चाहिये | गाय आदिका दूध; अन्न, कल जो कुटुम्बके खाने-पीने 
लायक ही हो, उससे कर नहीं लेना चाहिये | उपभोगके लिये खरीदे गये अन्न- 
बल्लौपर भी कर नहीं होना चाहिये--“गवादिदुग्धान्नफलात्‌ कुटुम्बाथद्धरेन्नृपः । 
उपभोगो धान्यवस्रक्रेठतो नाहरेत्फडम॥! जहाँ राजतन्त्र शासन नहीं है वहाँ भी संसद, 
कार्यपालिका; राष्ट्रपति या प्रधान मन्त्रियोंकी भी घमनियन्त्रित होकर ही शास्त्री 
तथा परम्पराके अनुतार काये करना चाहिये | प्रजा-पोषणके अनुकूल काय करना 
चाहिये शासत्रोंकी इृष्टिमं भोतिक मावनाओंद्वारा युगप्रवतन नहीं होता, किंतु 
धर्मात्मा, पराक्रमी। बुद्धिमान्‌ राजासे ही युगप्रवर्तन होता है। राजा ही कालका 
कारण होता है, सत्‌ तथा असत्‌ गुणोंका मी प्रवर्तक राजा ह्वोता है। कठोरता 
एवं दण्डक्रे द्वारा राजा ही प्रजाको धर्ममें प्रतिष्ठित करता है । अधमके कारण 
वेन आदि राजा नष्ट हो गये । घमसे प्रथुकी वृद्धि हुई, अतः घमको पुरस्कृत करके 
ही राजाको काम करना चाहिये-- 
कालस्य कारण राजा सदसत्कर्मणस्व्वतः । 
स्वक्रोयोच्रतद॒ण्डाभ्यां. खधर्मे॑. स्थापयेत्मज्ञा: ॥ 
, वेन्ने.. नष्स्वधर्मेण.. पृथुवृद्धस्तु घमतः । 
तस्माहुम॑ पुरस्कृ्य. यतेतार्थाय.. पार्थिवः ॥ 
( शुक्र० १ | ६०) ६९ ) 
राजावा क॒तंब्य है कि दण्ड; विष्टि करके बोझसे संकट्ग्रस्त कृषिकी रक्षा करे । 
डाकू; सप तथा दूमरी विषेठी वस्तुओं तथा व्याधियोंसे पशुओंको बचाये | अपने 
प्रिय कमचारियों, सीमारक्षकों, डाकू तथा बनेले पशुओंसे क्षीयमाण व्यापारियों 
की रक्षा करे | को० अर्थ (२।१ । ४५ ) माह्य्यन्यायसे पीड़ित प्रजाने सर्वप्रथम 
वेबखत मनुको राजा बनाया तथा धान्यका छठा एवं पुण्यका बीसवाँ भाग उस 
राजाको देना निश्चित किया था । 
माक्संवादी कहते हैं कि 'भूमिपर वसूछ किये जानेबाले करद्वारा ही भूमिके 
मालिककी आमदनी होती है और इसी करद्वारा खेतीके लिये मेहनत करनेवाले 
किसानका शोषण होता है| इसलिये करके अनेक रूपों ओर भेदोंको समझ 
लेना जररी है। | 


माक्लीय अथ्थं-व्यवस्था ३७३ 


' ४खेंतीकी सम्पूर्ण भूमिपर कर होता है| यह कर यथा लगान कहीं अधिक 
होता है कहीं कम | यदि भूमिके सबसे कम करको “आवश्यक कर! ( ऐब्सोल्यूट रेन्ट ) 
मान लिया जाय तो अधिक उपजाऊकू या “हरके समीपकी भूमिपर जो 
अधिक कर वसूल किया जाता है; उसे “विशेष कर! ( डिफरेंसल रेन्ट ) कहा जायगा | 
भूमिके प्रत्येक टुकड़ेपर कुछ-न-कुछ कर होनेका कारण यह है कि पैदावारके 
औद्योगिक साधनोंको जिस प्रकार शहरसे दूर आवश्यक्रतानुसार बढ़ाया जा सकता 
है, नजदीक इस प्रकार नहीं बढ़ाया जा सकता | उन उपज्ाऊ या शहरसे दूरकी 
भूमिको छोड़कर उपजाऊ और शहरक्री मूमि आवश्यकतानुसार तैयार नहीं 
की जा सकती। इसलिये भूमिके किसी भी टुकड़ेकों जीतनेंकी आवच्यकता 
होनेपर उसपर कर देना ही पड़ेगा | जो भूमि अधिक उपजाऊ होगी का 
शहरके अधिक समीप होगी, जहाँ सिंचाई आसानीसे हो सके; ऐसी भूमिपर 
विशेष छगान या कर बसूछ किया जाता हैं | इस प्रकारकी अच्छी 
जमीनार जो विशेय कर या छगान बसूल किया जाता है। वह भूमिक्रे मालिकके 

बमें ही चला जाता है | परंतु भूमिकों अच्छी बनाने या भूमिके शहर या 
जलके समीप होनेम भूमिके माल्किको दुछ प रेश्रम नहीं करना पड़ता । 

“सी पजीदादी देशोमें भूमिके दो मालिक होते हैं । प्रथम तो सरकारः 
जो खेतीके काम आनेवाले भूमिके प्रत्येक टुकड़ेपर कर या माल्युजारी लगाती 
है | दूसरा मालिक होता है भूमिका मालिकि सगझा जनेत्रात्यम व्यक्ति, जो 
भूमिका कर सरकारको अदा कर उसे किसानसे जुतबाता है ओर अपना 


लगान किसानसे वसूछ करता है । सरकारी कर ओर जमीदरी लगाने 


अदा किये जाते हैं खेतीकी उपजसे; परंतु खेतीकी उपज न तो जमींदार ने सरकार 
ही कुछ परिश्रम करती है। परिश्रम सब करता है कित्ान ओर कितानके परिश्रमसे 
की गयी पंदावारसे जमींदार और सरकारका भाग निकाव्य जाता है। यदि 
किसानके परिश्रमको बॉय्कर देखा जाय तो उसके दो भाग हो जाते हैं। एक भाग 
वह जिसे वह खयं ख्च करता है ताकि उसके शरीर परिश्रमकी शक्ति कायम 
रह सके ओर दूसरा भाग वह) जिसे भूमिका मालिक किसानसे ले लेता है और 
आगे सरकारको कर देता है | किसान अपनी सम्यण उपज अपने लिये पेदा 
करता है | यदि किसान जितना अपने ओर अपने परिवारके लिये ख्चे करता 
है उतना ही पैदा करे तो उसे बहुत कम खानयर खेती करनी होगी और 
बहुत कम परिश्रम करना होगा | वर्तमान व्यत््थामें कि जितना वह 
खर्च करता है; उससे बहुत अधिक पैदा करना पड़ता हैं। मजदूरकी अवस्थाके 
साथ तुलना करनेपर हम कहेंगे कि किसानकों काफी मात्रामें अतिरिक्त या 


फालतूतैदावार करनी पड़ती है, जो जमींदार और ररकारके व्यवहारमें आती है ।” 
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पूवोक्त विवेचनसे यह स्पष्ट है कि शासनसार राजा) कर राजा) 
गुजारेदारः इमानदार या दानदार आदि भूमिके अधिकारी कई ढंगके होते 
हूं । करद राजा तथा सामन्त आदि प्रजासे कर लेते हैं ओर खय॑ं भी राजाकों 
कर देते हैं। यही लगान माल्युजारी आदि रुपसे प्रसिद्ध होता है । जैसे मनुष्य 
अपनी कमाईका हकदार होता है। बसे ही पिता-पितामह आदिकी 
कमाईका भी हकदार होता हैं । पिता-पितामह आदिकी सम्पत्ति पुत्रादिको 
दायके रूपमें प्राप्त होती है--“दीयते पिन्ना पुम्रेभ्यः स्वस्थ यद्धुनं 
कद्धायइ!--पिताद्वारा अपने पुत्रको जो घन दिया जाता है वह दाय कहलाता है। 
उसमें ज्येष्ठ-कनिष्ठ आदि भेदसे पुत्रोंको मिन्न-भिन्नख्पसे दाय मिलता हैं। विद्या एवं 
कर्ममें संछग्नकों अन्य पुत्रोंसे अधिक मिलना चाहिये--“विद्याऊर्म रतस्तेदामधिक 
लब्घुमईति! ( बृद० स्टृू० गा २६ | १९ ) | यह भी एक पक्ष है कि ज्येष्ठ ही 
पिताके घनका मालिक हो; शेप श्राता पिदृतुल्य मनमकर उसीका अनुसरण करें--- 
ज्येष्ठ एवं तु शुक्लीयात्‌_ पिच्यं घनमशेषतः । 
शैषान्तमुपञीवेयुयंथेय पितरं तथा ॥ 
| ( मनु० ९ | १०५ ) 
कम्युनिशेके सम्पूर्ण तकोँका एकमात्र आधार है--बाप-दादाकी सम्त्तिमें 
युत्रादिकं का बषोती अधिकार ने मानना। परंतु यह तकों; शास्त्रों तथा 
व्यवहार एवं परम्पराओंसे सर्वथा विरुद्ध है | व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति; खानों- 
कारखानोंको न माननेसे सब कामोंका अधिकारी काम करनेवाछा ही हो सकता 
है । परंतु दूसरोंके खेतमें खेती करने, दूसरोंकी पूँजीसे वस्तु बनाने; दूसरोंके 
वृक्षोसे फल तोड़ने वा संग्रह करनेपर भी फछछामका भागी केवछ काम 
करनेवाल्य नहीं हो सकता। उसे परिश्रमका फछ कुछ वेतन अवच्य मिल 
सकता है | हाँ; यदि वह खेतकों खरीदकर या पूँजी उधार लेकर वस्तु बनाता 
है; वृक्षोकी खरीदकर या ठेकापर ले लेता है; तब अवश्य वह लाभमका भागी 
हो सकता है 
पिछले प्रकरणोंमें भूमि-सयत्ति आदिपर व्यक्तिगत वेंघ अधिकार 
दिखलाया जा चुका है | मजदूरोंके श्रममें जेसे दो भेद निरर्थक एवं निराधार हैं, 
चैसे ही किसानोंकी मी दो प्रकार अ्रमकव्पना निरर्थक एवं निराधार है । 
खेती करके अन्न आदि पैदा करनेका परिश्रम अभिन्न ही है | वह उसमेंसे ही 
कुछ अंशसे कर चुकाता है; कुछ अंशसे अपनी जीविका चलता है। हाँ, कर 
अधिक होनेकी शिकायत हो सकती है | उसके ओचित्यका निर्णय निष्पक्ष 
सरकार या न्यायालय अथवा पश्चायतद्वारा किया जाना उचित हो सकता 
, है । पैदावार किसानसे छीनी नहीं जाती, किंतु भूमि-मालिक और 
किसानके समझोतेसें स्वयं किसान ही करके रुपमें देता है | किसानने कर देना 
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स्वीकार करके ही खेती करना आरम्म किया है। जैसे कोई कम्युनिश राज्य ही 
किसी राज्यसे कोई भूमि या कारखाना अम्ुक वस्तु देनेके शर्तपर लिया हो 
तो वह अपनी शर्तंके अनुसार देगा ही; उस देनेको लेनेवालेद्वारा छिनना नहीं 
कहा जायगा | इसी तरह यह भी समझ लेना चाहिये कि खेतीमें उत्पन्न 
होनेवाली वस्तु भी केवल श्रमका फल नहीं है; किंतु श्रमविशिष्ट भूमिका 
ही फल है | अतः कुछ फल अमवालेको मिलना चाहिये और कुछ भूमिपतिको 
भी अवश्य मिलना चाहिये । यदि किसानोंको व्यक्तिगत खेती करनेकी 
छूट होगी; तब तो कम्युनिष्ट राज्योंकी भी राज्य-व्यवस्थाके लिये भूमिसे कुछ- 
न-कुछ कर लेना ही पड़ेगा | यदि वहाँ व्यक्तिगत खेती न होकर सरकारी ही 
खेती होगी; तब भी राज्यव्यवस्थाके लिये कुछ-न-कुछ अंश निकालना ही 
पड़ेगा | परिश्रमवाछोंको ही सब फल दे देना सम्भुव नहीं, क्योंकि फलमें परिश्रमकी 
अपेक्षा भूमि और बीजका प्रमुख हाथ है । परिश्रम और भूमिकी अपेक्षा 
भी भूमिका अधिक महत्व है। एक-एक बीजके बदले सेकड़ों-सेकड़ो 
बीज भूमिके अंशसे बनते हैं। कहीं-कहीं जल ओर खाद आदिका भी दाम 
देना पड़ता है, क्योंकि उनका भी उत्मादनमें हाथ होता है। इन वस्तुखितियोंको 
समझकर ही किसान सहर्ष कर देता है और वह छीना-झपटीके कम्युनि्ट 
आन्दोलनसे पिण्ड छुड़ानेके लिये भी प्रयत्न करता है | 


अपने देश या विदेशके लिये कच्चा माल दाम लेकर ही किसान देता है । 
दामके ओचित्य-अनोचित्यका निष्यक्षते विचार करनेके लिये तो सदा ही 
द्वार खुला रहना चाहिये | भूमिपर कर घटनेबढ़नेकी व्यवस्था वाभपर ही 
निर्भर करती है । यदि कछ-कारखानोंके लिये किसी वस्तुकी अधिक माँग हुई 
तो उस वस्तुका दाम भी अधिक बढ़ेगा | तब जेसे श्रमका दाम बढ़ जायगा 
वैसे ही भूमिका भी दाम बढ़ जाना उचित ही है। हाँ; जहाँ श्रमकी अधिकत/से 
ही उत्पादन बढ़ा है; जेसे उसी पड़ोसकी। उसी ढंगकी भूमिसे परिश्रम 
कम होनेसे कम फल हुआ) परिश्रम अधिक होनेसे प्रकृत भूमिमें उत्पादन 
अधिक हुआ है; तो उस अधिक फलको परिश्रमका ही फछ मानना चाहिये । 

यदि सिंचाईका प्रबन्ध भूमिके मालिकने किया है तो अवश्य ही उसके. 
अनुपातसे भूमिका कर बढ़ना उचित हैं | यदि किसानने ही कूप आदि बनाये 
हैंतोी उसका फल किसानको ही प्रधानरूपसे मिलना चाहिये । सरकारी 
विभागमें या किसी अन्य ठेकेदारने अगर नहर आदिका प्रबन्ध किया है तो 
वह सिंचाई, कर आदि भी लेगा। फिर भी कर देनेवालेको ही उसका फछ 
भोगना उचित है। धर्मनियन्त्रित शासनका यह कर्तव्य है कि भूमिपतिकी 
आयके पाँचवे अंशसे, जो कि अर्थके ही लिये है; तथा अन्य सहायताओंसे 
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खेतीके सुधारकी व्यवस्था करे । असाधु। कतंव्यविमुख लोगोंकी अधिक 
सम्पत्तिक अपहरण कर तथा कर्ज लेकर भी खेती-सुधारकी व्यवस्था 
हो सकती है। बढनेवाली आमदनीके आधारपर कर्ज चुकाया जा सकता है | 


कृषकका अतिरिक्त श्रम ओर भरूमि-कर 

माक्सवादी कहते हैं--:“किसानसे छीन ली जानेवाली यह अतिरिक्त पैदावार 
किसानकी इस योग्य नहीं रहने देती कि जितने दामकी फसछ वह बाजारमें 
मेजता है, उतने दामका दूसरा सौदा बाजारसे लेकर खर्च कर सके | किसानके 
श्रमका यह फछ या धन भूमिके मालिकोंकी जेब्रमें चछा जाता है ओर वबहाँसे 
पूँजीप्तियोंके जेबमें | अथवा भूमिके मालिक स्वयं ही पूँजी इकट्ठी हो जानेपर उसे 
पूँजीवादियोंके व्यवसायोंमें सूदर्पर या पत्ती ( साझेदारी हिस्सा ) के रूपमें छगा 
देते हैं । अतिरिक्त श्रमके ऋूपमें किसानका यह शोषण जिसे भूमि-कर या 
लगान कहा जाता हैं; किसानद्वारा की जानेवाली पैदावारमें छगा हुआ एक 
पम्प है; जो किसानके पास सिवा उसके परिश्रमकी शक्तिको कायम रखनेके 
ओर कुछ नहीं छोड़ता । किसानके संगठित न होने और अपने अधिकारके लिये 
आवाज न उठा सकनेके कारण उसके पास अपने परिश्रमका उतना भाभ भी 
नहीं रह पाता, जितनेसे वह परिश्रम करने छायक स्वस्थ अवस्थामें रह सके | 
यह प्रत्यक्ष बात है कि इस देशका किसान न केवछ इस देशके लिये बल्कि अनेक 
देशोंके उद्योग-धंधोंके लिये कच्चा माल पैदा करनेके बावजूद स्वयं आधा पेट 
खाकर और दरीरसे प्रायः नंगा रहकर निर्वाह करता है | उसकी सम्पूर्ण पैदावार 
अतिरिक्त श्रम या पे दावारका रूप घारणकर इस देश तथा दूसरे देशके पूँजीपतियोंकी 
जेबमें चछी जाती है | प्रत्यक्षमं किसानकी अतिरिक्त पैदावार उससे छीन लेनेको 
ही भूमि-करका नाम दिया जाता है | 


पर 


“पूजीवादके विकाससे भूमि-कर बहुत तेजीसे बढ़ता है। क्योंकि नये-नये 
उद्योगधंघे जारी होनेसे नयी-नथी किस्मकी वस्तुएँ पैदा करनी पड़ती हैं; 
इसके लिये नयी भूमि तोड़ी जातो है। जो नयी भूमि तोड़ी जायगी, उसपर भी 
कर छगेगा | पूँजीयति या भूमिका मालछेक नयी भूमि उसी समय तोड़ेगा; 
जब वह पहलेसे उपयोगमें आनेवाली भूमिपर छगनेवाके छगानको अधिक 
समझेगा | नयी भूमि तोड़नेसे पहले खेतीके काममें आनेवाछी भूमिके छगानका 
दर बढ़ेगा और जब बढ़ा हुआ दर देनेक्नो अपेक्षा कोई व्यक्ति नयी भूमि तोड़ना 
ही पसंद करेगा; तभी नयी मूमि तोड़ी जायगी । इस प्रकार भूमिक्रे प्रत्येक 
नये भागको तोइनेसे पहले, जोती जानेवाछी पुरानी ओर अच्छी भूमिपर छगान 
बढ़ता चछा जायगा और वह इस हृदतक बढ़ेगा कि किसानके पास कठिनतासे 
निवाहमात्रके लिये उसके परिश्रमका एक बहुत छोटा-सा मांग रह जायगा । 
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“यदि भूमिके किसी भागकी पेंदावारकी शक्ति सिंचाई आदिका प्रबन्ध 
करके बढ़ायी जाती है तो उसका लगान भी साथ ही वढ़ जाता है और 
पेदावारमें होनेवाली बढ़ती सब मात्ककि पास पहुँच जाती है । 
किक्षानके परिश्रमका बहुत बड़ा भाग अतिरिक्त श्रम या भूमिके छगानकी 
सूरतमें उससे छीन लिया जानेके कारण ये किसानके पास अपनी भूमिकी 
अवधा सुधारने या खेतीके नये वेशनिक साधन व्यवहारमें लाने योग्य 
सामर्थ्य नहीं रहती ओर भूमिकी उपज घटने छाती है | परंतु छगान तथा 
करके पूँजीवादके साथ बढ़ते जानेके कारण भूमिकीः कीमत बढ़ती जाती है | 
खेतीकी अवस्थामें यह अन्तर्विरोध संकट पेदा कर देता है | ऐसी अबखामें 
किसानोंके लिये भूमिके मालिकके संतोषके छायक लगान देना कठिन हो जाता 
है ओर किसान खेती करनेका काम छोड़ निर्वाहक्ता कोई साधन और न देख 
मजदूर बननेकरे लिये चल देता है | उसकी “जोत? की भूमि बिकने लगती 
परंतु भूमिका दाम तो लगानके बढ़नेके साथ बढ़ चुका हैं; इसलिये मामूली 
साधनोंके मालिकके लिये उसे खरीदना सम्भव नहीं होता। वह बिकती है 
बड़े-बड़े पूँजीपतियोंके हाथ । इस प्रकार पेदावारक दूसरे साधनोंकी ही तरह 
भूमि मी पूँजीपतियोंके हाथ चली जाती है।?” 


खेतीकी पैदावार बड़े परिमाणमें खेती करनेसे अवश्य अधिक बढ़ सकती 
है ओर तदर्थ सहकारिताके आधारपर सम्मिलित खेती होनी अनुचित नहीं । 
यह पीछे कहा जा चुका है कि छगान या करकी दर मनमानी ढंगसे नहीं होनी 
चाहिये | यदि किसान ओर जमींदारके आपसी समझोतेसे उचित दरका निश्चय 
न हो तो निष्पक्ष पञ्चायत या अदाल्तोंद्वारा दरका निश्चय होना उचित है । 
किसी भी अनुचित कार्थकों रोकनेके लिये सरकारी हस्तक्षेप भी अनिवायरूपसे 
मान्य है | कच्चे मालका भी उचित दाम किसानको मिलना चाहिये । संक्षेपमे 
राष्ट्द्वारा नि्धारित नागरिक जीवनस्तरके अनुकूल प्रत्येक नागरिककी आयकी 
व्यवस्था होनी चाहिये | जीविकाके सभी साधनोंमें खेती, वाणिज्य, मजदूरी 
आदिके उक्त इृश्कोणकों ध्यानमें रखना आवश्यक है। साथ ही इसे भी भूलना 
न चाहिये कि व्यक्तिगत हानिका भय तथा छामका छोम जितना प्राणीको प्रमाद 
एवं आल्तस्यसे बचाकर कार्यपरायण बनाता है, उतना दूसरे हेतु नहीं । जहाँ 
री तोययर व्तनिक कमचारियोंद्वारा काम होते हैं; वहॉँकी लापरवाही तथा 
भ्रश्चार अव्णनीय होता है | भारतके प्रथम पद्चवर्षीय योजनानुसारी बाँबों 
आदियें भीपण अ्रष्टाचारके उदाहरण विद्यमान हैं । पर जहाँ वेतनकी व्यवस्था 
नहीं है; केवल निर्वाह-सामग्री ही मिलनेकी बात होती है; वहाँ तो ओर भी अधिक 
लापरवाही होती है । 
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सामूहिक कामोंके प्रति ईमानदारोंकी भी सामान्य ही प्रवृत्ति होती है । 
शक्तिचोरोंका तो कहना ही क्या है ! प्रसिद्ध है--८न गणस्थाग्नतो गच्छेत्‌ सिद्धे 
कार्य सम॑ फलम । यदि कार्यविपत्ति: स्थान्सुखरस्तत्र हन्यते ॥? ( हितो० १ ।२९ ) 
कल्याण चाहनेवालेको गणका अग्रगामी नहीं बनना चाहिये; क्योंकि काय सिद्ध होगा 
तो समान ही फछ मिलेगा और यदि कार्यमें बाधा पड़ी तो मुखियाकों ही संकटमें 
पड़ना होगा । इन्हीं कारणोंसे अक्टूबर ( १९५५ ) के किसी अड्डमें “प्रवदा? ने 
कुछ रूसी मन्त्रियोंकी छापरवाहीकी शिकायत की थी। इसके अतिरिक्त खतन्त्रता 
भी कोई वस्तु है। अपने इच्छानुसार अन्न; गन्ना; विविध फछ आदि पेदा करना; 
फिर उसका अपने इच्छानुसार उपयोग करना सरकारी खेतीमें सम्भव नहीं । 
अतः कोई भी किसान उसे पसंद नहीं कर सकता । अधिक क्या) पक्षी भी खतन्‍्त्रता- 
पूर्वक खट्ठे फुछ खाना; खारा पानी पीकर जीवन व्यतीत करना ही ठीक मानता 
है। वह सुवर्ण-पिंजरमें रहकर मधुर फल खाकर भी पराधीनता पसंद नहीं करता, 
इसी तरह जमींदारों; किसानोंकी भूमिका अपहरण भी व्यक्तिगत वेधखत्वके 
विपरीत ही है । व्यक्तिगत उत्पादनमें भी प्रतियोगिता आदिद्वारा विकासमें सुविधा 
होती है | रामराज्यवादी तो बढ़े-बढ़े उद्योग-धंधोंको भी विकेन्द्रित करनेके ही 
पक्षमें हैं | खेतीका विकेन्द्रीकरण उद्योग खावल्म्बनका प्रतीक है | 


बड़े परिमाणमें खेती 

माक्सके अनुसार पूँजीवादद्वारा उद्योग-धंधोके विकास ओर पेदावारकी अन्य 
वृद्धिका एक रहस्य है । पेदावारकों एक स्थानपर बड़े परिमाणमें करनेपर ही उसमें 
आधुनिक ढंगकी बड़ी मशीनोंका व्यवहार हो सकता है; खर्च घट सकता है और 
मनुष्यकी पेंदावारकी शक्ति बढ़ सकती है । मनुष्य जितनी ही विकसित और बढ़ी 
मशीनपर काम करेगा; उसी परिमाणमें उसकी पैदावारकी शक्ति बढ़ सकेगी । 
उद्योग-घंधोके क्षेत्रमें बड़े परिमाणमें पेदाबार समाजकी पैदावार-शक्तिको बढ़ाती है; 
इस विषयमें किसीको भी संदेह नहीं । परंतु खेतीके विषयमें पूजीपतियोंकी राय 
इससे मिन्न है । पूँजीवादी-प्रणाढीमें विश्वास रखनेबालोंका कहना है कि बढ़े 
परिमाणमें खेती पैदावारको बढ़ानेकी अपेक्षा घटायेगी | उसके लिये दलीलके-तोरपर 
कहा जाता है कि खेतीकों बड़े परिमाणमें करनेसे किसानकी भूमिके प्रति वह 
सहानुभूति और प्रेम नहीं रहेगा, जो छोटे परिमाणमें खेती करनेपर होता है |? परंतु 
माक्सवादियोंका विश्वास है कि “और दूसरे उद्योगोंकी तरह खेती भी बड़े परिमापमें 
ही होनी चाहिये | इसके बिना न तो खेतीकी पैदावार ही उचित मात्रामें बढ़ 
सकती है, न समाजमें ही खेतीकी और उद्योग-बंघोंकी पैदावारका बटवारा समान 
रूपसे हो सकता है और न किसानोंकी ही आर्थिक अवस्था सुधर सकती है। 


“यदि उद्योग-घंधोंसे काम करनेवाली श्रेणी मशीनसे पेदावार करेगी तो 
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उसकी पेदावारक्री शक्ति बढ़ जायगी | उसे अपनी मेहनतका अधिक फल मिलेगा; 
परंतु किसानोंके मशीनसे मेहनत न करनेपर उनकी पैदावारकी शक्ति न बढ़ेगी 
और उन्हें उनकी मेहनतका फल कम मिलेगा | इस प्रकार खेती और उद्योग- 
धंधोंकी पैदावारका विनिमय समानरूपमें न हो सकेगा। 


“पूंजीवादी लोग खेतीको बड़े परिमाणमें बड़ी मशीनोंसे करनेके पक्षमें इसी- 
लिये नहीं हैं कि भूमिके छोटे-छोटे ुकड्डोपर मशीनोंका व्यवहार नहीं हो सकता। 
उसके लिये मीलों लंबे खेत चाहिये | ऐसे खेत बनानेमें अनेक जमींदारोंकी 
मिल्कियत मिट जायगी। उद्योग-घंधोंमें जिस प्रकार पूँजीपति निजी पूँजीको बढ़ा 
सकता है, जमींदार अपनी भूमिको नहीं बढ़ा सकता । बड़े परिमाणपर खेती 
करनेके लिये या तो जमींदारोंका अधिकार भूमिपर अखीकार करना होगा या 
सैकड़ों जमींदारोंकी भूमिको एकमें मिलाकर उसे समाजके नियन्त्रणमें रखना 
होगा । माक्संवादियोंका कहना है कि खेतीकों बढ़े परिमाणपर करनेके सम्बन्धमें 
जितने भी एतराज किये जाते हैं; रूसके अनुभवसे वे सब निराधार प्रमाणित 
हो गये हैं । 

“खेतीको संयुक्त रूपसे बढ़े परिमाणपर करनेसे ही उसमें ट्रेक्टर आदि बड़ी 
बड़ी मशीनों ओर सिंचाईका प्रबन्ध हो सकेगा । खेतीके सुधारके लिये बढ़े 
परिमाणपर कर्जा मिल सकेगा ओर खेतीकी पेदावारकों बेचनेवालमें परस्पर 
मुकाबिला न होनेपर उसे ठीक समय ओरे पूरे मूल्यमें बेचा जा सकेगा । खेतीकी 
वैदाबारके विनिमयका काम संयुक्तरूपसे और बड़े परिमाणमें होनेपर उसे व्यवहारमें 
छानेवाली जनतातक पहुँचानेका काम व्यापारियों ओर साहूकारोंके हाथ न रह 
सकेगा। किसान अपने प्रतिनिधि संगठनद्वारा उसे खयं कर, लेगा; इस तरह 
किसानके श्रमका वह बड़ा भांग) जो इन व्यापारियोंकी जेबमें जाता है; किसानके 
उपयोगमें आयेगा । खेतीके बड़े परिमाणपर ओर संयुक्तरूपसे करनेपर किसानकी 
मानसिक उन्नतिका मी अवसर रहेगा | मशीनका व्यवहार करनेसे वह आज दिनकी 
तरह दिन-रात भूमिसे सिर मारनेके लिये विवश न होगा; बल्कि उसे शिक्षा ओर संस्कृति 
प्रात्त करनेके लिये समय मिल सकेगा ओर किसानोंके परस्पर सहयोगसे काम 
करनेपर उनमें श्रेणीमावना ओर श्रेणी-चेतना भी उत्पन्न हो सकेगी, जिसका 
उनमें न होना उनके शोषणको पशुताकी सीमातक पहुँचा देता है। मशीनोंका 
व्यवहार खेतीमें होनेसे ही किसान) जो वास्तत्रमें मिल-मजदूरकी तरह खेत-मजदूर 
है, औद्योगिक चंधोंमें काम करनेवाले मजदूरके समान उन्नति कर सकेगा |? 

माक्पवादियोंका अन्तर्विरोधका रोग सर्वत्र दिखायी देता है | इसीसे उन्हें 
खेतीमें भी अन्तर्विरेध दिखायी देता है | धमर्मनियन्त्रित रप्राज्यवादी शासन 
आर्थिक संतुलनकी दृष्टिसे करोंमें संशोधन कर सकेगा। अतः न किसानको भूमि 
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छोड़नेकी आवश्यकता पड़ेगी और न भूमि पूँजीपतियोंके ही हाथ जायगी । 
विकेन्द्रीकोरण सरकारी लक्ष्य होनेपर पूंजी और भूमि सभीके केन्‍्द्रीकरणपर 
प्रतिबन्ध रहेगा | सरकारीकरणक्ले यन्त्रमें सवका खात्मा हो जानेके खतरेकी अपेक्षा 
सापेक्ष एवं सीमित नियन्त्रण सबको ही सुखकर होगा | रूसका अनुभव प्रामाणिक 
नहीं कहा जा सकता । रूसी प्रचारद्वारा मले ही रूस खर्ग बन यथा हो। परंतु 
वस्तुस्थिति इसके सर्वथा विपरीत है । 


मशीनोके अधिक व्यवहार करनेसे चेतन प्राणी भी खूयं एक जड मशीन बन 
जाता है। पराधीनता भी बढ़ती जाती है-*सर्व परवश दुःख॑ं स्वेमाव्मवर्श सुखम? (मनु) 
-पराधीनता ही सब दुःख है; स्वाधीनता ही सब सुख है | मशीनोंद्वारा सब कामसे 
छुट्टी पाकर मनुष्य शिक्षा आदि प्राप्त करनेमें समय छगायेगा | पर वह भोग 
विलछासमें समय न गंवायेगा-यह कोन कह सकता है ! फिर शिक्षा-संस्कृतिके लिये 
भी तो कोई मशीन निकाली ही जाती है ओर तब बेकारी भी ओर अधिक बढ़ 
सकती है| श्रेणी-चेतना यदि संघर्षके लिये ही अपेक्षित होगी तो कोई भी 
बुद्धिमान्‌ संघषको हानिकारक ही समझेगा। समझोता, सामझ्स्यः समन्वय ही 
समाजके लिये अपेक्षेत है| घमनेयन्त्रित रामराज्य तो मुख्य रूपसे महायन्त्रोपर 
प्रतिबन्ध लगानेके पक्षमें ही हैं | जबतक इसमें विलम्ब है तवतक अन्य ओशद्योगिक 
विकास एवं खेतीके विकासका संतुलन रखा जायगा | 


न्‍्ध्ने 


सरकारीकरण होनेके पहले किसान अपनी जमीनम खेती करनेमें ग्वतन्त्र 
है। मजदर तो वह तब बनेगा जब सब खेतोंका सरकारीकरण हो जायगा । 
इसीलिये मारतका वरतमान किसान-मण्डल भूमि-सम्बन्धी सरकारी नीतिसे चिन्तित 
है | वह सरकारीकैरण नीतिका विरोध करनेके लिये प्रस्तुत है। कम्युनिशेके तक 
वस्तुख्वितिके विरुद्ध हैं। किसानोंका प्रतिनिधि-संघटन भी कम्युनिज्ममें वास्तविक 
नहीं हो पाता; क्‍योंकि वह्हं खतन्त्र मत व्यक्त करना; खतन्‍्त्र लेख प्रकाश करने 
आदिकी किसी प्रकारकी सुविधा नहीं है | कम्युनिष्ट सरकार जेसा चाहती है, बेसे 
ही प्रतिनिधि-संघटनका नाटक किसानोंकोीं भी करना पड़ेगा । फिर भी अधिनायकत्व 
मजदूरोंका ही होगा; किसानोंका नहीं । 


माक्सवादी पूजीवादके दोषोंका वर्णन करते हुए मशीनोंपर छाम्छन छगांते हैं 
कि “मशीनोंके कारण ही अनेक प्रकारकी बेकारी फेली; खाधीन उद्योग-धंधे 
नष्ट हो ग्ये । कारीगरोॉंको मजदूर बना डाला गया” किंतु खय्य॑ कम्युनिष्ठ उन 
मशीनोंका मोह नहीं छोड़ सकते। समान वितरणके नामपर मशीनोंके दोष 
छिपानेका प्रयत्न करते हैं; रही-सह्दी खाधीनताकों समाप्त करके व्यक्तियोंको 
तानाशाही शासनका नंगण्य कलू-पुर्जा बना देना चाहते हैं । 
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आर्थिक संकट 

माक्सवादके दृष्टिकोणसे “पूँजीवादी समाजमें पेदावारका काम समाजक्रे 
सभी छोग मिलकर करते हैं, परंतु प्रत्येक पूजीवादी अपने ही छाभको सामने 
रखता है | इसलिये सम्मिल्ति तौरपर समाजकी आवशध्यक्ताओंका न तो सही 
अनुमान ही हो सकता है और न उसके उपयुक्त पैदावार ही । पूँजीवादी 
समाजमें उत्यादक अपने व्यवहारके लिये नहीं; वल्कि उसे बेचकर मुनाफा 
कमानेके लिये पैदावार करते हैं। पैदावार करनेवालोंकों समाजकी आवश्यकताओं 
ओर ख़पतकी शक्तिका अंदाजा ठीक नहों हो सकता; इसलिये समाजमें 
पैदावारके बढ़े-बढ़े साधनोंसे जो पैदावार की जाती है; उसकी खपत नहीं 
हो पाती | इसका अर्थ यह नहीं कि समाजको उस पैेदावारकी जरूरत नहीं । 
हो; समाजके पास उसे खरीदनेकी श.क्ते नहीं रहती। यदि यह पूँजीपतिके 
मुनाफेकी ही समाजका उद्देश्य न मानकर समाजकी पेदाबार ओर खपतपर 
विचार करे) तो दो प्रश्न उठते हैं। प्रथम पैदावार कोन करता है ! दूसरे 
समाजमें पैदावारकों कोन खपा सकता है! पहले प्रइनका उत्तर है--समाजमें 
पंदावार मेहनत करनेवाले करते हैं । दूसरे प्रश्नका उत्तर है--समाजमें 
तेयार सामानकी खपत समाजमें मेहनत करनेत्राले करते हैं । 


४इससे हम इस परिणामपर पहुँचते हैं कि समाजमें जो लोग पेदावारके 
लिये परिश्रम करते हैं; वे ही पैदावारकों खर्च करनेवाले भी हैं। यदि पैदावारके 
लिये परिश्रम करनेवालॉकों अपने परिश्रमका ( केवछ परेश्रमकी शक्तिको कायम 
रखनेका नहीं ) फछ मिल जाय तो पेदावार फाल्तू पड़ी नहीं रह सकती। 
परंतु ऐसा होता नहों; इसलिये पैदावार पड़ी रह जाती है ओर पेदावारका क्रम 
टू जाता है। 


“मुनाफेके रूपमें पेदावारके लिये परिश्रम करनेवालोका जो श्रम निकालकर 
एक तरफ रख दिया जाता है, वह पैदावार करनेंकी शक्तिको बढ़ा देता है परंतु 
समाजकी खच्चे करनेकी शक्तिको घय देता है | इसलिये एक तरफ ते पैदावारके 
अम्बार छग जाते हैं और दूसरी ओर जनताक्ी आवश्यकताएँ पूरी न हो सकनेके 
कारण; बिल्खते रहनेपर भी पेदावारकों खर्चे नहीं कर सकती; क्योंकि उसके 
पास खरीदनेकी शक्ति नहीं। खर्च करनेकी शक्ति तो मुनाफेके रूपमें उससे 
छीन ली गयी है। पेंदावारके खर्च न हो सकनेके कारण उसे कम करनेकी 
जरूरत अनुभव होती है। इसका अर्थ होता है--मजदूरीके रूपमें खरीदनेकी 
शक्ति जनताके पास और कम हो जाय | अथोत्‌ बेकारी बढ़े; मेहनत कर 
सकनेवालोेंकी संख्या घटे ओर साथ ही खर्च कर सकनेवालोकी संख्या 'भी 
घंटे और पैदावारको ओर भी कम किया जाय। परिणामतः ख्चे करनेकी शक्ति 
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और भी घट जाती है; इस प्रकार यह चक्कर समाजमें वैदावार और खर्च॑के 
दायरेकी कम करता हुआ समाजक्ी एक बड़ी संख्याको भूखे और नंगे 
रहकर मरनेके लिये छोड़ देता है | 

“कहा जाता है कि पूजीवादमें उत्पादन-शक्तियोंमें निरन्तर प्रगति होती 
रहती है । नये-नये साधनोंका आविष्कार एबं प्रयोग होता रहता है; परंतु 
सामाजिक सम्बन्धोंमें परिवर्तन नहीं होता । अर्थात्‌ पूजीपति ओर अमिकका 
सम्बन्ध ज्यों-कात्यों रह जाता है | पूँजीपति श्रमिकोंकी कम-से-कम वेतन 
देना चाहते हैं। फलछतः प्रति दसवें वर्ष आर्थिक संकट उपस्थित होता हैं । 
उत्पादन-शक्तियोंके बढ़नेसे लाखों मजदूरोंके बदले सेंकड़ों मजदूरोंसे ही उत्तादन 
हजारों गुना ज्यादा बढ़ता जाता है। वस्तुओँकी बहुतायतके साथ मजदूरोंकी 
बेकारी बइती जाती है ओर उनकी क्रवशक्ति घथ्ती जाती है। अतः वाजारमें 
वस्तुआँकी खपत कम हो जाती है| यह क्रम उत्तरोत्तर बढ़ता ही जाता है। 
इस तरह पूँजीयतिके भी सामने प्रश्न खड़ा होता है कि वह अपना माल कहाँ 
बेचे ! इसका पहला मार्ग खोजा गया साम्राज्यवाद । निर्मीक होकर पूँजीपति 
दुनियाके कोने-कोनेमें पहुँचे । विश्वविजयक्रा सांग अपनाया । औपनिवेशिक 
युद्ध किये। भारत, अमेरिका, कनाडामें बाजार बनाया । वहाँसे सस्ता कच्चा 
माल प्राप्त किया। किसी देशके निवासियोंकों पराजित किया । किसी देशके 
निवासियोंकी मिय भी दिया। यूरोपके पूँजीपतियोंने दुनियाकों अपना बाजार 
बना लिया | 


कहा जाता है--“छाड डलहौजीके समय भारतमें जो सुधार हुए: माक्संकी 
दइृश्सि वे सुधार हुए. ही नहीं, किंठु उस समय ओद्योगिक क्रान्तिके कारण 
इंग्लेंडमें रेठ, तार आदिके सामान पर्याप्त बन गये थे | इस मालकी खपतके 
लिये पहले यूरोप ओर अमेरेकाकै बाजार थे, किंतु कुछ समयके बाद ओर 
नये बाजारोंकी आवश्यकता हुईं। तब भारतके द्वारा इस समस्याकी पूर्ति की 
गयी । मारतमें रेलतारका सामान महँगे-से-महँगे दामोंपर बेंचा गया | फिर 
रेलॉद्वारा भारतवर्षका कन्चा माल इंग्छैंडमें भेजनेके लिये सुगमतासे एकत्रित 
किया जा सकता था । इंग्लैंडका माल भी भारतके कोने-कोनेमें पहुँच गया 
ओद्योगिक क्रान्ति सर्वप्रथथ ( १७५०-१८५० ) इंग्लैंडमें हुई | अतः 
उसने सवश्रेष्ठ साम्राज्य स्थापित कर लिया । बादमें फ्रांस और जर्मनीमें 
ओद्योगिक उन्नति हुईं | अठः वे साम्राज्य-निर्माणमें पिछड़ गये ।? 


पूर्वोक्त रामराज्य-प्रणालीके अनुसार कहा गया है कि मजदूरोंकी संख्या- 
वृद्धि, वेतनमें ब्ृद्धि; कामके घंटोमें कमी होनेसे न तो बेकारी बढ़ेगी और न तो 
क्रमशक्ति ही घटेगी | फलतः माल्की खपतमें भी कमी न होगी। अतः आर्थिक 
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संकट भी नहीं आयेगा। पूँजीपतियोंने छाभके छोभसे राज्य फेलाया; बाजार 
बनाया, अपनी चीजोंकों संसारके कोने-कोनेमें पहुँचाया सही। परंतु उनपर 
रामराज्यका धर्मनियन्त्रण न होनेसे उनमें शोषणकी मात्रा वढ़ गयी | फिर 
भी उनके रेलों, तारों; यन्त्रोंके कारण मौतिक इष्टिसे पिछड़े हुए देशोंकी मी 
प्रगति हुई | जडयन्त्रवाद्में यदि शासक सावधान एवं नियन्त्रित होकर राज्य- 
संचालन करता है तो छाम होता है, अन्यथा नुकसान तो होता ही है। इसी 
तरह धर्मनियन्त्रित ईमानदार शासन होता है, तभी यान्त्रिक आविष्कार प्रगतिका 
साधन होता है; अन्यथा विश्व-संहार ध्रुव हैं। सावधान न रहनेपर अपने ही 
द्वारा आविष्कृत विद्युत्‌ या यन्त्रके द्वारा वैज्ञानिक अपनी ही हत्या कर बैठता है । 
इस तरह विज्ञानका) अन्त्रोंका फेछात्र नवीन साधनों एवं वस्तुओंका विस्तार 
छाभदायक भी हुआ। परंतु , उसपर धमनियन्त्रण न रहनेसे उससे जन-शोषण 
आदि अनर्थ भी हुए । विज्ञानपर धर्मका नियन्त्रण ठीक होनेसे अनर्थ- 
अंश दूर हो जाता है | घर्मनियन्त्रिस शासनतन्त्रम,ं महती खतनन्‍्त्रता एवं 
त्मनिमेर्ताके लिये तथा बेकारीकी समस्या हटनेके लिये ही महायन्त्रोंके 
निर्माणपर प्रतिबन्ध छगाया जाता है | इससे बाजारों, कोयलों, पेट्रोल तथा 
कच्चे मालोको प्राप्त करनेके लिये होनेवाले युद्धों, संहारोंपर भी रोक छग-जाती 
है। अतः रामराज्यमें महायन्त्रोंके निर्माणपर प्रतिबन्ध भी आवश्यक होगा ही। *« 
परमाणुबम, हाइड्रोजनबम एक महत्वपूर्ण खोज होनेपर भी जन-हितकी इश्सि 
उसपर प्रतिबन्ध आवश्यक समझा जा रहा है| उसी तरह महायन्त्रोंका 
आविष्कार महत्त्पूर्ण होनेपर मानवशान्ति, सदाचार एवं धर्मकी रक्षाके लिये 
महायन्त्रोपर प्रतिबन्ध अत्यावश्यक है। यदि रामराज्यके इन सिद्धान्तोंकी अपनाया 
गया होता तो गत दोनों महायुद्ध भी न होते और संसारकी प्रगति भी 
अधिकाधिक हुई होती । 


लेनिनने पूँजीवादके तीन स्तर बताये हैं--( १ ) व्यापारिक, ( २ ) 
व्यावसायिक ओर (३) महाजनी । उसके अनुसार आधुनिक युग महाजनी 
पूंजीवादका है । इसमें यूरोप ओर अमेरिकाके पूंजीपति पिछड़े हुए देशोॉमें 
पूँजी छगाते हैं ओर उस एँजीके सूदद्वार घन एकत्रित करते हैं । पूर्ज 
तांतय बड़े-बड़े कारखानोंसे है । इनका संचालन उपनिवेशों या अन्य देशोंके 
पूँजीपतियोंद्वारा होता है | कारखानोंके मूलका सूद साम्राज्यवादी पूँजीपतिको 
मिलता है । लेनिनके अनुसार साम्राज्यवादी स्तर पूँजीवादकी मरणासन्न स्थिति 
है। इसमें अन्‍्तर्विरेध चरमसीमामें पहुँचा होता है | पहला विरोध है एूँजी 
ओर श्रमके बीच । उद्योगप्रधान देशोमें पूँजीवादियोंके ट्रस्टों, सिंडिकेण) बैंकों, 
बैंकमालिकोंका देशकी पूँजी और व्यवसायोंपर पूरा प्रभुत्व रहता है | इस सितिमें 
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श्रमिकोका वेधानिक सद्डर्ष स्थिति सुधारनेके लिये पर्याप्त नहीं होता । इजारेदार 
बेंकशाह वेधानिक सद्डर्षोंसे प्रभावित होकर अ्रमिकोंकी दशा सुधारनेके लिये 
प्रस्तुत नहीं हो सकते । ( यहाँ वैधानिक विरोधका तालये है--मजदूर-समभाओं, 
सहयोगसनितियों एवं संसदीय दर्कके आन्दोलनसे ) अतः मजदूरोंकों क्रान्तिका 
मार्ग अपनाना पड़ता है। क्रान्तिद्वारा पूँजीवादका अन्त करनेंसे ही अ्रमिकोकी 
दशा सुधर सकती है। 

“दूसरा विरोध बेंकशाहोंके विभिन्न गुण तथा साम्राज्यवादी शक्तियोंके 
बीच होता है। यह विरोध विभिन्न देशोंके पूजीवादके असमान विकासके कारण 
होता है | यूरोपमें सर््रंप्रथम इंग्लैंडमें औद्योगिक क्रान्ति हुई | फ्रांसने 
इस क्षेत्रम उसीका अनुसरण किया | १९ वीं सदीमें कच्चे मालके खोत एवं 
तैयार मालके खपतके लिये बाजारोंकी आवश्यकता प्रड़ी | तब उन्होंने दुनियामें 
साम्राज्य स्थापित किया | तबतक जमनी भी औद्योगिक क्षेत्रमें अग्रसर हुआ। 
उसे भी साम्राज्यकी अपेक्षा हुईं, किंतु साम्राज्य-स्थापनाके क्षेत्रमें इंग्लेंडका 
एकाधिकार था । फल्तः साम्राज्य-स्थापनामें पिछड़ा हुआ मध्य यूरोप 
पुराने साम्राज्यवादी फ्रांस एवं इंग्लेंडको युद्धदवारा पराजित करके ही साम्राज्यमें 
हिस्सा बट सकता था। इसीलिये जमनी। इय्ली तथा जापानने युद्धके लिये 
तैयारियाँ कीं ओर साम्राज्यवादी लोगोंमें मी अस्थायीरूपसे दो शिबिर हो गये । 
युद्धों, महायुद्धोंद्रा किसीका विनाश होता है; किसीका आधिपत्य होता है । 
फिर भी साम्राज्यवादी सद्ठडपका अन्त नहीं होता; किंतु आन्तरिक विरोध हावी 
रहता है । तीसरा विरोध सभ्य कहे जानेवाले साम्राज्यवादी राष्ट्रों ओर पराधीन 
राष्ट्रीके बीच होता है । साम्राज्यवादी निर्बछ राष्ट्रोका शोष्रण करते रहते हैं। 
साम्राज्ययादी शोषणकों संघटित करनेके लिये पराधीन देशोंमें रेल-तार आदिके 
कारखाने खोलते हैं | जनता इनसे मुक्त होनेकी इच्छासे इनके विरुद्ध मोचों 
स्थापित करती है । समयकी प्रंगतिसे शोषण बढ़ता है । राष्ट्रिय सद्ठष भीषण 
बन जाता है | साम्राज्यवादी देशोंके भी शोषित श्रमिकोंकी सहानुभूति पराधीन 
देशोंके शोषितोंके साथ होती है । बन्थु-मावसे प्रेरित होकर दोनों सामप्राज्य- 
वादियोंके विरुद्ध बगावत करते हैं ।?? 


यह हम कई बार कह चुके हैं कि घटनाएँ संसारमें भलठी भी होती हैं 
ओर बुरी भी । अच्छी घटनाओंका अनुसरण उचित है, बुरी घट्माओंका 
नहीं । व्यवहारके लिये विधानका ही उपयोग किया जाता है; इतिहासका 
नहीं | जगद्गुरु मारतकी दृष्टिसे सम्राट एवं सावभौमका अमिप्राय देशके केन्द्रीय 
शासन एवं विश्व-सरकारसे होता था । छोटी-छोटी शक्तियाँ परस्पर टकराकर 
अपने ओर संसारके अकल्याणका कारण बनती हैं| इसलिये एक परम समर्थ 
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धर्मनियन्त्रित शासकका नियन्त्रण संसारपर होना आवश्यक होता है | जिसने 
राजसूययज्ञ किया हो, जो राजमण्डलका ईइबर हो और जो अपनी आज्ञासे राजाओंका 
भी नियन्त्रण करता हो) वही सम्राट है-- 
येनेष्ट राजसूयेने मण्डलस्येश्वरदच यः। 
शास्ति यश्चाज्ञया राशः से सम्राद जा 
(अमस्कीष, २। ८ । ३ ) 
'स्वभूमेरीश्वरः सावभोम:'--अखण्ड भूमण्डलका पघर्मनियन्त्रित 
शासक 'सार्वभोमः होता है । 
व्यापारका कार्य वेस्यका था सपम्राटका नहीं | किर भी योरप 
आदि देशोमें एूजीपति व्यापारियोंसे शासन प्रमावित रहता था। अतः पूँजीवाद 
ओर. साम्राज्यादका अमेद सम्बन्ध माना जाने छगा| आधुनिक सम्यताके 
विस्तारमें ( जिसका माक्सवादी बडा महत्व मानते हैं ) इस साम्राज्य- 
वादका प्रमुख हाथ है | इसी कारण संसारके कोने-कोनेमें रेल, तार रेडियो)- 
वायुयान; कछ-कारखानोंका विस्तार हुआ | यह पूँजीवाद एवं साम्राज्यवाद यदि 
धर्मनियन्त्रित, ईमानदार होता तो उससे संसारका कल्याण ही होता, अकबल्याण 
नहीं | धर्म-नियन्त्रण न होनेसे अथवा घर्मकी ओठमें खार्थ-साधकोकी प्रधानता 
होनेसे छामके साथ-साथ शोषण भी चछता रहता है । इसी प्रकार धर्महीन स्वार्थ 
साधक आन्दोलनकारियोंद्रारा संचालित आन्दोलन भी संवर्ष, वैमनस्थ एवं 
सर्वनाशका ही कारण होता है | भारतके समान वैध अहिंसात्मक आन्दोलनु- 
द्वारा मजदूरोंकी दशा सुधारी जा सकती है । परंतु माक्सवादियोंको तो 
दशा सुधारनेके बहाने विश्वमें सर्वहाराके अधिनायकत्वके नामपर कुछ ताना- 
शाहोंका राज्य बनाना अमीश्ट है । पूँजीवादके कारण संसार एक इकाई बन्‌ 
जाता हैं। यातायात अन्त्रोंद्रारा पूँजीपति संसारकों अपने माल्का बाजार बना 
लेता है। पिछड़े हुए देशोमें भी ग्राचीन अर्थतन्‍्त्र नष्ट होकर नयी व्यवस्था 
चल पड़ती है । यह परिवर्तन व्यक्तिकी इच्छासे नहीं) किंतु परिस्थितिके अनुसार 
होता है । इस कारण ही पूँजीवादके विरुद्ध श्रमिक वर्गका अधिक संख्यामें 
एकत्रित होना सम्भव होता है । माक्सने पूँलीवादको आवश्यक ही नहीं किंतु 
सवहाराके अधिनायकत्वके समान ही अनिवार्य भी बताया है । आमतौरपर 
गुण-वर्णन ग्रहणके लिये होता है और दोष-वर्णन परित्यागके लिये | यही 
गुण-दोष-वर्णनका प्रयोजन है-- 
ताते कछु गुन दोष बखाने। संग्रह त्याग न बिनु पहिचाने ॥ 


जो पूँजीवाद इतना महत्त्वपूर्ण आवश्यक एवं अनिवाय वस्तु है; जिसके 
बिना साम्यवादका मूलमन्त्र पूर्ण यन्त्रीकरण ही सम्भव नहीं, उसके दोषोंको 


भा० रा० २७५---- 
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कि 


जानकर दोष मियना न्यायसक्भत है | परंतु मार्क्स पुनरुत्थानका विरोधी है; 
उसके मतानुसार दोष मियाना मुख्य नहीं। किंतु दोषवानको ही मिठाना ठीक 
है| अतएत वह शोषण मिठानेक्रे पक्षमें नहीं है। किंतु शोषकवगका ही. 
मिटाना आवश्यक समझता है । वह वर्गोंका विरोध अमिठ मानता हैं) परंतु 
व्यावहारिक वात यह है कि संनारके कल-पुर्जोर्म दोष आते हैं,शरीर एवं मस्तिष्कमें 
दोष आते हैं; इसी प्रकार मनुष्यसमूहमें मी दोष आते हैं। दोषेके मिटनेके 
विधान भी हैं । चिकरित्साशाख दोष ही मिटनेके लिये है | उत्थान-पतन 
संसारका स्वभाव है । जिसका उत्थान हुआआ उसका पतन भी हो 
सकता है | जिसका पतन हुआ। उसका पुनरुत्यान भी हो सकता है-- 
'नीचगंच्छत्युपरि च दुशा चक्रनेमिक्रमेण ।! ( मेबदूत ) चक्रके अरेके समान कभी 
नीचे और कभी ऊपर जाना-आना छगा ही झता है। सूय-चन्रकी उदयास्तपरम्परा 
भी विचारणीय है । शात्रीय दृष्टिते उपजीव्य-विरोध एक मुख्य दोधोंमें है; जिसमें 
कार्यद्वारा कारणका विरोध उपजीव्य-विरेध समझा जाता है। जैसे पितासे 
उसन्न पुत्रका पितृ-बातक होना उपजीव्य-विरोध है । उपकारके प्रति झतशता 
मानवताका सर्वप्रथम लक्षण है 
सारक्तके अनुसार' पूँजीवादी सम्यता एवं संस्कृतिका आधार एकमात्र अ्थवराद 
ही होता है | इसके अनुसार पुरानी सभ्यता एवं सम्बन्धोंका अन्त हो जाता है। 
पिता-पुत्र, पत्नीयति। शिक्षक-शिष्य आदिकोंके परथरागत सम्बन्ध हूटठ 
ते हैं; केवल अर्थभूलक ही सबके सम्बन्ध हो जाते हैं | इससे परमप्पराके 
आइमें . वर्गसंघ्षकों छिपनेका अवकाश नहीं होता । वर्गेसंघर्ष सीधा और 
स्पष्ट हो जाता है, जो कि स्वह्वारा क्रान्तिमें अत्यन्त आवश्यक है |? 


जिसे माक्स॑वादी गुण कहते हैं; विचारकोंकी दृष्टिमें वह दोष है | 
घामिक; सांस्कृतिक परसराओंके न्ट हो जाने तथा सत्र अथेकी प्रधानता हो 
नेसे मनुष्य शुद्ध पशु ही वन जायगा | पिता-पुत्रका, पतियत्नीका सम्बन्ध 
घर्ममूलक न होकर अर्थवूलक होना क्या गुण है ! पेसेके छामकी सम्भावना 
न होनेपर पत्नी पतिको छोड़ दे; पुत्र पिताको छोड़ दे) शिष्य गुरुको पेसेके लोभ- 
से मार दे--क्या यह सभ्यता भी मानव-सभ्यता कही जा सकती है ! क्षमा; 
दया,. स्नेह, वात्सल्य, पातित्रत्य आदि वे पवित्र गुण हैं; जिनके सामने अथका 
कुछ भी महत्व नहीं । पिताके आशानुसार राज्य छोड़कर रामका वनमें जाना; 
रामसे परित्यक्ता होनेंपर मी सीताका पतिबत्रता बनकर रहना। भरतादि ग्राताओंकी 
अ्रतृवत्सछता आदिके सामने अ्थतरादकी नगण्यता स्पष्ट बतछाती है कि असाधु 
की ही अर्थसमत्ति इस दानव-युगकों छा सकती है | साधु (सत्‌ ) पुरुषोंकी 
थ-सम्पत्ति तो धम) सम्यता एवं परम्पराकी रक्षाका ही कारण बनती है | 
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माक्तके अनुसार “अमिक-वर्ग पूँजीवादकी कब्र खोदते हैं । पूँजीपति 
उसे कम-से-कम वेतन देता है | वेतन-ृद्धिके लिये श्रमिक संघटन करता है, 
तोड़फोड़का मार्ग अयनाता है। राष्ट्रक धन थोड़ेसे पूजीपतियोंके पास 
इकट्ठा हो ज्ञाता है । अधिकाधिक छोगोंमें दरिद्रता फैठ जाती है| अ्रमिक 
धीरे-धीरे संघय्त होते हैं | वे कारखाना-संघ, जिला-संघः राज्य-संघ। विश्वसंघ 
आदि बनाते हैं और उन्हें यह समझाया जाता है कि पूँजीवादी व्यवस्थामें उनकी 
दशा कभी भी संतोषजनक न होगी । :पूँजीवादका अर्थ है; साम्राज्य- 
वृद्धि; शोषण; युद्ध महायुद्ध, गरीबी, हत्या आदि । आधुनिक राज्य एूजीपति- 
का राज्य है । जब कभी हड़ताल होती है; मंजदूर मारे जाते हैं; जेल 
भेजे जाते हैं। पूंजीपतियोंके पक्षमें ही न्‍्यायालयोंके निर्णय होते हैं | इस आधघारपर 
श्रमिक समझने लगता है कि पूँजीवादी राज्यका अन्त होना ही उसकी सुख-समृद्धि- 
का कारण है ओर वह महायुद्ध अथवा संकट्के समय क्रान्ति करके 
राज्यको उलट देनेका प्रयत्न करता है। इसी आधारपर ( १९१४--१९ १८ ) के 
महायुद्धमें लेनिनने अ्मिकोंकी उकसाकर रूसमें ग्रह-युद्ध शुरू करा दिया | मजदूर 
ही पलटनमें भरती होकर सेनिक बनकर युद्धकछा सीखता है। उस 
युद्ध-शिक्षाका प्रयोग वह क्रान्तिमें करता है । माक्सके मतानुसार अ्रमिक-वर्ग 
ही पूँजीवादका विरोध कर सकता है | वही समझता है कि हमारे पास न धन है 
न जमीन; केवल श्रमके बल्पर ही हमें जीना है | अन्य क्रिसान आदिका 
पूंजीवादसे कुछ-न-कुछ खार्थ रहता है| वे पूँजीवादका विनाश नहीं) किंठ सुधार 
चाहते हैं| अतः क्रान्तिका नेतृत्व मजदूरके ही हाथमें होना उचित है। पूँलीवाद- 
के नाशसे मजदूर केवल एक चीजें ही खोता है और वह है गुलामी | हाँ; श्रमिक- 
वर्ग परिस्थितियोंके अनुसार अन्य वर्गकी भी सहानुभूति प्राप्त करता है ।? 

संक्षेपमें कहा जा सकता है कि सद्भावना एवं मनुष्यताकों दूर फेंककर 
शुद्धलूपसे ईर्ष्या, द्वेष एवं छोलुपताको उत्तेजित कर कुछ मुद्ठीभर कृग्नीतिश 
सबंहारा राज्यके नामपर तानाशाही राज्य-स्थापनाका प्रयत्न करते हैं | इसीलिये वे 
सुधार और समझोतेको क्रान्तिमें बाधक समझते हैं | मालिकोंके पैसेसे पेट भरना 
माल्किंके कारण ही एकत्रित होना; उन्हींके प्रसादसे युद्धकछा सीखना और 


उन्हींका संहार करना; जब कि ईमानदार शत्रु भी दगा नहीं कर सकता, ऐसे ऐंन 
मोकेपर विश्वासघात करना ही उन्हें सिखाया जाता है | इस मतको सिद्धान्त! या 
“दर्शन? कहना सिद्धान्त या दर्शनके स्तरको बहुत नीचे गिराना है। दगाबाजी) विश्वास- 
घातके आधारपर किसी भी समाज या राष्ट्रका कभी भी कल्याण नहीं हो सकता । 
जिन रूस, चीन आदियें दगाबाजी--विश्वासघातसे समृद्धि. दिखायी देती है; वह भी 
स्थायी नहीं हो सकती | यों तो मनुका भी कहना है कि अधमंसे पहले प्राणीकी 
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समृद्धि; विजय एवं कल्याण होता हुआ-सा मालूम पड़ता है, परंतु अन्तमें उसका 
नाश धशुव है-- 
अधमेंगैवते. तावत्ततो. भद्राणि पह्यति। 
ततः सपत्नानू जयति समुलस्तु विनश्यति ॥ 
( मनु० ४ । १७४ ) 

इनका कृय्नीतिक सिद्धान्त भी स्थिर नहीं । मारक्सने बताया था कि 
'ऋन्तिका नेतृत्व श्रमिकोंके ही हाथमें हो सकता है; अन्य वर्गका अधिनायकत्व 
नहीं हो सकता । इसपर विविध तकोंके द्वारा बल दिया गया; परंतु माक्सवादी 
चीनने ही किसानोंके द्वारा क्रान्ति करके पिछले मतको मिथ्या सिद्ध कर दिया। 
माव्सवादी इसे कुछ विशेष परिस्थितियोंके कारण अस्थायी परिबर्तेन बतछाते हैं। 
च्वीनकी कम्युनिष्य्पार्टनी किसानोंकी सहायतासे ही क्योमिताज़् ( चीनकी राष्ट्रिय 
संस्था ) को पराजित कर नयी राज्य-व्यवस्था कायम की । चीनकी क्रान्ति 
किसानोद्वारा हुई, मजदूरोंद्वारा नहीं; यह पुराने माक्संवादके विरुद्ध है । अब 
आधुनिक माक्सवादी ग्रन्थोंमें मजदूरोंके स्थानमें धकिसान-मजदूर” कहा जाने लगा । 
माओत्सेतुंग चीनकी क्रान्तिकों समाजवादी क्राग्ति नहीं मानते, किंतु पूंजीवादी 
जनतन्त्रीय क्रान्ति बुजुबा डेमेक्रेटिक रीवोल्यूशन कहते हैं । इसके द्वारा 
सामन्तशाहीका अन्त किया गया है; पूँजीवादका नहीं । माक्सने कम्युनिष्टपार्यके 
नेतृत्वमें सबंहाराकी क्रान्ति कहा था | लेनिनने कहा था कि (पिछड़े हुए, सामन्तवादी 
अथवा पूँजीवादी देशमें ( जैता चीन या जारहदाही रूसमें था ) पूँजीवादी 
जनतन्त्रीय क्रान्ति शीत्र ही समाजवादी क्रान्तिके रूपमें परिणत की जा सकती 
है | परंतु चीनमें ऐसा नहीं हुआ । माओस्सेतुंकके मतानुसार “वीनकी पूँलीवादी 
जनतन्त्रीय क्रान्ति पुरानी क्रान्तियोंसे भिन्‍न है |? 

कहा जाता है “रूसी क्रान्तिके प्रथम फ्रांस आदिकी क्रान्तियोंका नेतृत्व 
पूंजीवादियोंके हाथमें था। अश्रमिकवर्गका उसमें 'सहयोग था । क्ान्तियोंके बाद 
समाजपर पूँजीवादियोंका ही एकाधिपत्य हुआ । श्रमिकोंकी हीन दाशा ज्यों-की- 
त्यों बनी रही; परंतु रुसी क्रान्तिके पश्चात्‌ श्रमिकवर्ग सतक हो गया । अतः 
अब फ्रांस-जैसी पूँजीवादी जनतन्त्रीय क्रान्ति ( १७८७ ) जिसमें अ्रमिकोंका कोई 
खान न रहे; सम्भव नहीं। चीनकी क्रान्ति कम्युनिश्पार्टके नेतृत्वमें हुईं थी, 
इसल्यि चीनके पूँजीपति अपना एकाधिकार स्थापित नहीं कर सके । पूँजीवादको 
रखते हुए, माओका कहना है कि किसान-मजदूरोंके हित पूर्णतया सुरक्षित रहेंगे ।! 

इस तरह यह नहीं कहा जा सकता कि '्माक्सने जो कह दिया, वह 
ब्रह्माक्षर हो गया; गलत नहीं होगा । माक्सवादी भी इसे माक्सवादकी पुनर्व्योख्या 
मानते हुए, साम्यवादको पुराने माक्संवादसे मिन्‍न मानते हैं| इससे पुनरुत्थान 
नहीं हो सकता; पूँजीवादमें सुधार नहीं हो सकता”; यह पक्ष खण्डित हो जाता 
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है । पूँजीवादके रहते हुए भी किसान-मजदूरोंका हित सुरक्षित रह सकता है-- 
यह चीनी क्रान्तिसे स्पष्ट ही है | 

माक्सका कहना था कि “पिछली क्रान्तियाँ एक शोषक-वर्गके नेतृलमें दूसरे 
शोषकवर्गकोी पदच्युत करनेके ढिये हुई थीं। फ्रांसकी ऐतिहासिक राज्यक्रान्ति 
पूँजीपतियोंने सामन्तशाहीके विरुद्ध की थी | ब्रिटेनके गहयुद्ध ( १६४२-४९ ) और 
रक्तहीन क्रान्ति ( १६८८) का भी यही सार है | इन क्रान्तियोंसे शोषणका अन्त नहीं 
हुआ; किंतु सबहारा-क्रान्तिद्वारा वर्गों तथा शोषणका अन्त होगा | शोषणके 
अन्तके लिये ही श्रमिकोकी क्रान्ति होती है |? 

शोषणकी मनोवृत्ति बदलनेसे ही शोषणका अन्त होता है । ईमानदार 
शासकोके शासनका उद्देश्य ही शोषण या मात्यन्यायका अन्त करना राज्य-संस्था- 
की स्थापनाका उद्देश्य ही यही है । बिना ईमानदारीके अ्रमिक-कान्तिसे भी शोषण- 
का अन्त नहीं होता | अपने विरोधियोंको कुचछ डालनेकी तीव्र भावना कम्युनिशे- 
में सर्वाधिक होती है | पूजीवादियोंमें परस्पर जैसे संघर्ष होता है; वैसे ही किसानों 
तथा मजदूरोंके भी परस्पर संघर्ष आये दिन होते ही रहते हैं, जिसमें एक 
दूसरेके शोषणके लिये वे प्रयत्नशील रहते हैं । 

माक्सने यह भी कहा था कि “समाज तभी बदलता है जब उसका अन्त- 
विरोध चरम सीमापर पहुँच जाता है, प्रगति असम्मव हो जाती है; पूँजीवादी 
उत्पादनकी इद्धिसे बाजारोंकी खोज होती है। जहाँतक बाजार मिलते रहते हैं 
प्रगति होती रहती है। परंतु जेसे ही नये बाजारोंका अमाव होता है; फिर 
पूँजीवादकी प्रगति समाप्त हो जाती है। पूँजीवाद एवं उसके भीषण संकटका 
अन्त क्रान्तिसे होगा | पुराने समाजके अन्त एवं नये समाजके जन्मके हिये क्रान्ति 
नितान्त आवश्यक है |? 

रामराज्यकी इृश्सि सदिच्छा; सदबुद्धि तथा सद्ध्मकी भावना, फैलाकर एक 
वर्गको दूसरे वर्गका पोषक बनाया जा सकता है | चीनी कम्युनिष्ट पूँजीवादको 
रखते हुए भी उन्नति सम्भव समझते ही हैं। मारक्सने भी ब्रिटेन और अमेरिका- 
जैसे जनवादी देशोंमें क्रान्ति बिना मी संसदीय नीतिसे सामाजिक परिवतंन सम्भव 
माना है। रामराज्यकी निर्दिष्ट प्रणाीके अनुसार क्रान्ति एवं सामाजिक परिवर्तन 


बिना भी गतिरोध दूर हो जाता है। 
सामाजिक संकट 


जो कहा जाता है कि (सम्पूर्ण उद्यादन-साधनों या मुनाफा कमानेके साधनों 
का समाजीकरण हो जानेसे कोई वस्तु मुनाफाके लिये कमायी ही न जायगी; 
उपयोगके लिये आवश्यकताके अनुसार ही सब वस्तुआँका उत्पादन होगा; अतणव 
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क्रब-शक्तिके घटने और बाजारमें माल न खपत होनेका प्रह्न ही नहीं उठेगा। 
पूँजीवादमें कछ-कारखाने व्यक्तिगत होते हैं, अतः पूँजीपतिके सामने मुनाफा 
कमाना ही मुख्य लक्ष्य रूता है | वह आवश्यकतामर उपयोगी वस्तु पैदा करके 
कारखानोंको बंद नहीं रख सकता; क्योंकि इससे उसका आर्थिक नुकसान होता है । 
वह बराबर कारखाना चलाकर माल पैंदा करता है और दूसरे देशोके बाजारोको 
माल खपतके लिये हूँढ़ता है | बेकार मजदूरोंकी परवा भी उसे नहीं होती; परंतु 
बेकारीसे यदि ९५ प्रतिशत मजदूरोंकी क्रब-शक्ति घट जायगी तो बाजारोंमें माल- 
की खपत न होनेसे पूँजीवादके सामने गतिरोध अनिवाय होगा । जब सब कारखाने 
एवं उत्पादन-साधन मजदूर संरकारके हाथमें होंगे; तब मुनाफा कमाना उसका 
लक्ष्य ही नहीं होगा | वह तो उपयोगके लिये ही वस्तु-निर्माण करायेगी । उपयोग 
वस्तु पैदा हो जानेपर कारखानोंकों बंद भी रख सकती है। उसके यहाँ 
मजदूरोंको अन्य उपयोगी वस्तु-निर्माणमें छगाया जा सकता है। सभी नागरिकोंके 
'लिये अच्छी मोटर; अच्छे मकान। अच्छा भोजनः अच्छा वच्न आदि उपयोगी 
वस्तुओंके निर्माणके लिये नये-नये कारखाने बनाये जायेंगे | उनमें सब लोगोंको काम 
दिया जायगा । यन्त्रेंके पृण विकास हो जानेपर जब फिर थोड़े ही समयमें थोड़े 
ही आदमियोंद्वारा सब उपयोगी वस्तुओंका निर्माण हो जायगा तो भी बारी-बारीसे 
थोड़ा-थोड़ा काम सबसे लिया जायगा | सप्ताहमें एक दिन या मासमें एक दिन ही 
सब्रको काम करना पड़ेगा | शेष समय साहित्य; विज्ञान, कला आदिके सीखनेमें 
लोग छगा सकते हैं| इस तरह जो समस्या पूँजीवादमें हल नहीं हो सकती, वह 
सब कम्युनिज्ममें हल हो जायगी |! 


परंतु यह ठीक नहीं है; क्योंकि जहाँ भी ईमानदारीपूर्वक उत्पादन एवं 
इमानदारीसे वितरणकी व्यवस्था होगी; वहीं उक्त समस्याका समाधान हो सकता 
है | किसी भी अच्छे शासनका यही लक्ष्य होता है कि राष्ट्रकी जनताको योग्यता एवं 
आवश्यकताके अनुसार काम; दाम; आराम मिले | किसीको काम, दाम) आरामके 
अभावमें बेकारीका मुकाबिला न करना पड़े-यह बात कम्युनिष्ट सरकार बन 
जाने माजसे सम्पन्न नहीं हो सकती । कम्युनिष्ट सरकार भी कोई समस्या जादूकी 
छड़ीसे नहीं सुलझा सकती; किंतु काम, दाम, आरामके वितरणमें ईमानदारी लनेसे 
ही समस्याओंका समाधान हो सकता है। ईमानदारीके बिना वितरणमें वेषम्य/ 
पक्षयात होना स्वाभाविक है। कम्युनिशेमें भी पदाधिकारके लिये होड़ चलती 
ही है। इसीसे जारदाही खतम होते ही क्रान्तिकारियोंमें दलबंदियों हुईं और पक्षपात, 
मारकाठ शुरू हो गयी । ईमानदारी होनेके कारण ही घर्म-नियन्त्रित राम-राज्य या 
कोई भी शासन उक्त सम्स्याका समाधान कर सकता है| अर्थात्‌ किसीका वैध 


| 


खत एवं अधिकार विना छीने मी आपदनी एवं उसके उपयवोगपर नियन्त्रण किया 
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जा सकता है | पूतरोक्त ढंगसे अन्यायोपाजित बड़ी-बड़ी पूँजीको ग्रहणकर वेरोजगारों- 
को रोजगार दिया जा सकता है | कतंव्य-विमुखोंका भी धन लेकर बेकारी दूर 
की जा सकती है । वेघ; अतिरिक्त आयके भी पाँच हिस्सेम॑ चार हिस्सा राष्ट्रीय काममें 
लगाया जा सकता है। दान एवं सहायताकी परम्परा उद्बोधित कर बेकारी एवं असंतुल्न 
मिटाया जा सकता है। विपत्तिकालम जैसे राज्य-कोपसे राष्ट्रकी सहायता की जाती 
है, बैसे ही विशेष जेवत-काहमें संग्राम या अन्य उपयोगी कामके लिये व्यक्तिगत 
कोप या पूँजी; भूमि अन्य साधनोंका भी राष्ट्रहितके लिये उपयोग “किया जा 
सकता है। जैसा कि अब भी संग्रामके समय सभी राष्ट्रेके शामकोंको विशेषाधिकार 
होता है कि वे किसी भी नागरिकके मकान) मोटर, रुपया आदि सरकारी कामके 
लिये ले सकते हैं | साथ ही जबतक महायन्त्रोंपर नियन्त्रण नहीं होता; तबतक पूँजी; 
श्रम एवं छाम तथा राश्टरहितकों ध्यानमें रखकर व्यवसावियों, समाज तथा राज्य- 
संचालकोंद्वारा उचित श्रम-मूल्य निर्धारण किया जायगा । जेसे-जसे उत्तमोत्तम यन्त्रोंका 
विकास होगा, कम-से-कम छोगेंके द्वारा अधिक-से-अधिक माछ पेंदा होने लगेगा, 
वैसे-वेसे कामके घंटोंमें कमी की जायगी। मजदूरोंकी संख्या बढ़ायी जायगी। 
इस पक्षमें यह भी हो सकेगा कि मासमरमें प्रत्येक मजदूरकों एक घंया ही काम 
करना पड़ेगा ओर उतने ही काम करनेके बदले उसे उच्चस्तरीय जीवन-निर्वाह योग्य 
धन मिल जायगा ओर उसझी क्र+-शक्ति बनी रहेगी तथा मालकी खपत न घटेगी | 

राष्ट्रहित तथा अयना घाटा रोकने के लिये व्यव्साथी भी उतना ही माल बनायेंगे 
जितने कि खपत होगी | अपना शेष घन और मजदूर अन्य उपयोगी वस्तु बनानेमें 
लगायेंगे | यदि जडवादी। ईश्वरूथम-विमुख देहात्मवादी कम्युनिशेेमं ईमानदारी 
हो सकती है; पक्षपातशूत्य होकर सबका हित सोचकर ईमानदारीसे उत्पादन 
ओर वितरणका काम ठीक चला सकते हैं तो गेरकम्युनिए धर्मनियन्त्रितः ईश्वर 
आत्मा; छोक परडोक तथा घर्म-अधमे, खर्ग-मरक माननेवाले रामराज्यवादी 
सुतरां ईमानदार हूं तो ही सकते हैं । इस पक्षम नोकरशाही रुकेगो। यन्त्रवत्‌ अन्य प्रेरित 
प्रवृत्ति मिटेगी। उत्साह रहेगा; दान; पुण्य, यज्ञ) तय परोपकारकों भावनासे राष्ट्र 
एवं समाजका हिताचरण अधिक सम्भव होगा | नरकका डर खगका लोभ भी बुरे 
कप्तोका निवर्तेक एवं अच्छे कर्मोंका प्रवतेक. होगा । आस्तिकका भविष्य विशाल 
है। अन्तमें वैकुण्ठ या परम उपवर्ग उसका ध्येय रहता है; जिसके लिये स्वृस्॑-त्याग 
भी सम्भत्र होता है | इसके विपरीत जड़ कम्युनिज्ममें यह सब असम्भव 
ही है | मान भी लिया जाय कि कम्युनिशेंका खप्न पूरा हुआ ओर पूर्णझ्ुपसे यान्त्रिक 
विकास सम्पन्त हुआ ओर सबके लिये ही मोब्र; दाययाम; झोज मिलने 
लगा | पर यदि महीनाभर या वर्षभरमें एक दिन एक घंट छाम करना पड़ा) तो भी 
शारीरिक श्रमका प्रतिदिन काम न मिलनेपर सबके शरीर अमेक प्रकारके रोगोंके 
शिकार हो जायगे। कोइ विरोधी या दुश्मन होता है; तमी शास्राख्तका अभ्यास; 
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मल्ल-युद्ध तथा व्यायामादियें प्रवृत्ति होती है। यदि वर्गमेद समाप्त हो जाय तो 
विरोध एवं युद्धकी सम्भावना ही न रहेगी ओर फिर खाली मस्तिष्कमें शेतानका 
शज्य होगा | दुराचारः पापाचार; विल्यसिताकी वृद्धि होगी, जिससे स्वास्थ्य-नाशके 
साथ शान्ति-भक़् होकर भीषण क्रान्ति होगी । विछास एवं आधिपत्यकी उद्दाम 
कामनाकी पूर्ति कभी होही नहीं सकती | अध्यात्ममावना बिना अखंण्ड भूमण्डलकी 
सुन्दरियाँ तथा सुन्दर मोग-साधन एक व्यक्तिको भी तृप्त करनेमें समर्थ हो नहीं सकते -- 
यत्‌ प्रथिव्यां ब्रीहियय॑ हिरण्यं पशवः खियः । 
सर नेकस्य पर्यापमिति मत्या शर्म ब्जेत ॥ 
अध्यात्मशाह्लोंक अनुसार अध्यात्मविचार एवं शान्तिसे ही तृष्णाका अन्त 
होता है, अन्यथा नहीं | कम्युनिश्के लिये कोई भी काम करनेके लिये न मिलनेसे 
अनाचार पायाचारमें ही प्रवत होना पड़ेगा; क्योंकि कोई भी बिना कुछ किये 
क्षणभर भी रह नहीं सकता--- 
न हि वश्चित्‌ क्षणमपि ज्ञातु तिष्ठ ्यक्रमूकृत्‌ू।॥ (गीता ३।५ ) 
अध्यात्मबादमें पूर्ण यान्त्रक विकास; अनन्त घन-धान्य एवं उपभोग- 
सामग्री मिलनेपर संयम, योगाम्यास, उपासना तथा विविध कर्मकाण्ड करनेके लिये पूर्ण 
अवकाश रहेगा | आसन) प्राणायामादि तथा ओत-स्मार्त विविध कर्मकाण्डोंके 
करनेमें परिश्रम करनेका अवकाश रहेगा। व्याधिहीन शरीर रूख रहेगा। चित्त 
उपास्यत्रक्षकी उपासना एवं ब्रह्मज्ञानमें दीबकालके लिये स्थिर रह सकेगा । 
चन्नल्ता, तृष्णा आदिकी प्रशान्ति होकर समाधि-सम्प'त्ते हो सकेगी | अध्यात्म- 
वादीका भविष्य उज्ज्वल एवं उत्साहप्रद रहेगा | जडवादी कम्युनिष्टका भविष्य 
अन्धकारूर्ण एवं नेराध्यव्याप्त होगा | जड़वादीके मरते ही उसका सब कुछ 
समाप्त हो जायगा; परंतु:अध्यात्मवादीकों मरने अथौत्‌ देह-त्यागनेके अनन्तर इस 
छोकसे भी अधिक दिव्य ऐश्वर्य एवं भोग-स.मग्री मिलेगी | यदि दिव्य भक्ति एवं 
ज्ञानमें सम्पन्न होकर देह-त्याग किया गया तब तो स्ंसाधनानपेक्ष, अचिन्त्य, 
अनन्त, परमानन्दस्वर्पावस्थानलक्षण: मोक्ष या भगध्रद्याप्ति सिद्ध होगी | 
निरड्ुश एवं अनन्त तृप्ति अनन्तर्पसे प्राप्त होगी। रामराज्यवरादीकी दृष्टिमें ईश्वर 
एवं ध्मके विरोधी माक्तवादी तथा धर्मनियन्त्रणरहित पूजीवादी दोनों समाज एवं 
विश्वके लिये हानिकारक हैं और उन्हींके आपसी संघर्ष सावजनिक धरम; सुख एवं 
शान्ति खतरेमें पड़.सकती है। ऐसे पूजीवाद एवं साम्यवाद दोनों ही हानिकारक 
हैं | इन दोनोंमें ही शोषण होती है। इनमें यदि साम्यवादीके यहाँ समष्टिके 
नामपर मुद्ठी भर तानाशाहोकी तानाशाहीमें विश्वके नागरिकोंका धन) धर्म, स्वतन्त्रता; 
शान्ति संकट्ग्रस्त होती है तो धर्म-नियन्त्रणरहित शोषक एूँजीवादी तथा उच्छुछुछ 
साम्राज्यवादी व्यश्कि नामपर समश्कि शोषण करके बनतामें जाहि-त्राहिका आत्ते- 
नाद फेल देते हैं | किंतु रामराज्यवादी अर्थात्‌ धर्मनियन्त्रित शासन-तन्त्रवादी 
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समष्िव्यष्टि दोनोंका ही समन्वय करके सर्वत्र सुख; धर्म शान्ति एवं खतन्‍्त्रताका 
साम्राज्य थापित करते हैं | उनके यहाँ प्रथम तो बेकारी एवं शोषण फेछानेवाले 
महायन्त्रका ही बहिष्कार होता है; अतः सभीको स्थायीरूपसे योग्यता एवं 
आवश्यकताके अनुसार काम, दाम; आरामकी व्यवस्था होती है। सबको विकासका 
पूर्ण खातन्त्य रहता है | सुख-शान्ति, छोक-परलोक, परम निःश्रेयसका मार्ग 
सभीके लिये प्रशस्त रहता है | देव-दुविपाकसे महायन्त्रोके विकास हो जानेपर भी 
पूर्वोक्त प्रकारसे शोषण हटाकर आशिक संतुलन स्थापित किया जाता हैं; जिससे 
आशिक संकट एवं गतिनिरोधका कोई प्रसड्ग ही नहीं आता | 
शोषकोके अन्यायोपाजित द्रव्य तथा कर्तव्य-विमुख छोगोंके न्‍्यायोपाजित था 
दायप्राप्त द्रव्य राष्ट्रके हिताथं छीन ही लिये जाते हैं; परंतु कतेव्यपरायण लोगेंके 
न्यायोपाजित द्रव्यके भी अतिरिक्त आयका खल्पांश ही खामीके काममें उपयुक्त 
होता है। पाँच हिस्सेमें चार हिस्सा राष्ट्रके ही काममें छगानेका नियम होता है| 
उसमें दान, युण्य, यज्ञ, परोपकारका पूर्ण स्थान रहनेसे कथमपि आर्थिक असंतुलून 
हो ही नहीं पाता । क्िसीकी वेंकारी या क्रय-शक्तिका हास तथा मालके खपत न 
होने आदिका प्रसक् ही नहीं उपखित होता | पश्चथा विभजन्‌ वित्तम्‌? के अनुसार 
पाँच हिस्सेमें चार हिस्सेका राष्ट्रहितार्थ जो उपयोग कहा गया है। उसका यह 
तालये नहीं है कि चार भाग ही राष्ट्रद्वितार्थ उपयुक्त हो; किंतु उसका तात्यय यह है 
कि सामान्य-जीवन-यात्रोपयोगी अंशसे अधिक सम्पूर्ण धन राष्ट्र-हितार्थ प्रयुक्त किया 
जाय | तभी तो कहा गया है कि जितनेमें पेट भरे उतना ही ग्रहण करना ठीक है; 
अधिकमें अभिमान करनेवाला चोरके तुल्य दण्डमागी है-- 
यावद्‌ भ्रियेत जठर तावत्‌ स्व॒त्व॑ हि देहिनाम। 
अधिक योइमिमन्येत स स्तेनो दण्डमहेति ॥ 
( औमद्धा० ७ । १४। ८ ) 
धनवान्‌ होकर दान न करना पाप है ओर द्रिद्र होकर सदाचारी तपस्वी 
न होना भी पाप है | ये दोनों ही दण्डके योग्य हैं-- 
द्वावस्भसि निर्वेश्व्यो गछे बद्ध्वा इढां शिलाम। 
घनवन्तमदातारं दरिद्रे चातपस्विनम्‌ ॥ ( विदुरनीति ) 
अतणएव उत्तरोत्तर यन्त्रोंके विकाससे जेसे-जेंसे अल्य श्रम एवं अब्प व्ययसे 
उत्पादन बढ़ता जायगा जेसे-जेसे छाम बढ़ता जायगाः वैसे-वैसे बेकारी एवं आर्थिक 
असंतुलन दूर करनेके लिये कामके घंटोंकी कमी; वेतनकी अधिकता एवं मजदूरोंकी 
संख्या भी बढ़ती चली जायगी । साथ ही अतिरिक्त आय ( यहाँ माक्सवादियोंके 
अर्थमें अतिरिक्त आयका प्रयोग नहीं है; किंतु टेक्‍्प एवं निर्वाहोपयोगी 
खर्च आदिसे बचा हुआ लाभ ही अतिरिक्त आय है ) से चार हिस्सा ही 
नहीं; किंतु उससे अधिक भी राष्ट्र-हिताथ प्रयुक्त किया जा सकेगा । 
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समाजवादी सब्जब्राग 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता यदि अच्छी वस्तु है; उससे इतना बड़ा लाभ 


हुआ, तो कुछ दोष होनेसे ही वह हेय नहीं होती | बिजलीसे प्रकाश फैलाया जा 
सकता है, मशीन भी चलायी जा सकती है और आत्महत्या भी की. जा सकती है। 
अतः बुद्धिमानोंका कतंव्य है कि वे ऐसा मार्ग निकारें जिससे व्यक्तिगत 
स्वृतन्त्रताकी रक्षा हो ओर गतिरोध भी मिंटे | बेसे मी समाजवादी शासनमें ही 
नहीं; किंतु सभी ढंगके शासनोंमें व्यक्तिगत स्व॒तन्त्रता एक सीमाके भीतर है । 
भाई-बहन ओर पिता-पुत्रीका परस्पर शादी करने तथा आत्महत्या करनेमें व्यक्तिगत 
स्वतन्त्रता मान्य नहीं है | इस प्रकार समाजका अहितकर काम करनेकी स्वतन्त्रता 
किसीकी मी मान्य नहीं | सम्टिके नामपर व्यक्तिको पंगु बना देना भी ठीक नहीं, साथ 
ही व्यक्तिगत स्वाधीनताके नामप्र समश्विरोधी कार्यवाही करनेकी छूट व्यक्तिको 
देना भी ठीक नहीं । इसी आधारपर व्यक्तिगत वेध-बपोती मिल्कियत या वैध- 
धनोंका अपहरण विना किये भी रुम४-हतके अनुकूल कानून बनाये जाते हैं । 
आज भी सभी शासनों एवं राष्ट्रॉमें संग्राम आदि संकटकालमें बहुत कुछ व्यक्तिगत 
स्वतन्त्रताओँमें संकोच मान्य होता है | अमरीका आदिने भी अपने ढंगसे उच्त 
गतिरोध रोका ही है। 

रामराज्यशासनमें समष्ठि-हितकी दृष्टिसे इस प्रकारकी व्यवस्था होती है कि 
किसीके दरिद्र होने या अपने परिश्रमका पूरा फल न पनिका प्रश्न ही नहीं उठता। 
माक्सवादियोंका कहना है कि जीपतियोंके हाथसे भूमि-सम्पत्ति, कछ-कारखानोंको 
छीन लेनेसे मजदूर ही पैदावारके साधनोंके माल्कि हो जायेगे । फिर जो मी पेदा 
करेंगे; वह सब उन्हींके काम आयेगा | इससे उनके भूखे नंगे रहनेका डर ही न रहेगा 
ओर पूँजोपतियोंका इकठ्ठा किया हुआ धन-वैमव भी इन्हींके काममें आयेगा; फिर 
खरीदनेकी शक्ति बढ़ जायगी और काम करनेवाले अधिक-से-अधिक पदार्थ पैदा 
करेंगे तथा दूसरे पदार्थेसि विनिमय करेंगे | पूँजीपतियोंके पास मजदूरोंकी मेहनतका 
बहुत बड़ा भाग न॑ जा सकेगा और मजदूरोंकी अवस्था उन्नत होगी; जेंसे रूसी 
किसानोंकी उन्नति पहलेसे तेरह गुनी अधिक हो गयी है | इस. तरह मजदूर; इंजीनियर: 
डाक्टर आदिका भी अन्तर मिट जायगा | कठोर एवं अप्रिय कार्योके लिये मशीकमें 
बन जायेंगी, जिससे किसीको कोई भी काम कठोर और अप्रिय नहीं प्रतीत 
होगा | सब कामकी शिक्षा देकर सभीको सब कामके योग्य बना दिया जायगा । 
किसीको किसी कामके लिये बाध्य नहीं किया जायगा | यदि मशणीनोंकी उन्नतिसे 
हजार मजदूरोंका काम दस ही मजदूरोंसे हो सकेगा तो भी मजदूर बेकार नहीं 
होंगे; क्योंकि उनसे अन्य काम कराया जायगा | सजदूरोंके लिये अच्छे फर्नीचर: 
अच्छे मकान बनाये जायेंगे | आजकी तरह मजदूर दस घंटे काम न करके वारी- 
बारीसे एक था दो घंटे काम करेंगे; बाकी समयमें गोज छेंगे | 
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इस तरह काल्पनिक सुख-स्वप्ना वर्णन करके समाजवादी घरातलूमें 
खर्गधाम उतार देनेकी बात करते हैं; परंतु वस्तुस्थिति यह है कि जगतकी 
विचित्रताके साथ ही मनुष्योमें मी विचित्रता होती है। समी सब कामकी न सर्वाड्रीण 
शिक्षा ही प्राप्त कर सकते हैं, न सब कामके विशेषज्ञ ही हो सकते हैं ओर न सब 
प्रमाद-आल्य्यशून्य होकर शक्ति-चोय बिना ईमानदारीसे शक्तिभर परिश्रम ही कर 
सकते हैं। यह भी नहीं हो सकता कि सब अनिवाय आवद्यकतामर ही पदार्थ हें, 
अधिकका संग्रह न करें | सभी व्यक्ति खतन्त्र व्यूक, हम्बर; रोल्स मोटरकी इच्छा 
कर सकते हैं; सभी प्राइवेट हवाईजहाज चाह सकते हैं | सभी फस्टक्डोसके मकान: 
फर्नीचर चाहँंगे; सभी वकील; जज या प्रधानमन्त्री होना चाहेंगे, फिर साधारण 
कार्यों एवं वस्तुओंसे कोई क्‍यों संतुष्ट होगा ?! अगर यह दशा सम्मव हैं तो किसी 
भी सिद्धान्तवादीको इसमें क्या आपत्ति होगी | 


आमतोरपर कोई भी ईमानदार मानव्रताके नाते अपने वैध समत्तिसे 
संतुष्ट रहता है। अल्यन्त ग्राम्य छोगोंका भी यही विश्वास है कि अपनी वैध कमाईसे 
सूखी रोटीमें संतुष्ट रहना अच्छा है। दूसरोंकी वस्तुका अपहरण करके सुख-भोग 
महत््वकी बात नहीं है । पंजाबी ग्रामवासियोंका कहना है कि “बाजरेदां डोडा चंगा 
ठगींदा परोठा मंद? दूसरोंके साधन एयं धन-वेमवकों छीनकर सुखी बन जाना 
बड़ा सरल है; परंतु यह सुख, यह घन परिणामतः हितकर नहीं है । भारतीय 
नीतिशास्नका तो कहना है कि “अतिक्लेशेन ये ह्र्था घर्मस्यातिक्रमेण च। शत्रूणां 
प्रणिपातेन मा च तेषु सनः कथा: 4 '(विदुर ०) अति क्लेदसे; धर्मातिक्रमणसे; शत्रु नरण- 
चुम्बनसे जो अर्थ प्राप्त होता है वह सुखोदक नहीं होता | चोरीसे; डाकासे, छलछझसे; 
छीना-झपटीसे सुखी बन जाना; धनी बन जाना निन्द्र है। इन्हीं सब मान्यताओं; 
ओचित्यानोचित्य; न्याय-अन्यायका क्विर मियनेकी दृश्सि कम्युनिश्ट कहते हैं; 
“पुराना ओचित्यानोचित्य, न्याय-अन्याय आजके कामका नहीं हैं |? क्या कुछ डाकू 
भी यही नहीं कुृह सकते हैं कि परवित्तापहरणकों अपराध मानना पुराने जमानेकी 
बात थी, आज यह अपराध नहों है । फिर भी न्याय एवं घर्मयुक्त मार्गसे बेकारी 
एवं आर्थिक असंतुलन दूर करनेका प्रश्न सबके सामने अनिवार्यरूपसे है ही। 
रामराज्यवादी उसे सहष्र स्वीकार करता है। सहायता प्राप्त करके कतंव्यपालन; 
बहिसुखोंका वित्तापदरण करके अतिरिक्त आयका पत्चथा विभाजन दानका 
प्रोत्साहन, ज्य तिशेम; सब्खदक्षिणा आदि यागों तथा आतिथ्य-सत्कारका 
प्रचार एवं नियय तनाकर तथा वेतनक्ी उचित दर एवं कामके घंटेका उचित 
निधारण एवं मुन फेक़ी भी उचित सीसा निर्धेरण करना आदि कार्य उचित कहे जा 
सकते हैं। साम्यशरी रुरकारोंको भी सरफ्ारी काम तथा शिक्षा) स्वास्थ्य एसं 
सुख; इसेचर, पुछलि, पल्थ्य जातिका छाप चदानेके लिये कर दा सना शकां 
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आश्रय लेना ही पड़ेगा | सब छोग जितना कमाय॑ उतना खा-उड़ा जाये तो 
उपयुक्त काम केसे चलेगा ? एक व्यक्तिकी खतन्त्रताकी सीमा वहींतक है; जहाँतक 
कि दूसरोंकी खतन्त्रतामें बाधा न पड़े | यह सभी सम्य शासन मानते हैं, यह 
मार््सकी कोई नयी बात नहीं है | परंतु इसका यह अर्थ नहीं है कि परस्परका सेव्य- 
सेवकमाव या उपकाय-उपकारकभाव समाप्त हो जाय | सभी सैनिक यदि निजी 
स्वतन्त्रताकी बराबरीका दावा करें तो सेनापतिकी आज्ञा ठुकरा सकते हैं; फिर तो 
सैनिक-संगठनका उद्देश्य ही समाप्त हो जाय । समाजवादी किसी अन्यके 
चक्रवर्तित्वकी तो समालोचना करते हैं; परंतु मजदूर तानाशाही सम्पूर्ण विश्वपर कायम 
करनेके लिये आकाश-यातालका कुछाबा भिड़ा रहे हैं। आखिर सोवियतसंघके 
सभी राष्ट्र मास्कोके कुछ तानाशाहोंके इच्छानुसार ही चल रहे हैं; विश्व कम्युनिई्- 
संघ आखिर सम्पूर्ण संसारमें कम्युनिष्ट शासन-स्थापनका प्रयत्ञ करता ही है। फिर 
राम-जैसे जितेश्धिय, सदाचारी) धर्म-नियन्त्रितः चक्रवर्तीके निष्पक्ष शासनमें सम्पूर्ण 
विश्वमें शान्ति हो; छीना-झपटी बंद हो; सब सुखी हो तो क्या आश्चर्य है ! अपने 
विश्वासके अनुसार सब अपना धमम पालन करें; अपनी शक्ति एवं बुद्धिके अनुसार 
अथोपाजन करें; अयनी कम्ताई आये इच्छानुसार अपनी संतानोंकों दें सकें, 
दान-पुण्य कर सकें, लोक-परछोक बना सके; कोई किसीके धर्म एज सम्पत्तिपर 
हमला न करे) सभी उन्नत समी सुखी हो--यही तो रामराज्य हैं | 

माक्तवादी कहते हैं कि “दिखायी पड़नेवाली व्यक्तियोमें सम्पत्ति एवं 
योग्यताकी असमानता मौजूद है । अध्यात्मवादी इस असमानताका दूर होना 
असम्भव मानते हैं; परंतु माक्सवादी इस असमानताकों दूर कर सकनेका 
दावा करते हैं | असमानता दूर होनेको ही अवस्थाका नाम कम्युनिज्म या समश्ि- 
वाद है | इसमें यथासम्भव समानता दूर कर देनेके बाद संघटनका सिद्धान्त 
होगा, प्रत्येक मनुष्य अपनी सामथ्येभर परिश्रम करेंगे और प्रत्येक मनुष्यकों 
अपनी आवश्यकताके अनुसार पदार्थ मिलेगा। एतदथ योग्यता एवं शिक्षाकी 
असमानता दूर होनी आवश्यक है।? माक्सवादी जन्मान्तरीय कर्मोंकी विचित्रतासे 
असमानता नहीं मानते । वे परिस्थियोंकी ही इसका मुख्य कारण मानते हैं । 
सबको शिक्षा; मस्तिष्क एवं ख्ास्थ्यकी उन्नतिका समान अवसर देकर दिखायी 
देनेवाली असमानता दूर की जा सकती है। जन्मसे ही अव्यबुद्धि एवं दुर्बल; 
गरीबोंकी ही संतान होती है। अमीरोंकी संतानें अधिक स्वस्थ एवं बुद्धिमान्‌ 
होती हैं | माक्सवादके अनुसार सबको समान अवसर मिलनेसे नयी पीढीके छोगोंमें 
असमानता बहुत कुछ कम हो जायगी । कुछ पीढदीतक समान परिस्थियोंमें 
मनुष्यका जन्म होनेसे प्रायः सब एक-से ही बलवान बुद्धिमान होंगे | यदि 
पशुकी नश्झमें उन्नति की जा सकती है तो मनुष्यका सुधार क्यों नहीं होगा ? मले ही 
कुछ दूले-छँगढ़े; अन्धे भी हों फिर मी नियम तो जन-साधारणकी दृष्टिसे ही बनते हैं ।? 
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वस्तुतः यह तक बहुत ही निःसार है। “अमीरोके छड़के बुद्धिमान्‌। बलवान 
होते हैं?! यह नहों कहा जा सकता; क्योंकि प्रायः देखा जाता है कि अमीरोंके छड़के 
अधिक निबुद्धि एवं निबल होते हैं। व्यवहारमें घनवानोंकों ही लक्ष्मीका वाहन 
अर्थात्‌ उद्क कहा जाता है । अधिकांश धनवान विद्यसी होते हैं | /निर्वीर्य होनेसे 
पहले तो उन्हें संतान ही कम होती है; जिससे इनमें दत्तकोंकी भरमांर चलती 
है। संतानें उत्पन्न भी होती हैं तो निर्बल एवं निबृद्धि | हम पहले कह चुके हैं कि 
व्यापारकी दक्षता, शोषणके हथकंडे, जाऊ-फोरेबकी सब बातें, राजाओं; 
जमींदारोंके दीवान या का रैन्दे तथा सेठोंके मेनेजर-गुमासता लोग ही करते थे या 
करते हैं। आज भी ऐसे-ऐसे घनवान्‌ हैं कि केवल धनके कारण ही उनका सम्मान 
किया जाता है। यदि उनको धन न होता तो कोड़ी-कीमतका भी उन्हें कोई न 
पूछता । हाँ, जहाँ सावधानीसे प्रयत्न किया जाता है; वहाँ धनवान, बल्वान/ बुद्धिमान 
एवं धर्मनिष्ठ भी होते हैं । शास्त्रोंमें इसे पूजजन्मकी तपस्याओं एवं योगाम्यासका फल 
बताया है-“शुची नाँ श्रीमता गेहे योगअ्रष्टो5भिजायते |? ( गीता ६। ४१ ) योगम्रष्ट अर्थात्‌ 
योगकी पूर्ण सिद्धि-मुक्ति पानेके पहले मरनेंवाले छोगोंका पवित्र श्रीमानोंके घरमें जन्म 
होता है। हरिश्रन्द्र, दिलीप, मान्याता। अजः दशरथ) युधिष्ठिरः अर्जुन आदि 
इसके उदाहरण हैं। प्रायः लक्ष्मी-परखतीका विरोध ही समझा जाता है। किसी 
ही पुण्यशालीके यहाँ लक्ष्मी-सरखतीका सहवास होता है; परंतु इससे भी उच्च 
पक्ष महातपस्था, महासोंमाग्यसे अरण्यवासी विरक्तों। निष्किचनों, उज्छशिल- 
वृत्तिवालेंके यहाँ जन्म होना माना गया है; क्योंकि वहाँ बुद्धि-विवेककी बहुत ही 
प्रधानता रहती है-- 
अथवा योगिनामेव कुछके सवति धघीमताम्‌।'** 
तत्र, त॑ बुद्धिसंयोगं छभते पौर्वदेहिकम्‌ ॥ 
(गीता ६ । ४२५ ४३ ) 
भारतके जितने भी विशिष्ट विद्याएँ, ज्ञान, विज्ञान), दर्शन; शिव्य; साहित्य 
तथा नीति आदि सम्बन्धी ग्रन्थ हैं; सबके रचयिता अरण्यवासी कन्द-मूल-फलाशी 
वल्कल्वसनधारी निष्किचन लोग ही हुए हैं| वेदान्त, सांख्य, न्याय मीमांसाः 
वैशेषिक, योग, भारत; रामायण; योगवाशिष्ठ तथा शुक्र, बृहस्पति; कणिकः 
कोटिल्य, कामन्दक आदि नीतिग्रन्थ हैं, सबके निर्माता अकिंचन छोग ही हैं; 
धनवान्‌ या एूजीयति नहीं । शंकराचार्य, उदयनाचाये) भद्नपाद, श्रीहृषे) 
वाचस्पति मिश्र; रामानुजाचाय तुलसीदास, सूरदास आदि कोई भी धनवान आदमी 
नहीं थे। आजके भी विभिन्न देशोंके विभिन्न नेता उन्हीं वर्गेमें हैं तथा यहाँतक 
कि माक्स भी अमीर नहीं था । सभी अकिंचन सरखतीके उपासक विद्वान ही 
मान्य हैं। लक्ष्मीके उपासक सदा ही उनका अनुगमन करते थे। मान्धाताः 
हस्श्रिद्ध, रामचन्द्र आदि भी वसिष्ठ आदि ऋषियोंके ही नियन्त्रणमें रहते ये 
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अतएव यहाँ उच्च शास्त्र-शनवाला निर्धन ब्राह्मण ही सर्वोत्कृष्ट माना गया है| 
फिर यह भी तो देखते हैं कि एक ही अमीरके चार पुत्रोकी समान अवसर 
मिलनेपर मी कोई बहुत चत॒र निकलता है; कोई माँदू निकलता है | जगतकी 
विवित्रताका आधार कर्मको मानना ही पड़ेगा । जहाँ इस जन्मके कर्म वैचिन्यसे 
उपपत्ति न हो वहाँ जन्मान्तर-कर्मका वेचित्य मानना अनिवार्य है | उष्ट) गर्दभ। 
मनुष्यादिके वेचित्यका भी क्या कारण है ! इस प्रश्तका जन्मान्तरीय कर्मके सिवा 
अन्य कोई समाधान नहीं है । जो इन विचित्न्ताओंका कारण खभावकों कहते हैं 
उनसे प्रद्न होगा; खमाव क्या है (--सत्‌ या असत्‌ ! असत्‌ कहें तो उसमें कार्य- 
क्षमता नहीं हो सकती, सत्‌ है तो भी वह चेतन है या अचेतन ! अचेतनमें भी 
विवेकाभावात्‌ विचित्र कार्यकरत्व नहीं हो सकता। चेतन कहें तो मी अव्यश्ञ 
था स्बश्ञ ! अल्यज्ञों भी विविध वेचित््योपेत विश्वका व्यवस्थापकत्व नहीं बन 
सकता | सर्वज्ञ कहें तो प्रनन होगा कि वह सापेक्ष विचित्र स॒श्टि करता है या 
निसपेक्ष ! निरपेक्ष कहें तो उसमें वेषम्ब, नेर्धृण्य दोष आयेगा । सापेक्ष कहें 
तो वही कम-सापेक्षता माननी पढ़ेगी। सदा ही अध्यापकों, इंजीनियरों; डाक्टरों; 
जजों; प्रधानमन्त्रियोंके स्थान थोड़े ही रहेंगे | मजदूरों, छात्रों; न्यायार्थियों तथा 
गरीबलोगोंकी संख्या ही अधिक रहेगी | अतः चीटॉंको कनमर” और हाथीको 
मनभरका सिद्धान्त बिना माने काम चलना स्ंथा ही असम्भव होगा। फिर 
भी समता या विषमता असंतुलित न रहनी आवश्यक है | अति विषमता, अति 
समता दोनों ही अव्यवहाय हैं। जेसे अक्टमें भी सब बराबर नहीं होते; हाथकी 
अंगुलियाँ भी सब एकन्सी नहीं होती हैं | फिर भी उनकी समता-विषमता 
संतुल्ति रहती है | यही स्थिति सप्राजकी भी उचित है | यदि कम्युनिष् 
कावनिक समताके आधार पिद्धान्त बनाना चाहते हैं तो अध्यात्मवादीके यहाँ 
आत्मा ही वास्तविक समानता खतम्त्रता श्रातृताकी आधारमित्ति है। इतना 
ही नहीं; अध्यात्मवादी ही ऐसी भी अवस्थाका आना अनिवार्य मानते हैं, 
जब सभी परमाननद व्रह्मस्वरूप ही होंगे; विषमताकी गनन्‍्ध भी कहीं उपलब्ध 
नहीं होगी | परंतु व्यवस्था तो करनी है वतंमान स्थितिकी; अतः हम कब्यनाओंकों 
छोड़कर उपस्थित अवस्थामें कया हो सकता है; यही विचार करना उचित 
समझते हैं | वेधानिक साधनों एवं घामिक, आध्यात्मिक साधनोंसे समष्टि 
जगतको उच्च-से-उच्च सतरपर पहुँचाना रामराज्यका आदर है | पराममर्णते रत सब 
नर नारी | सकक परम गति के अधिकारी ॥' हष्टः पुष्ठट पप्लुद्धितः “नाकुण्डली 
नाखग्वी ६! इत्यादि इलेकोंमें कहा गया है कि रामराज्यमें सभी हृ'-पुष्ठ 
प्रमुदित रहते थे । सभीके ग्रहोंमें हीरकादिजटित स्वर्णमय कपाट छगे रहते 
थे।? फिर भी वास्तविकता यह है कि पदार्थोकी उत्पत्तिकी कुछ सीमाएँ हैं । 
यदि सभी स्वतन्त्र हवाईजहाज, सभी हम्बर रोह्स, व्यूक मोटर चाहें, सब-के- 
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सब उच्स्तरीय साधन चाहेंगे तो उसकी पूर्ति तो हजारों नहीं छा्ों वर्षतक 
हो सकना सम्भव नहीं। गछी-गछीमें बिजलीका फेल जाना या मिलोंके द्वारा 
कपड़ा जितना सरल है उतना मारतके मेंतीस करोड़ आदमियोंकों एक-एक 
वायुयान; एक-एक व्यूक मिलना सरर नहीं। इसी तरह केसर; कस्तूरी; हीरा 
आदिका मिलना मी सम्भव नहीं है। जब सभी छोग सब चीज बना नहीं सकते 
तो विनिमयद्वारा वस्वन्तर प्राप्त करनेकी आवश्यकता रहेगी ही | फिर 
वस्तुओंकी विनिमय-पुविधाके लिये रुपया या सुद्राका व्यवहार आवश्यक होगा | 
स्थानान्तरसे वस्तु खानान्तरमें पहुँचाना आवश्यक होगा | इसपर कुछ व्यय 
एवं श्रम मी होगा । व्यक्ति या सरकार जो भी यह काय करेगा कुछन-कुछ 
छाम अवश्य चाहेगा | हाँ; यह ठीक है कि मुनाफा सीमित हो; अव्यवस्था 
फेडानेबछा न हो । आजके विस्तृत यातायात-सम्वन्धोंका यह भी एक महान 
लाभ है कि संसारके किसी कोनेमें कोई वस्तु क्यों न उत्तन्न हो ओर कहीं भी 
किली वस्तुकी कमी क्यों न हो; फिर भी देशान्तरकी वस्तु देशान्तरमें पहुँचनेमें 
कोई कठिनता नहीं । अतिब्ृष्टि; अनाइशिसे कहीं भी भुखमरी नहीं हो सकती । 
परंतु यदि क्रय-विक्रवका व्यवहार मिठ जायगा तो यह सब सम्भव ने 
होगा । अनेक रोजगारोंके समान ही क्रय-विक्रय भी एक धंधा है | छाम विना उसे 
कोन अपनयेगा ! हाँ, छाम सीमित हो, उसपर नियन्त्रण हो; यह तो आवश्यक 
ही है। भुखमरी मिठाना अमीर गरीब सबके ही अम्युदयका प्रयत्न करना 
अपेक्षित वस्तुओंका उद्मादन बढ़ाना अत्यावश्यक है ही | 


समाजवादी कहते हैं कि रूसमें रोटीकी कमी नहीं है | सम्भव है कुछ ही 
दिनोंमें वहाँ रोटी सबको मुफ्त मिलने लगे, जसे होटलॉम पानी मुफ्त मिल्ता 
है | परंतु रामराज्यका तो आदर्श यह था कि किसी भी जगह पानी मॉँगनेपर दूध 
ही पिछाया जाता था। देनेवाले सदा ही देनेकी कोशिश करते थे; परंतु लेनेवाले 
अपनी गाढ़ी कमाईका ही खाना पसंद करते थे | प्रतिग्रहसे हर तरहसे वचनेका प्रयत्न 
करते थे | रूसी तो फिर मी यर कहते रहेंगे कि जो काम न करे उसको खाना मिलना 
ही न चाहिये। फिर जहाँ छोगोंकी व्यक्तिगत सम्पत्ति ही न रहेगी; वहाँ काम लेकर 
रोटी देनेका प्रसक़ ही कया है! रामराज्यमें वृद्ध, बालक काम न कर सकनेवालको 
भी भोजनादिकी सुविधा रहेगी । जिस व्यक्तिगत सम्पत्तिमें सबकी कमाई नहीं 
सम्मिलित है, उसके द्वारा छोगोंकों मुफ्त रोगी देनेकी विशेषता ही सुख्य 
विशेषता है | सांम्यवादी व्यवस्थामें तो सबकी कमाई सम्मिलित ही रहती है। 
रामराज्यकी सभ्यता ही थी कि रोटी एवं दूध आदिका कोई गहस्थ विक्रय करना 
पाप समझता था। क्षीरविक्रझः रस-विक्रय तो स्पष्ट निषिद्ध है । रामराज्यमें 
आवश्यक उपयोगी पदार्थ सबको सरछतासे सुलम करना ध्येय ही है| समाज- 
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वादी कहते हैं कि गेरसमाजवादी देश व्यात्रारमें होड़ करते हैं। दूसरे देशोके 
बाज्ररोपर कब्जा करना चाहते हैं; जिससे सबको युद्धके लिये तैयार रहना पड़ता 
है। पूँजीवादी शासन-प्रणाली रहते-रहते यदि कोई देश निःशत्त्र हो जाय तो 
खूँखार पूंजीवाद देश उसे झपट लेते हैं | युद्धकी तैयारीमें लगे रहनेसे पेदावारमें 
बाधा पड़ती ही है। प्रायः सभी देशोंकी आमदनीका बहुत बड़ा भाग शन्लासत्र एवं 
फोजोपर खर्च हो जाता है | घनके इस भागका फल मिल्ता है भय। कष्ट एवं 
अकाल्मृत्यु | यह सब घन मनुष्योँकी हलत सुधारनेमें छगानेसे बहुत छाभ हो 
सकता है। छाखों बलवान्‌ जवान युद्धकी तेयारीमें फँसे रहते हैं, पेदावारका काम नहीं 
कर सकते | इनका सम्पूर्ण समय मरना मारना; सिखने-सिखानेद्दीमें खर्च होता है। 
यदि मुनाफा कमानेकी मावना छोड़कर उपयोगके लिये ही माछ तेयार किया जाय 
तो अन्‍्ताराष्ट्रिय पूँजीवादी होड़ समाप्त हो जायगी | फिर न दूसरे देशोंकी 
बाजारोंकी जरुरत रहेगी ओर न युद्ध आवश्यक होगा | 


आधुनिक पूँजीवादी या समाजवादी सभी शासन धर्महीन होनेका ही महत्त्व 
समझते हैं | इसीलिये व्यक्तिगत खार्थक्षी इतनी प्रधानता हो गयी है कि एक 
दूसरेकी हत्या उनकी दृष्टिमें साघारण-सी बात होती है । धर्मनेयन्त्रित रामराज्यमें 
युद्धकी अपेक्षा शान्तिका ही सर्वातिशायी महत्व होता है | साम, दानः भेद तीनों 
नीतियोंसे ही सब काम चलाना श्रेष्ठ है, परंतु सबंथा तीनों नीतिके विफल होने एवं 
अनिवार्य होनेपर ही चतुर्थ दण्ड-नीतिका प्रयोग करना उचित बतलाया गया है। 
अहिंसा एवं सत्यसे सम्पूर्ण व्यवहार चढाया जाय; विरोधियोंका भी भाव ही 
बदलनेका प्रयत्न उचित है; परंतु फिर भी तो आखिर समाजवादी रूसको भी तो 
द्वितीय महायुद्धमें कूदना पड़ा ही ओर छाछ्सेनाके करोड़ों सेनिकोंको भरती 
करना ही पड़ा । परमाणु बम; हाइड्रोजन बस आदि घातक अख-शजस्लोपर अरबों 
रुपये ख्च करने पड़ रहे हैं| आखिर जो युद्ध अनुचित समझता है उसकी इस 
प्रकारकी चेश क्यों ! जेसे समाजवादी कहते हैं कि पजब विश्वभरमें कम्युनिष्ट राज्य 
कायम हो जायगा। तब कोई खतरा न रहेगा; तब युद्ध-तैयारी बंद की जा 
सकेगी | उसके पहले तेयारी न रखनेसे तो पूँजीवादी राष्ट्र रूसको हड़प लेंगे |? किंतु 
यह तो कोई भी कह सकता है कि “जब विश्वमरमें एक चक्रवर्ती सरकार बन जायगी; 
तब युद्ध आवश्यक न रहेगा? परंतु प्रश्न तो यह है कि जबतक दोनोंके मनोरथ नहीं 
पूरे होते, तबतक क्या होना चाहिये ! वस्तुतः इस समय क्‍या एूजीवादी; क्‍या 
समाजवादी अपना-अपना गुट बलवान्‌ बनानेमें छंगे हैं| इस समय उपनिवेशवाद 
समाप्त हो रह्म हैः परंतु अपने-अपने प्रमावक्षेत्रके विस्तारमें सब छगे हैं। 
अमेरिका अपना प्रभावक्षेत्र बढ़ा रहा है; रूस अपना । इसके ढ़िये ही शस्लात्रकी 
तैयारी एवं कूटनीतिक दाँव-पँच दोनों ओरसे चले जा रहे हैं; परंतु रामराज्यवादी 
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इस सम्बन्धमें व्यापक इष्टिकोणसे विचार करते हैं । अहिंसा, सत्य: अस्वेक 
ब्रह्मचये) अपरिग्रह आदिके नियम विश्वव्यापी एवं विश्वके हितार्थ हैं। प्रत्येक 
ब्यक्तिको समाज: राष्ट्र एवं विश्वके हानिकारक किसी काममें नहीं प्रदत्त होना 
' चाहिये | समश्कि अविरोधेन ही व्यष्टिको चेष्ठा आदरणीय है | अहिंसा आदि समष्टि 
सामाजिक समझोतेका आदर सबको करना चाहिये | 


भाकसवाद एव राष्ट्र 
परंतु जबतक सभी राष्ट्र एवं समाज इस उच्चकोटिके सिद्धन्तकों मान नहीं 
लेते, तबतक क्‍या किसी सजन व्यक्ति या राष्ट्रको किसी कूटनीतिक व्यक्ति या 
ट्टकी कूट्नीतिका शिकार बन ज्ञाना चाहिये ? रामराज्यवादी ऐसे अवसरके 
लिये अनिवायरूपसे आनेवाले युद्धका खागत करता है। मायावीके साथ निरी 
साधुतासे काम नहीं चलता ! 
यस्मिन्यथा वतते यो मनुप्यस्तस्स्तथा दर्तित्य से घमः। 
सायाचारों सायदा बाधितव्यः साध्वाचारः साधुना अत्युपेयः ॥ 
द ( महा ० श्ञां० १० १०९। १० ) 
संतारमें जब कृतयुगके प्रारम्भमें सच्यगुणका पूर्ण प्रभाव था; सभी धर्म 
नियन्त्रित थे, तब युद्धकी आवश्यकता नहीं थी | परंतु संसार त्रिगुणात्मक हैं, इसमें 
रज ओर तम भी हैं ही | फिर कभी उनका मी उद्धव सम्मव है । जब अत्यन्त 
तामस राजस, आदमीपर उपदेशका अमर नहीं पड़ता, तब वहाँ (दण्डविधान 
अनिवाय ही होता है । तभी तो प्रत्येक राष्ट्रमें क[नून; दण्डविधान, पुछिस; थाना; 
जेल आदिकी व्यवस्था है। ये ही व्यध्कि उपद्रव समश्मिं भी फेलते हैं | तब 
बड़े युद्धोंका रूप बन जाता है। रुमाजवादियोंको ही अपने विरोधियोंके दमनाथ 
क्या-क्या नहीं करना पड़ता है। कितने गुप्तचर; कितनी पुलिस, पर्ज ( सफाया ) 
में संख्म्म है। रामराज्यमें अन्यायी रावणकों भी पहले अन्यायसे विरक्त होनेके 
लिये समझाया-बुझाया गया था | जब अनेक प्रकारसे समझाने-बुझानेपर भ् रावण 
रास्तेपर नहीं आया; तब उसे दण्ड देना अनिवार्य हो गया | यही रामराज्यका युद्ध 
है । ऐसा युद्ध निरावरण साक्षात्‌ खगका द्वार है; इससे पराझ्ष्मुखकी अकोरति तथा 
पुण्यलोकोंका नाश ध्र॒व है 
अथ चेचमिस॑ धम्य संग्राम॑ न करिष्यसि | 
ततः खधर्म कीति च हित्वा पापमवाप्स्यसि ॥ ( गीता २। ३३ ) 
समष्टि-हितके छिये महायन्त्रका प्रवर्तन बंद होना चाहिये। रामराज्यशासनर्मे 
उत्पादनमें मुनाफाको प्राथमिकता न देकर राष्ट्रकी आवश्यकताको प्राथमिकता दी 
जायगी । सरकारद्वारा निर्धारित राष्ट्रह्ितानुकूल योजनाका अनुसरण करना सभी 
उद्योगपतियोंका कर्तव्य होगा । अतः आधुनिक जडवादरयेके समान बाजारों 
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बन्त्रों, पेटोल आदिके लिये रामराज्यमें युद्ध नहीं होंगे । धर्म, संस्कृति तथा 
गरीबोके हित-स्रतों की रज्ञाक्ले लिये अनिवाये होनेसे युद्धका खागत किया जायगा | 
संसारमें आरतनाद न हो, अन्याय-अतल्याचार न हो) किप्तीकी बहू बेटियोंके 
प्रम्मानपर आँच न आवे, इसीलिये बल्यानोंका बल एवं अद्न-शत््र आदि अपेक्षित « 
शैते हैं ओर अपेक्षित होते रहेंगे | 
माक्सवादी कहते हैं, “आज मजइरोंके लिये देशभक्तिकी बात व्यथ है। 
जब कोई पूँजी देशर्म लगती थी, तब दुछ मजररोंको छामकी सम्मावना भी थी । 
परंतु जब एँज्ीपति अरनी पूँजीको उन विदेशोंर्में लगाना पसंद ढरते हैं, जहाँ 
री कम देनी पढ़े ओर कच्चे माल सस्ते पढ़ें; तब ऐसे पूँजीपतियोंके देशके 
म्रजदर देशभक्तिके नामगर अपनी जान क्यों दें ? माक्सवादीकी दृश्टमें “जिसकी 
ओई सम्पत्ति नहीं; उसका कोई खास देश नहीं होता । केवल दो हाथ ही उसको 
अपनी समत्ति है। जहाँ मजदूरी मिल जाय, वही उसका देश है । पूँजीपति मी 
अयने लाभके लिये लाखों क्रिसानों-मजदूरोंकों तोपकी आगमें झलसा डालते हैं। 
इनकी जीतोंमें मजदूरोंका कोई छा मम नहीं होता |! 


उपयक्त बातें किसी देश-कालके लिये सही हो सकती हैं। परंतु यह 
व्यापक सत्य नहीं है । आस्तिक छोग जननी; जन्मभूमिको खर्गसे भी श्रेष्ठ मानते 
हैं. जननी जन्मभूमिश्र स्वर्गादपि गरीयसी |? उज्छशिल् वृत्तिवाले अर्किचन 
पहर्षि--जिनकी भोतिक सम्पत्ति कुछ नहीं--उन्हें भी मातृथूमिकी भक्ति 
मानव होती है | देशवर्भक्री रक्षा और कबल्याणके लिये वे भी अपने सर्वंखका 
भांग करते ही रहते हैं। भारतीयोंमें तो प्रातःकारू ही धरिन्रीपर पाद-विन्यास 
करनेके पहले धरित्रीकी वन्दना की जाती है; परंतु वे मातृभूमिकी भक्तिके साथ 
मातृपति परमेश्वरको नहीं भूछते | उनकी सातृमत्ति संकी्ण एवं किसीकी हानि 
हुँचानेवाली नहीं होती । इसीलिये वे समुद्रवसंना १वेतस्तनमण्डला घरित्रीको 
बिष्णुपत्नी मानते हैं-- 
समुद्ववसने देवि पर्वतस्तनमण्डले । 
विष्णुपत्नि नमस्तुभ्यं पादस्पद क्षमस्व में ॥ 
कहींके भी मजदूर कोई राष्ट्रसे बाहरकी वस्तु नहीं-विशेषतया मारतमें तो उच्च 
खानदानके ब्राह्मण, क्षत्रियादि ही मजदूर बनकर अपना जीवन बिता रहें हैं। 
उनको अपने देश, धर्म, जातिका ध्यान रहता है। उसका रक्षण उन्हें अभीष्ट है। 
पूंजीपतिके लिये नहीं, अपने लिये; अपने घर्मके लिये मी उन्हें देशमक्ति 
आवश्यक होती है । वस्तुतः इसीलिये धार्मिक तथा सांस्क्ृतिक इतिहासोंके 
मुस्कारोंते ओतप्रोत मातनाके बिना राष्ट्रिवाका कोई महत्त्व नहीं होता । जो 
बडप्रादी विश्वलष्टाकों ही नहीं मानता। अपने माता-पिताका ही महत्त्व नहीं 
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मानता; वह देशका महत्त्व क्या मानने छगा ! जिनका मत है कि थ्माता अपने 
खार्थसे दूध पिछाती है।क्योंकि दूध बिना निकले उसे कष्ट होता है| शिश्वु भी क्षुघासे 
पीड़ित होकर स्तन पीने लगता है? उन्हें देशभक्तिसे क्या लेना ! पर जलूमें 
मेढक भी होता है; मीन भी होती है। मेढकका जल-स्नेह नगण्य है; परंतु मत्स्य 
जलका अनुरागी है। जडवादियोंको जहाँ रोटी मिले, वही उनका देश है; परंतु 
घार्मिक-सांस्कृतिक भावनावाले तो अपने पूर्वजों तथा अपनी जन्मभूमिके 
प्रदेशको; अपने पावन तीथों, अवतारों+ देवताओं, महापुरुषोंके तपःपूत 
लीलाभूमिको बड़ी आदरकी दृष्टिसे देखते हैं ओर उसकी रक्षा तथा सम्मानके 


लिये उन्हें आत्मबलिदान करनेमें कुछ भी संकोच नहीं होता । गेोखामी 
तुल्सीदासके राम कहते हैं-- 
जद्यपि सब बकुंठ बखाना। बेद पुरान बिदित जगु जाना॥ 


अवध पुरी सम प्रिय नहि सोक | यह प्रसंग जानइ कोड कोऊ॥ 
जन्ममूमि मम पुरी सुहावनि। उत्तर दिति बह ससजू पावनि॥ 
। माक्संवाद एवं युद्ध ह 

, माक्संवादी कहते हैं कि ध्युद्ध जंगलीपनका चिह्न है । खय॑ कमाकर 
खानेके बजाय दूसरोंसे छीनकर पेट भरना ही युद्धका खरूप है | सामाजिक 
भावना एवं सहयोगकी बुद्धि होनेसे परिवारके रूपमें संगठित होते ही आपसी 
लड़ाई बंद हो गयी | एक परिवारके आदमी एक हित समझकर आपसमें न 
लड़कर दूसरे परिवारसे लड़ने लगे फिर लड़ाईके बजाय परिवारोंमें भी सहयोगकी 
भावना हुईं | फिर गॉवमरका एक हित समझनेकी बुद्धि हुईं तो परिवारोंका 
भी युद्ध बंद होकर गाँवोंका युद्ध होने छगा | मनुष्यकी आवश्यकताओं एवं 
पैदावार-साधनोंके बढ़नेसे आत्मीयताका क्षेत्र बढ़ गया और फिर देशका संगठन 
होने लगा | परंतु अब तो वैज्ञानिक विकासके युगमें कोई भी देश दूसरे देशकी 
सहायताके बिना अकेले रह नहीं सकता । सेभी देशोंके परस्पर सम्बन्ध हैं; अतः 
उनमें भी सहयोगका सम्बन्ध होना चाहिये । इतिहासके क्रमको देखते हुए. अब 
वह समय आ गया है कि देशों एवं राष्ट्रोकों मिटाकर सम्पूर्ण संसार एक राष्ट्रका 
रूप धारण कर सके | एपूजीवादी-प्रणार्लीमें साम्राज्यवादके रूपमें देशोके संगठनका 
प्रयल्त होता है। परंतु उसके मालिक दूसरे-दूसरे देशों एवं उपनिवेशोंका 
शोषणकर स्वार्थसिद्धिकी चेश्टा करते हैं. । अतः अन्य देशोंके असंतोष एबं बगावतकी 
भावना बनी ही रहती है । अतः समाजवादी प्रणाढीके आधारपर ही यह संगठन 
सम्भव है । इसीलिये अन्ताराष्ट्रिय कम्युनिष्टसंघकी चेशए सभी राष्ट्रों चलछती 
रहती हैं | संसारके प्रत्येक देशको विश्वव्यापी समाज ओर राष्ट्रका अद्ग बन जाना 
चाहियें ओर उनका परस्पर सहयोग होना चाहिये | इस तरह युद्धोंका भय 
सदाके लिये दूर हो सकता है | एक देशके किसानों-मजदूरोंमें दूसरे दे शके 
किसानों-मजदूरोंसे कोई द्वेष नहीं रहता; अतः उनका ही राज्य होना ठीक है ।? 
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इस सम्बन्ध रामराज्यवादीका कहना है कि ध्युद्धका खतरा मिटे) विश्व- 
व्यापी संघटन बने) विश्व सरकार बने” यह सब बात अच्छी है, परंतु वह 
समाजवादकी ही सरकार हो ऐसा आग्रह क्यों ? भौतिकवादी अपना विचार सभी 
राष्ट्री एवं सभी व्यक्तियोंपर छादना चाहते हैं, परंतु संसारमें आज भी अरबॉ 
मनुष्य ईश्वर, धर्म एवं अपने वेद, बाइबिछ, पुराण, कुरान) अवेस्ता एवं 
मन्दिर; मसजिद, गिरजा; गुरुद्वारामें विश्वास रखते हैं | अपने शास्त्रोंके अनुसार 
अपने घम, कर्म; संस्कृति; सम्यताका पालन करते हैं | वे अपने पूवर्जोके ऐतिहासिक 
गोरब तथा अपनी बपोती, मिल्कियतके खाभी होनेका विश्वास रखते हैं तथा 
अपनी कमाई अपने बेटों-पोतोंके लिये छोड़ना उचित समझते हैं । फिर सबको 
तिलाझ्लि देकर अपनी सम्यता, संस्कृति; सम्पत्तिसे हाथ धोकर जडवादकी 
पराधीनता खीकार करना किसे अमिमत हो सकता है। जहाँ अपना विचार 
व्यक्त करने; प्रचार करनेकी भी खाधीनता नहीं है ओर न प्रेस-पत्र: 
भूमि; सम्पत्ति आदि सामग्री ही है । वस्तुतः पारिवारिक संगठनमें भी व्यक्ति मिट 
नहीं जाता; उसे कभी भी प्रथक्‌ रहनेकी खाधीनता रहती है | इसीडिये बृहस्पतिने भी 
सम्मिल्ति कुटठम्ब-प्रथाका पोषण करते हुए भी कहा है कि सम्मिलित 'कुटुम्बमें 
प्रथक्‌.परथक्‌ व्यक्ति अम्निहेत्र, बलिवेश्वदेव, श्राद्ध आदि नहीं कर सकता । 
एक गृहपति--घरका पुरखा ही सब करता है-- 
एकपाकेन वसतां पितृदेवद्विजाचनस । 
एके भवेद्‌ विभक्ताननां तदेव खादू गरृहे गृहे॥ 
( बृहस्प ० स्मृ० गायक ० सं० २६ । ५ ) 


अतः प्रथक्‌ धर्मानुष्ठानकी इृष्सि प्रथक्‌ भी रह सकते हैं। 
एवं सह चसेयुवाँ एथग वा ध्मकास्थया। 
प्रथण विवर्धते धर्मसससादू. धर्म्या प्ृथक्क्रिया ॥ 
( मनु० ९। १११ ) 
वस्तुतः वृक्षौका समुदाय ही बन होता है | ऐसे ही व्यक्तियोंका समुदाय ही 
समाज होता है | वृक्षोंक्रे कट्नेसे वन कट जाता है; अतः व्यक्तियोंके परतन्त्र 
एवं जडप्राय होनेसे समाजकी मी वही दशा होगी । केवछ समाजके नामपर कुछ 
तानाशाहँके हाथमें ही विश्वका जीवन डाल देना कोन बुद्धिमान्‌ ठीक समझेगा ! 
अतः इसकी अपेक्षा रामराज्यकी व्यवस्था कहीं श्रेष्ठ हेगी। जिसमें सभी व्यक्तियों, 
जातियों) सम्प्रदायों एवं राष्ट्रोंक अपने विश्वासक्के अनुसार अपना घर ईश्वर एवं 
शास्त्र मानने, विचार व्यक्त करनेकी पूर्ण खाधीनता होगी । 
पुराण, कुरान; वेद, बाइबिरू, मन्दिर; मस्जिद, गिरजा, गुरुद्वारा--सबका 
सम्मान रहेगा । सभी अपने तीथों) देवस्थानोंका आदर कर सकेंगे | सभीका 
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अपनी बपोती--मिल्कियतपर अधिकार रहेगा । अपने विचारका प्रचार करने; 
संगठन) प्रेस-पन्र आदि स्थापित करनेकी सबको छूट होगी; अर्थात्‌ व्यष्टि एवं समष्ट 
सभीको लोकिक, पारलोकिक अमभ्युत्थान एवं परम निःश्रेयस प्राप्त करानेकी 
सुविधा उपसित की जायगी । समष्टि व्यष्टिका उपोद्टलक होगा । व्यष्टि 
समष्टिके अविरोधेन आत्मोन्नतिके लिये प्रयत्न करते हुए. समध्यसेवामें स्वेच्छासे 
ही प्रवृत्त होंगे | जेसे कुठुखका विश्वासभाजन, ईमानदार; निष्पक्ष, सर्वहितिषी व्यक्ति 
गृहपति ( घरका पुरुखा ) होता है, इसी प्रकार मण्डछ; राज्य, राष्ट्र एवं विश्वका 
पालन करनेवाले व्यक्तियों या व्यक्ति-समूहोकी मी सबका विश्वासभाजन; निष्पक्ष, 
सर्वहितैषी एवं ईमानदार होना अनिवार्य होगा | फिर मी यह भूलना न चाहिये 
कि परिवार बन जानेपर भी परिवारके सदस्पोंमें छड़ाई होती है, ग्राम बन जानेपर 
भी ग्रामीणोमें छड़ाईं होती है; राष्ट्र बननेपर भी राष्ट्रके भीतर सब उपद्रव हे ते 
हैं| रूममें मी एक दूसरेको हृदाकर अधिकारारूढ़ होनेका प्रयत्न करते ही हैं, 
उसी तरह आगे भी यह संबप रहेगा | अतः जबतक अविवेक, अविचार, 
अभिमान; अधम को रोकनेके लिये सत्य एवं साखिक अहिंसा; सत्य; अस्तेय; 
ब्रह्मचयं, अपरिग्रह आदि गशुर्णों तथा शास्त्रों एवं आध्यात्मिक जीव-ब्रह्मादिकी 
भावना दृढ़ नहोगी। तबतक कुठुमबका भी संगठन असम्भव हैं; विश्व-संगठनकी 
बात तो दूर है । 


वस्तुतः इस मार्गसे ही राष्ट्रएएवं विश्वका संघटन सम्मव हैं । रामराज्यका 
तो धसुधैव कुठुम्बकम!का सिद्धान्त है ही | कि बहुना, अनन्तक्रोटि ब्रह्माण्डात्मक 
विश्वकों ममताका आस्पद बनाकर अमेद-भावना करके उसे आत्मखखरूप समझना 
एक उदात्त उंपासना है। फलतः तदनुसार चेश ठीक ही है। समश्िअविरोधेन 
राष्ट्र, समाज या व्यक्तिका अपने विकासकी स्वाधीनता होनेसे उनपर जिम्मेदारी 
होगी, अपनी हानि ओर छाभकी बातें सोचना, आहूस्म-प्रमादका छोड़ना; 
सावधानी-तत्परताके साथ पुरुषाथंके छिये अग्रसर होना सम्भव हो सकेगा | 
तभी विश्वकी उन्नति ओर शान्ति होगी | तानाशाही-शासन यन्त्रका कल-पुर्जा बन 
जानेसे सभी व्यक्ति या देश जड-यन्त्रवत हो जायंगे । उनका विकास रुक जायगा। 
समाजवादी कहते हैं कि “अपने लछाभके लिये ही परिश्रम. करना; शक्तिसंचय 
करना; यह भनुष्यकी प्रकृति नहीं है---यह तो एक अभ्यास है; जो मनुष्यकी 
परिख्ितियोंके अनुसार बन जाती है । प्राचीन काल्‍्से युद्ध होनेपर हारनेवाले 
व्यक्तियोंकी मारकर खा जाते थे। बलवान्‌ कमजोरोंके घन, स्लियाँ आदि छीन 
लेते थे। -ज्योके लिये राजा छोग चढ़ाई करते थे। उस समय समाजका युहदी 
अभ्यास था; परंतु आजका भनुष्य इसे नहीं सहन कर सकता । असम्य लोमोंमें 
आज भी ढूटपाठ चलती रहती है; परंतु आज मनुष्यका खमाव बदल गया है। 
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अतः हानिके डर एवं छामके लोमसे काम करनेकी आदत बदल सकती है। 
आज दिन प्राणी कमाता है। खर्च करनेसे अधिक बटोरकर भी रखता है; क्योंकि 
उसे मय है कि उसे आगे शायद पदार्थ न मिल सके पर यह ठीक नहीं, इसका 
उत्तर पीछे विकासवादके ख़ण्डनमे विस्तारसे आ चुका है।? 
अन्ताराष्ट्रिय क्षेत्रमें पूंजीवाद 
माक्सके अनुभार “्वेशानिक साधनोंके विंकाससे पैदावारकी शक्तिके बहुत अधिक 
बढ़ जानेपर जब भिन्न-भिन्न देशेंके एूँजीपति अपनीपैदावारको अपने देशमें नहीं खपा 
सकते, तब उन्हें दूमरे देशोंके बाजारोंमें अपना माल पहुँचाना पड़ता है । पूजीपति 
अपना माल दूसरे देशोंमें बेचकर मुनाफा उठाना तो पसंद करते हैं; परंतु अपने 
देशमें दूसरे देशके एूँजीपतियोंका माल आकर बिकना पसंद नहीं करते; क्योंकि 
इससे उनके मुनाफेका क्षेत्र घट जाता है । इसके अतिरिक्त प्रकृतिने उपयोगी 
पदार्थोंक्रो सभी देशोंमें समानरूपसे नहीं बाँट दिया है या प्रकृतिनि अलग-अलग 
देशोंको अपना-अपना निर्वा३ अकेडे कर सकनेके योग्य नहीं बनाया | व्यापार: 
व्यवमाय और पैदावारके कुछ पदार्थ एक देशमें बहुत अधिक मान्रामें मिल 
सकते हैं, ओर कई ऐसे पदार्थ हैं, जो उम्त देशमें नहीं मिठ सकते। जापानमें छोड 
नहीं मिलता; इंगरलँडमें रूई नहीं पैदा होती, जर्मनीको पेट्रोल बाहरसे लेना 
पड़ता है । स्वीडनकों अपना लोहा बाहर भेजना जरूरी है। कनाडा अपनी 
लकड़ीको नहीं खपा सकत॥ अमेरिका अपनी रूईकों बेचनेके लिये जगह ढूँढ़ता 
रहता है | ये पदार्थ इन देशोंको दूसरोंसे छन-देने पड़ते हैं | कोई देश अकेले: 
अपना निर्वाह नहीं कर सकता) परंतु प्रत्येक देशके पूँजीपति अपने-अपने व्यवसायमें 
मुनाफा कमानेके लिये दूमरे देशोंके व्यापारिक आक्रमणसे बचाना चाहते हैं ओर 
दूसरे देशोंपर आक्रमण करना चाहते हैं । 
माक्सवादी कहते है कि “साम्राज्यवादके ऐतिहासिक विकासकी तुलना हम 
पूंजीवादसे इध प्रकार कर सकते हैं। पूंजीपति व्यक्तिकी ही तरह किसी उन्नत 
देशके पूरजीपति अम्ताराष्ट्रिय क्षेत्रमें कम हैसियतके पूँजीवादी राष्ट्रोको कुचलकर 
शोषण-द्षेत्रपर अपना एकाधिकार कायम करनेका यत्न करते हैं। जिस प्रकार 
पूँजीपति एक व्यापारीकी अवस्थासे ओद्योगिक साधनोंद्वारा पेदाबारके पदार्थोंको 
बनानेवाछा बनकर मुनाफेके जरिये भारी पूँजी इकटठी कर चुकनेके बाद स्वयं कुछ भी 
ने कर; रुपयेके रूपमें अपनी पूँजीकी श क्तेको उधार देक र ॒पेदावारका मुख्य भाग 
स्वयं खींचता रहता है, उसी प्रकार पूँजीपति देश अन्ताराष्ट्रिय बाजारमें पहले 
केवल व्यापार; बाणिज्यद्वारा पूँजी इकट॒ठी करते हैं | उसके बाद अपनी 
ओशद्योगिक पदावार दूमरे देशोपर छादते हैं ओर इस अवस्थासे उन्नति कर दूभरे 
देशोंको अपनी पूँजीमें जकड़ना आरम्म करते हैं | ऐसी अवस्थामें पहुँचकर 
पूँ जीपति देश स्वाधीन देशों ओर उपनिवेशोकी पैदावारमें कोई भाग नहीं लेते | 
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वे देश पेदावा रका मुख्य साधन पूजी उन देशॉमें छगाकर मुनफेका भाग खींचटे 
रहे हैं ओर उन देशोंकी आर्थिक प्रगति और राजनीतिपर अपना नियन्त्रण 
रखते हैं । जिस प्रकार पेदावारके साधनोंके मालिक पूँजीपति ओर परिश्रम 
करनेवाली साधनहीन श्रेर्णके हितोंमे विरोध होता हैं; पँजीपति श्रणी परिश्रम 
करनेवाली श्रेणं के परिश्रमकों मुनाफेके रूपमें निश्लती रहती है, उसी प्रकार 
अन्ताराष्टिव दूँ जीवाद अर्थात्‌ एक देशके पूँजीपतियोंद्वारा दूमरे देश्पर 
विकारका अथ हो जाता है--पराधीन देश्के परिश्रमका शोषण | 
'जिस प्रकार परिश्रम करनेवारी श्रेणीके शोषणसे पूंजापति अपनी शक्तिक 
बढ़ाकर अपने शोषणका क्षेत्र बढ़ाता है; उसी प्रकार अन्तारष्ट्रिय क्षेत्रमें साम्राज्य- 
वादी देश एक देशका शोपणकर दूमरे दे शॉको पराधीन, बनाकर शोषण करनेका 
शक्ति प्राप्त करते हैं | माक्सबादके अनुसार जिस प्रकार पूजीवादी व्यवस्थाका अन्त 
एक देशमे उसे समाप्त कर देनेंसे नहीं हो सकता; उसी प्रकार साम्राज्यवादक 
अन्त भी किसी एक देशके प्रयत्नसे नहीं हो सकता | उसके छिये साधनहीनोंके 
संगठित अन्ताराष्ट्रिय प्रबललकी आवश्यकता है | जिस प्रकार एक देझमें एूँजीवाद 
साधनहीन श्रेणीको पेंदाकर अपनी विरोधी शक्ति यदा कर छेता है; उसी 
प्रकार अन्ताराष्ट्रिय क्षेत्रमें साम्राज्यवादी देश शोषणके क्षेत्रकों बेरकर नंद 
शोषित देश पेदाकर अगना विरोध करनेवाली शक्ति पद्ा कर देते हैं। 
जिस प्रकार पूजोपति अपने देशमें पेंदातारके साधनोंपर अवधेकार जमाकर 
मेहनत करनेवाली श्रेणीकी जीवन-उणयोंसे हीन कर देता हैं; उसी प्रकार 
एक पूंजीवादी देशके साम्राज्यका विस्तार व्यापारके क्षेत्रोंकी अपने वशमें कर 
नये उगते हुए राष्ट्रों ओर पराधीन राष्ट्रीके जीवनको असम्मब कर देता है | जि8 
प्रकार एक देशमें आयिक संकट लाकर एँजीवादी व्यवस्थाकी अयोगताको 
स्पष्ट कर देता है ओर नयी व्यवस्था लानेकी आवश्यकता उपस्थित कर देता है; उसी 
तरह अन्ताराष्ट्रिय क्षेत्र साम्राज्यवादी देश सःप्राज्यवादके आगे विस्तारको 
अम्म्भव कर देते हैं ओर नयी व्यवस्था छानेको बाध्य करते हैं। 
काटरस्कीका कहना है कि “साम्राज्य-विस्तारका यत्न पूँजीवादका आवश्यक 
परिणाम नहीं । साम्राज्य-विस्तार नीतिकी जिम्मेदारी पूँजीवादी देशोंके कुछ 
एक पूँजीपतियोंपर है | इस विषयमें यदि पूँजीवादी देश समझोता करके अपने 
मालकों खपानेके लिये ओर कच्चा माल प्राप्त करनेके छिये संसारको बाँट लें तो 
सभी पूजीवादी राष्ट्रोंडी आवश्यकता पूरी हो सकती है ओर अन्ताराष्ट्रिय युद्धोंका 
ना जरूरी नहीं रहेगा | 
परंतु माक्सवादियोंके विचारमें काटस्ट्रोका यह सिद्धान्त न तो इतिहासके 
अनुभवपर पूरा उतरता है ओर न एूँजवादके विकापके मार्गके अनुकूल ही है । 
काटस्की इस बातको भूछ जाता है जिस प्रकार एक देशमें आशिक हितोंकी 
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रक्षाके लिये श्रेणियों राजनेतिक शक्तिका व्यवह्वर करती हैं; उत्ती प्रकार अन्ता- 
राष्ट्रिय क्षेत्र पूँजीवादी राष्ट्र अपने आर्थिक हितोंकी रक्षाके लिये अपने राष्ट्रोकी 
सैनिक झक्तिका व्यवह्वर करते हैं । जवतक पूजीवादी राष्ट्रीके सामने अन्ताराष्ट्रिय 
क्षेत्रमे मुनाफा कमानेका प्रइन है? उनमें समझौता हो ही नहीं सकता । प्रत्येक 
राष्ट्र इस दूटमें सबसे बड़ा भाग लेनेका यतन करेगा । जबतक बलवान पूजीवादी 
देशोंका भय रहेगा; निबंल पूँजीवादी देश छूटके बाजारमें कम भाग लेना खीकार 
करेंगे | परंनु अन्ताराष्ट्रिय लूटद्वारा उनकी संनिक शक्ति बढ़ते ही वह और 
अधिक बाजारों और उपनिवेशोंकी माँग पेश करेंगे । अभी ह्वलको अन्ताराष्ट्रिय 
घटनाएँ: इत बातों प्रमाणित कर देती हैं। अपनी प्रूजीकी शक्ति ओर सैनिक 
शक्ति पहले ब्रदाकर इटलढीने अवीसीनियाका हड़प लिया, बादमें अन्ताराष्ट्रिय 
शान्तिकी रक्षाके लिये उसका ओर क्रांसका रुमझोता टूट गया । 
दुतरा उदाहरण हमारे सामने जर्मनीका है। अपनी सीमाके देशोंको अपनी 
पूँजीवादी छूटदा क्षेत्र बना चुकनेके बाद भी जब जमनीकी पूँजीपति-अणीकी 


कु 


भूख शान्त नहीं हुई, तब जमनीने दूर देशों ओर उपनिवेशोंकी मॉगपर जोर देना 
आरम्न किया । मानो निवछ और पिछड़े हुए देशोंका जन्म जमनीके अन्ताराष्ट्रिय 
पृजीवादवा झिकार बननेके लिये ही हुआ हो | 

“वदि काटस्क्रीके अन्ताराष्ट्रय पूजीवादी साम्राज्यवादके सिद्धान्तके अनुसार 
पूं जीवादी राष्ट्र परस्पर समझोतेद्वारा संसारके नित्रछ राष्ट्रोको शोषणके लिये परस्पर 
बॉट भी लें तो भी वह समझौता संसारमें चिरशान्ति स्थापित नहीं कर सकता; 
क्योंकि शोषित राष्ट्रीकी जनताका भी अपने जीवनके अधिकारोंके डिये प्रयत्न 
करना आवश्यक ओर खाभाविक है ओर इस कारण उपनिवेशों तथा पराधीन 
देशोंमें अन्ताराष्ट्रिय अशान्तिका कारण बना ही रहेगा |” 


पर धमनियन्त्रित रामराज्यवादीके दृष्टिकोणसे व्यष्टि-सम्ुदाय ही समष्टि है, 
जैसे वृक्षोंक्रा समुदाय ही वन है. प्रत्येक इक्षके हास, विकास व्यक्तिगत होते 
हुए. भी परिणामतः वनका हास; विकास बन जाता है । व्यक्तिगत विकास-शक्ति 
बष्ट हो जानेपर वन कभी में टिक नहीं सकता | इसी तरह प्रत्येकव्यक्ति बुद्धिमानी 
सावघानीसे व्यक्तिगत एवं सामूहिक विकासका प्रयत्न करे तो कुठुम्ब, समाज एवं 
राष्ट्र विकसित हो जाता है । समाजके हितका ध्यान रखते हुए. ही व्यक्तिगत 
विकासका प्रयत्न उचित है। क्रितने काय ऐसे भी होते हैं, जिनमें व्यक्तिगत प्रयत्मसे 
काम नहीं चलता; वहाँ सामूहिक तोरपर ही कार्य किया जाता है। झुम, अशुभ 
कर्मोंका फ़छ व्यक्तिगतरूपसे ग्राणियोंकी भोगना पड़ता है । छोटी-छोटी 
इकाइयों में काय करनेमें सुविधा होती है | मोजन-वस्थादिका प्रबन्ध भिन्‍न-भिन्‍म 
कुटम्ेंमें बटे रहनेसे खात्थ्य तथा रुचिकी अनुकूछता अधिक होती है। करोड़ों 
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या छाखों आदमियोंका एक स्थानमें भोजन बनाना; बॉँटना असम्भव है । 
पूजीवादी राज्योंमें भी जनसंख्या, उसकी आवश्यकता तथा पैदावारकी मात्रा और 
उसके संतुलनका विचार किया जाता है | 


उत्पादन-उपयोग, आय-ब्यय, आयात-निर्यात आदि सब बातोंका ज्ञान 
ओर उनके आँकड़े सभी राज्योंमें रखे जाते हैं | अतः पूँजीवादीराज्यमें भोक्ताओं 
एवं खाद्यकी मात्राका परिज्ञन नहीं रइताः--यह कहना अस्त है । जहाँ 
व्यक्तिगत रुघत्तिका सिद्धान्त मान्य है। वहाँ स्वाभाविकरुपसे उत्पादक या 
व्यापारी दोनों द्वी मुनाफा चाहेंगे ओर यही सहज वितरणका मार्ग भी हैं। 
व्यापारी जहाँ जिस वस्तुकी वहुतायत है; वहाँसे उसे खरीदकर जहाँ कमी है; वहाँ 
पहुँचा देता है | इसके बदले उसे कुछ छाभ भी हो जाता है। प्राचीन समयमें 
प्रत्येक कार्य इसी ढंगसे होते रहे हैं; जिससे समाजका भो कार्य चछे ओर ध्यक्तिका 
लाभ भी होता चछे | अध्यपन) थाजन; प्रतिग्रह, व्यापार, कृषि; गेरक्षा, शिल्प 
आदि तभी कामोस निर्मादा; प्रयोक्ता सदीको छाम होता है | 


राम-रज्य-प्रगाीके अनुसार कभी आर्थिक असंतुलन न होनेसे वेकारी, 
बेरोजगारी न होगी और राष्ट्रके प्रत्येक नागरिकका जीवनस्तर ऊँचा होगा | 
क्रयशक्तिके घटनेका कोई प्रश्न ही न रहेगा; फिर मालके खपत न होनेकी भी 
शिकायत न होगी। जो कहा गया है कि 'समाजमें मेहनत करनेवाले ही पेदावार 
करते हैं और वे ही तेयार मालकी खपत करते हैं, अतः तमाजमें जो पैदावारके 
लिये परिश्रम करनेवाले हैं, वे ही पेंदावारकों खर्च करनेवाले हैं | यदि परिश्रम 
करनेवालॉकी अपने परिश्रमका पूरा फल मिल जाय तो पैदावार फाल्तू पड़ी नहीं 
रह सकती ।? यह ठीक नहीं है; क्योंकि पेदा करनेवालों ओर उप- 
भोक्ताओंकी श्रेणियोंमें भेद है। यों तो राष्ट्रका कोई भी नागरिक कुछ-न-कुछ करता 
ही है | बिना कुछ किये तो कोई क्षणमर भी टिक नहीं सकता। फिर मिल- 
मजदूरोंद्वारा की गयी पेदाबारका उपभोग किसान भी करता है। किसानद्वारा की 
गयी पेदावारका मिल-मजदूर भी उपभोग करता है | अध्यापक इंजीनियर: छात्र, 
सिपाही, सरकारी कर्मचारी, फिल्म-कार्यकर्ता तथा विभिन्‍न कार्य करनेवाले होते 
हैं। इस तरह समाजके घटक विभिन्‍न व्यक्तियोंके कार्यों और शक्तियोंमें भेद 
होता है| इसीलिये उन्हें काम; दाम; आराममें मी कुछ वैषम्य मानना पड़ता है | 
अध्यापक, इंजीनियर उत्पादनका काय नहीं करते; फिर भी उत्पादकोंसे अधिक 
उपभोग-सामग्री उन्हें मिलती है । एक फावड़ा चलनेवालेको इंजीनियरके 
बराबर वेतन कहीं भी नहीं दिया जाता | यदि सम्पूर्ण छाम उत्पादकका ही है; 
उसे ही मिल जाय तब तो भूमि, मशीन, मकान तथा मुद्रा लानेंवालेकों छाभमें 
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कुछ भी हिस्सा न मिलेगा | परंतु उत्पादनमें इन वस्तुओंका महृत्वपृण स्थान 
है--ये सब बातें विस्तारसे पहले सिद्ध की जा चुकी हैं । परिश्रम करनेवालेका वही 
फछ है जो मजदूर ओर मालिकके समझोते या पश्चायत अथवा न्यायाल्यद्वारा 
वेतन निर्धारित होता है | मुनाफा श्रमका फेर नहीं। किंतु कच्चे माल) मशीन 
तथा एँजीका फछ है। श्रमका फल श्रमिकको वेतनके रूपमें मिल चुका | 

यदि सम्यूर्ण सुनाफा मजदूरकों दे दिया जाय तो पैदावार करने के साधन; 
नये यन्त्र, कछ) कारखाने आंदि विकसित मे हो सकेंगे न बढ़ ही सकेंगे | 
मजदूरको जो मिलेगा वह खर्च कर ड/लेगा | मजदूर-सरकार भी यदि छागत खर्च 
निकालकर सब लाम मजदूरोंको बॉट दे तो वह भी कल; कारखानोंका विकास न 
कर सकेगी । अतः मजदूर सरकार मी विकासके लिये छामांश बचाती है और 
वह विकास भी समाजके हितके लिये ही होता हे । यही बात दूसरे पक्षमें 
भी कही जा सकती है। अतएव पएूँजीगादी भी तो छामका उपयोग कछ; 
कारखानोंके वित्तारमें--उद्योगेंके विस्तरमें छगाता है । उससे समाजका जीवनस्तर 
विकसित होता है | कोई भी पूजीपति रुपयोकों निश्चछ जमा रखनेगें लाभ नहीं 
समझता । पूजीपतिका अपना निजी खर्चे मजदूर-देशके मन्त्रियोंसे कम ही होता 
है| रूसी नेता बुल्गानिन ओर क्रश्चेबके स्वागतमें करोड़ों रुपये खर्च हो गये । 
वे भी मजदूर ही हैं | कह्टा जा सकता है कि यह सम्मान व्यक्तिका नहीं; 
किंतु एक राष्ट्रका था | इसपर दूसरे छोग भी कह सकते हैं कि एक राजाका भी 
खागत उसके व्यक्तिगत न होकर राज्यका ही होता है | किसी मी दिद्व'न या 
धनवानपर जो भी खर्च होता है। वह राष्ट्र एवं उसकी विद्या तथा सम्पत्तिपर 
ही खर्च होता है | जिन पुराने बादशाहोंका हजारों रुपये रोजका खर्च था; 
वह भी क्‍या था १ उनके हजारों नोकरोंकी जीविका इसीसे चलती थी । 
उत्तमोत्तम वस्तुके खरीदनेमें जो रुपये खर्च होते थे; वह कारीगरों। कलाकारों और 
निर्माताओंके पास जाता था | 


अस्तु) रामराज्य-प्रणाढीसे उत्पादनबद्धिके अनुसार कामके घंटोमे कमी 
मजदूरोंकी संख्या ओर वेतनबृद्धिका क्रम छगा रहता है | अतः समाज या 
मजदूरोंके क्रय-शक्तिके घटनेका कोई भी प्रश्न नहीं खड़ा होता । बेकारी 
एवं भूखे, नंगे रहनेका किसीको अवसर ही नहीं होगा | व्यक्ति ओर समाज 
सबका कर्तव्य है कि समाजमें कोई भी भूखा, नंगा, बेरोजगार, बेकार न रहने 
पाये | ५ जीपति, उत्पादन-साधन, उत्पादक श्रमिक तथा अन्य बुद्धिजीवी छोगोंकि 
द्तिके खत्वरक्षणका प्रयत्न होगा | ु 

(माक्सवादियोंके अनुभार प्राकृतिक अवखाओं के कारण पी देशोंमें ओद्योगिक 
विकास समानरूपसे नह हो पात[। ओद्योगिकरूपसे जिन देशोंका विकास कम हुआ है; 
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उनमें खेतीद्वारा कच्चे मालकी पैदावार अधिक होती है ओर वह देश अपने कच्चे 
मालकी पेदावारको खपा सकनेमें असमर्थ रहते हैं ।इन देशोंमें कच्चा माल सरता मिल 
सकता है ओर औद्योगिक मालको बेचकर मुनाफा कमानेकी गुंजाइश रहती है। 
इसलिये ओद्योगिकरूपसे उन्नत देश कम उन्नत देशोंपर प्रभुत्य जमाकर आर्थिक 
लाभ उठानेका यत्न करते हैं। कम उन्नत देश एँजीवादी देशद्वारा अपने शोषण- 
को रोक न सके; या दूसरे उन्नत पूँजीवादी देश उन देशोंमें आकर उनका बाजार 
खराब न कर सकें, वहाँ उनका पूरा एकाधिकार ओर ठेका कायम रहे, इसलिये 
ओद्योगिकरूपसे उन्नत पूजीवादी देश कम उन्नत देशोंको अपने राजनैतिक 
अधिकारमें रखनेका यत्न करते हैं | कम उन्नत देश या तो उन्नत पूँजीपति देशोंके 
अधीन हो जाते हैँ या उन्हें उपनिवेश बना लिया जाता है या उन्हें संरक्षणमें ले 
लिया जाता है | इस प्रकार यूरोपके कुछ देशोंने ओद्योगिक विकास और पूँजीवाद- 
की उन्नतिके बाद सन्‌ १८७६ से लेकर १९१४ के महायुद्धसे पूर्व कम उन्नत 
देशों अफ्रिका एशिया आदियें यूरोपके क्षेत्रफलसे दुगुनी भूमिपर अपना अधि- 
कार कर लिया | इसमें सबसे अधिक भाग था इंग्लैंड और फ्रांनका | हंग्लेंड 
इससे पूर्व भी भारत) ब्रह्मा आदि देशोको.अधीन कर चुका था और कनाडा; 
आस्ट्रेलिया, दक्षिण अक्रिकार्में अपने उपनिवेश बसा चुका था | जर्मनी और 
इंग्लीमें पूंजीवादक्मा विकास बादमें होनेके कारण उनके होश संभालनेसे पहले ही 
इंग्लैंड ओर फ्रांस प्रथ्वीका बड़ा भाग सँमाल चुके थे भूमिकी एक सीमा है, 
उसे एूँजीवाद देशोंके शोषणक्रे डिये आवश्यकतानुसार बढ़ाया नहीं जा तकता; | 
इसलिये पूं जीयादी देशेंमें झगड़ा होना आवश्यक हो जाता है |? 


पूँजीवादी साम्राज्यवाद 


माक्सवादके अनुभार ५किसी देशका पूँजीवाद जब मुनाफेके लिये अपने 
देशसे बाहर कदम फेलाता है; तब वह साम्राज्यवादका रूप घारण कर लेता है | 
प्राचीन समयका. साम्राज्यवाद सेनिक आक्रमणके रूपमें आगे बढ़ता था ओर 
पराधीन देशोंका शोषण भूमि-करके रूपमें बरतता था। एूँजीवादका साम्राज्य-विस्तार 
आरम्म होता है व्यापारते | फिर अपने व्यापारको दूसरे देशोंके मुकाबलेमें सुरक्षित 
रखनेके लिये ओर पिछड़े हुए देशोंके कच्चे माछपर एकाधिकार रखनेके लिये 
साम्राज्यवादी देशोंमें परस्पर झगड़ा और युद्ध होता है | 

मार्क्मबादके अनुसार “पूँजीवादके ऐतिहासिक विकासका परिणाम है 
साम्राज्याद । जिम प्रकार पूँजीवाद व्यक्ति-खतम्त्रतासे आरम्म होकर पूँजी- 
पतियोंके एकाधिकारमें परिवर्तित हो जता है; उसी प्रकार साम्राज्यवाद भी अन्ता- 
राष्ट्रिय खतन्त्र व्यापारसे आरम्म होकर बलवान पूँजीपति राष्ट्के एकाधिकारमें 
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परिवर्तित हो जाता है ओर इस एकाधिकारको प्रत्येक पूँजीवादी राष्ट्रके पूंजीपति 
अपने द्दी अधिकारमें रखना चाहते हैं | | 


रामराज्य-प्रणाठीके अनुसार एक सा्वभोम शासन अन्ताराष्ट्रिय शासन 
होता है । उसके द्वारा सभी राष्ट्रेके परस्पर समन्वय एवं सामझस्यका सफल प्रयत्न 
होता हैं | उसके अनुसार अन्‍्ताराष्ट्रिय व्यापारकी भी सुविधा होती है। अपने 
प्रयोजनयोग्य वस्तु रखकर शेष वस्तु उन देशोंमें भेजी जाती है; जहाँ उस वस्तुकी 
कमी होती है | इसी तरह एक देशमें अधिक उत्पादन होनेपर अन्य देशोंमें माल 
भी उसी व्यापःरद्वारा सहजमें पहुँचाया जा सकता है। खमावसे ही जहाँ जिस 
वस्ठुकी कमी होती है; व्यापारी वहीं छामके लिये माल पहुँचाते हैं । राष्ट्रदितकी 
इृष्टिसि अपने यहँसे भी यदि मोँग पूर्ति है सकती है तो बाहरके माछर प्रतिबन्ध 
लगाया जाता हैं| तदनुसार ही व्यापारिक समझोता होता हैं| इसी समझोौतेके 
द्वारा जिस देशमें जिस वस्तुकी बहुतायत हैं, वहाँसे उनका निर्यात होता हैं| जिस 
वस्तुकी किसी देशर्म कमी है, उसमें उस वस्तुका देशान्तरसे आयात होता है। इसी 
आधारपर जापानको लोझः इंग्लैंडकों रूईं, जमनीको पेट्रेल अन्य देशेसि मिलता 
हैं। इसी आधारपर खीडन छोद्दा, कनाडा लकड़ी. अमेरिका रूईका निर्यात करता 
है। अवश्य पाश्चाच्य ताम्राज्यवादियोंने व्यापारके लिये अनेक देश्ोंको गुछाम 
बनाया और उपनिवेशके रूपमें राजनीतिक प्रभावक्षेत्रमें रखकर विडिघ प्रकारका 
छाभ उठानेका प्रयत्न किया ओर अब भी कर रहे हैं | यद्यवि अब उपनिवेशबाद 
मिट रहा है; फिर भी कई साम्राज्यवादी अभी भी उनका मोह छोड़नेमें असमय्थ 
हैं। भारतीय अंश गोबाको पुतंगाी अब भी उपनिवेश बनाये हैं। अमेरिकाके कई 
क्षेत्रोंम अब भी उपनिवेशवाद है | उपनिवेशवादके रूपमें न सही; परंतु राजनीतिक 
प्रभावक्षेत्र बनानेकी दृष्टिसे तो माक्संवादी राष्ट्र रू चीन आदि भी प्रयत्नशील 
हैं| हस समय पूँजीवादी अमेरिका एवं माक्संवादी रूसकी ही होड़ है। दोनों ही 
अपने-अपने प्रभावक्षेत्रके विस्तारके लिये प्रयत्नशील हैं | इनके व्यापारिक समझोते 
भी उद्हों क्षेत्रोंम होते हैं। तिद्धान्तके विचारसे देखा जाय तो किसी देशरमें 
कम्युनिज्म रहे तो भी पूजीवादी राष्ट्रका कोई नुकसान नहीं । परंतु कम्युनिष्ट राज्य 
तो सिद्धान्ततः तबतक किसी देशमें कम्युनिज्मकी स्थापना असम्मव समझते हैं, जब- 
तक सारे संसारमें उसकी स्थापना न हो जाय । ऐसी दशामें जब हम माक्सेवादियोंके 
द्वारा सह-अखिल्वकी घोषणा सुनते हैं--तो आश्चर्य होता है | 


अन्ताराष्ट्रिय कम्युनिश्राज्य या विश्व-मजदूर-सरकार बनाना कम्युनिशे- 
का ध्येय है ओर जैसे एक राष्ट्रमं तानाशाही मत्रदूर-शासन होता है, वैसे दी विश्व- 
'भरमें तानाशाही मजदूर-शाल्न होगा ।इसकी अपेक्षा रामराज्य-प्रणाडीके अनुसार 
सार्वभीम विश्व-सरकारकी योजना कहीं श्रेष्ठ है। जिसमें केवल शान्ति, सामझस्य, 
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समन्वय एवं विकासके लिये साववभोम नियन्त्रण होगा। अपने-अपने क्षे्रमे 
अधिकाधिक खाधीनताका उपयोग सब कर सकेंगे | जहाँ राष्ट्के भीतर नागरिकों- 
को भी पर्यात खाधीनता रहती है। वहाँ अन्ताराष्ट्रिय क्षेत्रमं तो और अधिक 
खाधीनता मान्य होती है । प्राचीन कालमें यद्यपि चरित्र, बुद्धि; शक्ति ओर सं घटनके 
बलसे ही वि॥वपर सावभोम सत्ता स्थापित होती थी तो भी तत्‌-तत्‌ राजाओंकी स्वीकृति 
अपेक्षित होती थी; और परम्परासे जन-सामान्य स्वीकृतिकी प्राप्ति की जाती थी | 
ढंग लगभग वही-का-वही आज मी है | बुद्धि, धन एवं सेनिक-संघटन तथा अख्ल- 
गखत्र-शक्ति एवं नीतिके बलपर ही आज बड़े-बड़े गुट बनते हैं। उनका कोई 
मुखिया होता है ओर उसे प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्षरूपमें जनस्वीकृति प्राप्त करना 
आवश्यक होता है। जबतक किसी ढंगकी सा्वभोम सत्तावाली विश्वसरकार न 
बनेगी, तबतक अपने-अपने क्षेत्रके विस्तारका प्रयत्न होता ही रहेगा। व्यापारिक 
लाभ भी प्रत्येक राष्ट्र उठानेका प्रयत्न करता ही रहेगा | इसमें पूँजीवादी राष्ट्रोके 
समान ही समाजवादी राष्ट्र भी संघ्रपररत रहते हैं। जेसे व्यक्तियोंमें स्वार्थलिप्सा 
होती है, वेंसे ही वर्गों तथा राष्ट्रोम भो स्वार्थलिप्सा रहती है। जैसे अपने वर्ग-हित- 
के लिये कम्युनिश्ट हिंसा; दूट-खसोट सब कुछ उचित समझता है; वेसे ही कम्युनिश्ट 
सरकारें अपने राज्य-हितके लिये मी दूसरे राष्ट्रीके साथ न्याय) अन्याय सब कुछ उचित 
समझती हैं | फिर अपने ही उपस्थापित सभी अक्षेपोंसे कम्युनिष्ट स्वयं नहीं मुक्त 
हो सकते। क्योंकि छीना-झपटी, अन्याय, हिंसा आदिमें कम्युनिष्ट व्यक्ति- 
गतरूपसे, वर्गरूपसे, राज्यरूपसे इतर छोगोंकी अपेक्षा वढ़े-चढ़े हैं | उनमें आपसमें 
भी पदच्युत करके पदाधिरुद होनेका संघर्ष चलता ही है | कितने ही मतभेदवाले 
व्यक्तिसमूह पर्ज। कंटक-शोधनके नामपर समाप्त कर दिये गये । 


धर्मनियन्त्रणरहित पूँजीवादी तथा व्यक्तिवादी भी इसी कोटिमें हैं । धर्म- 
नियन्त्रित रामराज्यवादी चाहे व्यक्ति हो; चाहे राज्य; चाहे साव॑भोम सरकार हो; वह 
तो प्राणीमात्रको परमेश्वरकी संतान समझती है | समश्टि-व्यष्टि सबके ही हित-स्वत्व- 
का रक्षण, सबके साथ न्याय उसे अभीष्ट है | बहुमत ही नहीं-अल्पमतके साथ भी 
अन्याय होना अनुचित है । जेसे कभी-कभी अख्न-शख््र-बलके द्वारा किसीपर 
अन्याय होता है; वेसे ही बहुमतके बछपर अल्पमतपर भी। कभी-कभी अह्प- 
संख्यक सजनोंपर बहुसंख्यक अन्यायी एवं डाकुआंद्वारा अन्याय किया जाता 
है। धर्मनियन्त्रित व्यक्ति, राज्य अथवा सावेमौस शासन सदा सर्वत्र अन्याय मिठा- 
कर सामज्जस्य स्थापनमें ही तत्पर रहेगा | इतिहासमें भली-बुरी सभी ढंगकी 
घटनाएँ होती हैं | वे सब सिद्धान्त ही नहीं होतीं । अतः पूँजीवादी, व्यक्तिवादी 
अथवा समाजवादी वर्गोद्गारा हुई अवाब्छनीय घटनाएँ, कमी ग्राह्म नहीं हो सकतीं | 
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अशान्तिकी जड़-आथिक विपमता 

माक्संवादके दृश्टिकोणसे धवतेमान संसारमें व्यक्तिके जीवनसे लेकर अन्ताराष्ट्रिय 
परिश्चितितक सभी संकर्टोका करण आशिक विषमता ही है। समाजमें पेदाबार 
समाजके हितके लिये नहीं की जाती; बल्कि कुछ व्यक्तियोंके मुनाफेके लिये ही की 
जाती है | इसीलिये ऐसी विषमता पेंदा हो जाती है। इस विषमताको कायम रखने- 
के लिये पूँजीवादी-समाजमें सरक!रकी व्यवस्था ओर अस्ताराष्ट्रिय क्षेत्रमें साम्राज्यकी 
व्यव्था करनी पड़ती है । माक्संवाद समाजमें एक नयी व्यवस्था लानेके लिये 
यत्न करना चाहता है, जिसम॑ यह सत्र विषमताएँ ओर बन्धन न रहें, जो व्यक्ति और 
समाजके विक्रासकों असम्मव बना रहे हैं | माक्सवादके सिद्धान्त इसी प्रकारकी 
नयी व्यवस्था कावम करनेक्री शक्ति रखते हैं था नहों। इस बातको स्पष्ट करनेके 
लिये उन्हें उनके वास्तविक रूपमें रख देनेका यत्न किया गया है। समाजमें शान्ति 
ओर व्यवस्था कायम करनेके लिये समय-समयपर अनेक सिद्धान्तोंका जन्म हुआ 
है। इन सिद्धान्तोंका समुच्चय ही समाजशास्त्र है। माक्सवाद आदि कालसे संकलित 
होते हुए. समाज-शाखत्रका सबसे नवीन अध्याय है| 


परंतु उनका यह कथन पिष्टपेषणमात्र है | यदि कोई व्यक्ति; वर्ग 
अथवा राज्य स्वतन्त्रता चाहता है; तानाशाहदी कम्युनिष्ट शासनयन्त्रका नगण्य 
कल-पुर्जा नहों बनना चाहता; तो वह स्वयं ही परिश्रम कर, सम्पत्ति-विपत्तिका 
खतरा उठाकर; प्रमाद, आल्स्पपरित्यागपूर्वक तत्परतासे विद्वान, बलवान, धनवान्‌ 
बननेके प्रयत्नसे अच्छी स्थितिमें पहुँच सकता है | इसमें कोई आश्चर्य नहीं | 


जैसे किसी दासको स्व्र॒तन्त्ररूपसे अपने परिवार चढछानेके लिये चिन्ता 
नहीं होती थी; मालिक अपनी परिस्थितियों के अनुसार उनको व्यवस्था करता था | 
उसी तरह कम्युनिष्ट-शासनमें दासके तुल्य जनसामान्यकों निश्चित रहना सम्भव हो 
सकता है; खान-पान-वस्रकी निश्चिन्तता रह सकती है, परंतु स्वाधीनतापूर्वक 
अपनी जीवन-व्यवस्थाके संचालनकी दृष्टिसि यह स्थिति नगण्य है | योँ तो अच्छे 
मालिकके कुत्तेकी भी खान-पान, आराम-शिक्षण आदिकी अच्छी व्यवस्था द्वोती 
है, किंतु क्‍या वह आदर्श स्थिति कही जा सकती है ! स्वाधीनतापूबंक जीवन- 
निरवाहके लिये व्यक्तिगत भूमि-सम्पसि, रोजगारोंकोी भी स्वतन्त्रता अपेक्षित होगी। 
उसमें एकको दूसरेक्ों सहायता अपेक्षित होगी. | इसलिये एकको दूसरेसे ऋणके 
रुपमें सहायता लेनी पड़ती है। किसीसे भूमि भी कर देकर लेनी पड़ती है । 
अपनी कमाईसे ही उस अंशको चुकाना पड़ता है। इसे कोई भी सम्य समाज 
शोषण नहीं कह सकता । हाँ; यदि अनुचितरूपमें कर या सूद देना पड़े तो अवश्य 
शोषग कहा जा सकता है; परंतु जहाँ सरकार या न्यायारूय या पंच अथवा आपर्ष 
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शाब्नोदरा सूद या करकी दर निश्चित होती है; वहाँ शोपगक्ी बात नहीं कही 
जा सकती | ठीक इसी तरह अधिक विकसित देश कम विकशित देशोंको मुद्रा 
अथव्रा कठ-कारखानोंकी सहायता दें ओर उससे उसके बदले कच्चा माल या अन्य 
कुछ छे तो यह भी शोषण नहीं कहा जा सकता। किंतु आपनी समझोताके 
धारपर ही यह सबहोता है । विकसित देशोंक्री सहप्यतासे ही अविकसित देशोका 
विक्रास रम्मव है| कम्युनिष् राज्य भी आपनमे सहायता करते हैं और बदलेमें 
कोई दसरी चीज प्र-प्त करते हें। यदि इसे ही झोपण कहा जाय तो कम्थुनिष्ट 
राज्य भी दोषक हैं | यदि छोटे-ते मजदरसे राज्यका मिनिस्टर या फीब्डमाशलछ 
बन जाना अपराध नहीं है तो छोटे व्यापारीसे बड़ा घनवान्‌ या पूँजीवति बन 
ना भी अपराध नहीं है | 
कोई राज्य-सरकार कभी धनश्ेन होती है, दूसरोंसे कर्ज लेती है; पर बही 
सदुद्योगसे बहुधन-सम्पन्न हो जाती है और दूसरोको भी सहायता करनेवाली 
हो जाती है। पर यह कोई अपराध नहीं गिना जाता । हाँ, यदि दूसरोंको नुक॒स 
पहुँचाकर, दूसरोंके साथ अन्याय करके ऐसा किया जाता है तो अवश्य अपराध है 
और ऐसा अपराधी चाहे व्यक्ति, चादे वर्ग, चाहे सरकार हो; वह दण्डनीय है । 
रहा यह कि पूँजीपति बिना कुछ किये ही यह लाभ उठाता है तो यह भी कथन 
व्यर्थ है | फड़वा चलाना ही काम नहीं है, महाव्यापारका संचालक भी काम करता 
है| सैनिक बन्दूक चछाता है, युद्ध-मन्त्री केवल नीति-निर्धारण करता है। 
व्यापार-संचालनसे होनेवाला महान्‌ लाभ भी राष्ट्रकी ही सम्त्ति होगी। 
आवश्यकता पड़नेपर राष्ट्रके हितार्थ सहायताके रूपमें उसका उपयोग हो सकता 
है | रामराज्यप्रणाढीका मुख्य आदर्श ही यही है कि न कोई व्यक्ति दूसरे व्यक्तिका 
शोषक हो, न कोई वर्ग दूबरे वर्गका शोषक हो ओर न के दूसरे राष्ट्रका 
शोषक हो; किंतु सब एक दूसरेके पोषक होने चाहिये। जहाँतक दूसरेको 
सहायता पहुँचानेका प्रइन है; वह ठीक है | नाममात्रका उससे अपना भी छाभ 
निकालना हो तो भी कोई हज नहीं; किंतु सहायता. पहुँचानेके नामपर दूसरे वर्गों 
या राष्ट्रोका शोषण करना सर्वथा अपराध है| उत्तम सिद्धान्त तो यह है कि पराथ 
ही अपना खा माना जाय | मध्यम बात यह है कि स्वार्थके अविरोचेन पराथ 
किया जाय | दूसरेका नुकसान कर अपना स्वार्थ-साधन तो विश्वुद्ध आसुरी प्रकृति 
है और इससे संघर्ष और विनाश श्रव होता है। शोषक व्यक्ति, शोषक बर्ग या 
शोषकराज्यविरोधी शोषितसमूह अवश्य होगा । इसी तरह शोषित राज्यों तथा 
वर्गोर्मे भी प्रबल निबछके शोषक होते ही हैं । 


माक्ख्वादी भी मानेंगे कि पराधीन राष्ट्रोमें भी सामन्‍त तथा पूजीपति 
किसान-मजदूरोंके शोषक होते हैं | बड़े मजदूर तथा बड़े किसान छोटे मजबूर तथा 
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किसानोकि शोपक होते हैं | इसीको मात्स्यन्याय कहते हैं| इसीको अन्त करनेके 
लिये धर्मनियन्त्रित शासन घर्मराज्य या रामराज्य अपेक्षित होता है । माक्संवादी वर्ग- 
संघर्ष, वर्गविध्वंसद्वारा समस्याका समाधान चाहते हैं। रामराज्यवादी धर्म; अहिंसा; 
सत्य; तामझस्य, समन्वयद्वारा तथा अचिकित्स्यथ अन्यायीकों दण्डद्वारा वर्ग- 
विद्वेष रोककर वर्गसद्भाव एवं सामझञ्ञस्यद्वारा समसस्‍्याका समाघान चाहता है । 
बर्गके भीतर पुनः नये वर्ग सम्भव होते हैं। एक वर्म्म भी शतशः संघर्ष देखा 
जाता है | अतः सदमभाव बिना कभी भी शोपण तथा अश्ञान्तिका अन्त नहीं हो . 
सकता । अतः रामराज्यवादीकी घर्म नियन्त्रण अद्जीकार बिना दूसरी गति नहीं है। 
जेप्ते शोषक-श्रेणीमें भी एक दूसरेके शोपक होते हैं, वेसे शो पषित-्रेणीके छोग भी 
एक दूमरेके शोषक होते हैं| सॉँपके मुंह पड़ा हुआ मेढक झोपित-डलीडित ही 
है, तो भी दह मच्छरोंके खानेके लिये जीम लपछयाता दी है | इस तरह शोषित 
ही दूसरोंका शोपक होता है । मालिकका खरख्वाह बड़ा कर्मचारी एक तरहका 
मल्दूर ही है| वही दूसरे मजदूरोंकी वेतन कम देकर कामके घंटोंको बढ़ाकर 
शोषण करता है । माक्सवादी मजदूरोंके इस कार्यको अज्ञानमूलक कहकर समाधान 
करते हैं | परंतु कई भी शोषण वस्तुतः अज्ञानमूलक ही होता है । अपने 
स्वाथके सामने जसे बढ़ा मजदूर समाजक्रा हित भूछ जाता है; बेसे ही अपने 
स्वार्थके सामने पूँजीपति भी समाजके हिंतकों भूल जाता है। इसी स्वार्थमूलक 
अविवेकको मिटनेके लिये ईमानदारी तथा विवेककी आवश्यकता होती है। 

समाजवादी व्यवखामें भूमि; सम्पत्ति, उद्यादनके साधन सबपरतसे स्वतन्त्रता 
समाप्त हो जाती है। सरकारी वस्तु यासहकारिताके आघारपर होनेवाले उत्पादनोंमें कोई 
व्यक्ति इच्छनुसार उपयोग नहीं कर सकता | किसी अतिथिको भोजन कराना 
हो या किसी समय जाड़ेकी रात काटनेके लिये घानकी भूसीकी ही आवश्यकता हो 
तो भी अपनी वस्तु-जेसा उसका यथेष्ट विनियोग नहीं किया जा सकता । गेहूँ 
जोके खेतसे दस बाली या बजड़े; जुआर या मक्काके कुछ बाल भी शामिलात 
खेतोंसे स्वतन्भतापूर्वक नहीं लिये जा सकते । शहरकी अपेक्षा गाँवोमें यही 
विशेषता है । वहाँ हर वस्तुके लिये दामकी अपेक्षा नहों रहती | क्रिसान स्वतन्त्रता 
पूर्वक वस्तु तेयार करता है | स्व॒तन्त्रतापूषंक विनियोग करता है। सर्घय) वास्तुक; 
पालक आदिके शाक इच्छानुसार पैदा किये जा सकते हैं। थोड़े ही खेत तथा 
थोड़ी ही सम्पत्तिमें अपने कुट्ुम्बके उपयोगकी सब वस्तु तैयार कर छी जाती है-- 

तरुणं सर्षपशाक॑ नवोदन पिच्छछानि च दुधीनि। 
अल्पव्ययेन सुन्दरि आम्यजनो सिश्टमश्नाति ॥ 


उसीमेंसे अन्नदान; वच्थदान, सुवर्ण-रजतदान; यज्ञ) तीर्थयात्रा सब कुछ 
कर लेता है । समाजीकरणमें यह सब कुछ नहीं बन सकता | कुत्तोंको रोटी मिल 
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जायगी किंतु भूँकनेकी खतन्त्रता न रह जायगी। बकरीको चना मिल जायगाः 
किंतु जुगाली करनेकी खाघधीनता न रहेगी । ऐसे ही किसी तरह कुछ रोटी-कपड़ा 
मिछ जायगा। पर धामिक आचार-विचारोंकी खतन्त्रता नहीं रह जायगी । 
रामराज्य-प्रणालीमें सब प्रकारकी खाघीनता एवं सामझस्य होनेसे संघर्ष बचेगा। 
घर्मनियन्त्र० तथा विवेकसे अम्युदव तथा आर्थिक संतुलन एवं समन्वय 
हो सकता है | 


व्यक्तिगत-सम्पत्तिका सिद्धान्त रहनेपर ही उत्तराधिकारकी वात चढती 
है। यह भो पश्मुओंकी अपेक्षा मनुष्योंकी ही विशेषता है कि पिता-पितामह आदिकी 
सम्पत्ति पुत्र-पोत्रोंकी बषोती सम्पत्ति होती है, एतदर्थ धर्मका सम्बन्ध भी अंनिवाय होता 
है | पिता आदिको पिण्ड-श्राद्धादि प्रदान करनेके अधिकारी ही दायाधिकारी 
होते हैं | इसके लिये प्रत्यक्ष-अनुमानसे भिन्न एक वचन प्रमाण भी मानना पड़ता 
है। पिताकी सम्पत्तिपर विवाद उठनेपर सिद्ध करना पड़ता है कि अमुक हमारे 
पिता हैं | इसे सिद्ध करनेके लिये प्रत्यक्षानुमान असमर्थ हैं। इसमें तो माता- 
पिताका वचन ही प्रमाण मानना पड़ता है| उसके बिना पिता आदिकी सिद्धि- 
नहीं हो सकती । वचन प्रमाण माननेपर ही माता-भगिनीः पुत्री-यत्नी आदियमें भी 
भेद सिद्ध होता है। तदनुसार ही संसारमरमें स्ंत्र मेद-व्यवहार चलता है। 
पत्नी, पुत्री, भगिनी सभी र्त्री हैं। फिर भी पत्नी; भगिनी आदिके साथ व्यवहार- 
भेद करना पढ़ता है। पशुओंमें प्रत्यक्षानुमान तो मान्य है? किंतु आगम--वचन 
प्रमाण मान्य नहीं है; अतः उनके यहाँ न व्यक्तिगत सम्पत्ति है न उत्तराधिकार 
है और न पत्नी; भगिनी, पुत्री, माता आदिका भेद-व्यवहार ही चलता है । वह 
इनमेंसे किसीको भी पत्नी बनाकर संतान पैदा कर सकता है; पर यह सब मानवताके 
विपरीत है। जिस दिन मनुष्य भगिनी -पुत्नीसे संतान उत्पन्न करने लगेगा) उस 
दिन मनुष्यता-पश्चतामें कोई भेद न रहेगा। कम्युनिष्ट भी ऐसा करनेका साहस 
नहीं कर सकता है| 


इस तरह रामराज्य-प्रणालीमें आगम-प्रमाण तथा घर्मका भी आदर कर 
पितृपितामहादिकी सम्पत्तिका उत्तराधिकार तथा धार्मिक विवाह्ददिकी मान्यता होती 
है। खारथ-परार्थका समन्वय करके व्यष्टि-समष्टिके अभ्युदयका प्रयत्न किया जाता है। 
यह सही है कि लोभामिमूत व्यक्ति या राष्ट्र आत्मनाश नहीं देखते। 
हरित तृणके छोभमें बकरी कूप-पतनकी चिन्ता नहीं करती है; मघुलोभमें पड़कर 
प्राणी आत्मप्रपात नहीं देखता, पर कोई भी समझदार सर्वनाश देखकर समझौता 
करता ही है | अमेरिका ओर रूस दोनों ही एक-दूसरेका नाश चाहते हैं । दोनों 
है परमाणु; हाईड्रोजनबमकी धमकी देते हैं| तथापि एक-दूसरेके भयसे नियन्त्रित 
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है; तभी तो आज सह-अस्तिखका राग अछापा जा रहा है। यदि रूसी साप्राज्य- 
वादियोंके साथ सह-अस्तित्व सम्भव समझते हैं, तब तो साम्राज्यवादी भी परस्पर 
तथा आत्महितकी कामनासे अपने छोमकी मात्राको संकुचित कर सकते हैं। 
इस समय संयुक्तराष्ट्रसंघद्वारा भी बहुत कुछ नियन्त्र० और समन्वय हो सकता 
है । मार्सवादियोंके मतानुसार भी जब अन्ताराष्ट्रिय मजदूर-राज्य स्थापित हो 
जायगा; तभी सब संघ्रषोंका अन्त हो सकता है । धर्मनियन्त्रित रामराज्यवादीके 
सावमोम शासनमें तो स्पष्ट ही उसके द्वारा सब अन्यायोंका निराकरण हो जायगा । 
इसे ऐतिहासिक अनुभवोंके विपरीत नहीं कहा जा सकता । भले ही आधुनिक 
मनगढ़ंत मिथ्या इतिहासके अनुसार रामराज्य ऐतिहासिक तथ्य न हो, परंतु 
आप प्राचीन इतिहासके अनुसार अखण्ड भूमण्डलव्यापी सार्वभोम रामराज्य 
परम ऐतिहासिक तथ्य है । हाँ; माक्सका स्वहारा राज्य अभीतक निराकार 
खप्न ही है। इतिहास साक्षी है कि घर्महीन, जडवादी राज्य कभी पनप नहीं सका है। 
शान्ति और समन्वय तो धर्महीन राज्यमें असम्भव है। ऋाटस्कीका अन्ताराष्ट्रिय 
पूँजीवादी साम्राज्यवाद तथा माक्सका विश्वव्यापी सबहारा राज्य मुकाबिलेकी ही 
चीज है । किंतु रामराज्यवादीका घर्मनियन्त्रित सावभोम राज्य सहखशः अनुभूत 
प्रयोग है। मान्धाता; दिलीप, अज) रामचन्द्र; नहुष, पुरूरवा, अछके आदिका 
अखण्ड भूमण्डलव्ती धर्मराज्य पूर्णतया शान्तिके स्थापक रह चुके हैं| लाखों 
वर्षोके अनुभवोंके सामने सौ-दो सौ-वर्षके माक्सवादी अनुभव कुछ भी मूल्य 
नहीं रखते । माक्संवादी स्वहारा राज्य या पूँजीवादियोंका अन्ताराष्ट्रिय साम्राज्य- 
वाद किसी पथकों अपनायें) उसमें घर्म-नियन्त्रणके बिना छूढ-खसोटका अन्त 
नहीं हो सकता। 


माक्सवादमें यह भी कहा जा सकता है कि वहाँ किसीके पास कुछ चीज 
नहीं रह जायगी। फिर कोन किसकी क्या चीज दूटेगा ! इसमें तो सभी फ्ाँकेमसत 
ही होंगे; परंतु रामराज्य-प्रणालीमें तो सावभोमका नाममात्रका ही नियन्त्रण होगा, 
वस्तुतः सर्वोपरि घर्मका ही नियन्त्रण मुख्यरूपसे रहेगा। मार्गमें पड़े हुए. दो छाख- 
के नोट पाकर जिसका है उसे छोटा देनेकी सछाह माक्सवादी नहीं दे सकता | यह 
ते रामराज्यवादी ही कह - सकता है| परानन या परद्रव्य मांगमें हो चाहे ग्रहमें 
ही पड़ा हो, विधिपूरवक बिना पाये नहों छेना चाहिये | यहाँ तो बाजारोंमें माल भेजनेका 
उद्देश्य केवल मुनाफा नहीं किंतु वितरण ही है | छाम भी अवश्य हो सकता है+ 
किंतु वह आनुषज्लिक कै मुख्य नहीं । अतएव किसीके द्वारा किसी राष्ट्रके शोषण- 
की भी बात नहीं आयेगी, क्योंकि समानता; खतन्त्रता। श्रातृताके इृष्टिकोणसे 
जैसे एक व्यक्ति दूसरेका पोषक होगा, वेंसे ही एक राष्ट्र; एक वर्म भी दूसरे राष्ट्र: 
दूसरे वर्गोका शोषक न होकर पोषक ही होगा । 
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माक्संवादियोंक्रा यह आरोप पाश्चात्य पूजीवादियोंके लिये सही हो सकता 
है कि पैदावार समाजके हितार्थ नहीं होता; मुनाफा कमानेके लिये ही होता 
है, किंतु रामराज्यवादियोंके लिये यह आरोप स्व॑था निराधार ही है; क्‍योंकि 
रामराज्यवादीके मतमें तो बलवानक्रा बल शोषणके लिये नहीं रक्षणके लिये 
है। घनवानका घन शोषणके लिये नहीं दानके लिये होता है। उत्पादनसे 
समाजको वस्तु मिलेगी | उत्पादककों छाम भी मिल सकता है | आम्रका सिश्चन भी 
हो जाय; पितरोंका तर्पण भी हो जाय-“एकक्रिय्रा दचर्थकरीःका उदाहरण स्पष्ट है | 

साक्सवादियोंका यह कथन भी सही नहीं क्लि '्आथिक शोषणके कारण ही 
संग्राम होते हैं |? सदा अनेकों करणोंसे संग्राम होते ही रहे हैं । जैसे 
समान छक्ष्य रहनेगर भी कम्युनिशेंमें पदाधिक्रार-लिप्सासे मारकाट होती रहती 
है, उसी तरह सावभोम वननेकी इच्छासे भी अनेकों युद्ध हुए हैं। मनुष्योंमें ही 
क्या; पश्न-पक्षियोंमें भी तो विभिन्न कारणोंकों लेकर संघर्ष तथा युद्ध होते रहते हैं, 
कहीं सम्पत्तिके लिये, कहीं सू मिक्रे लिये; कहीं कन्याके लिये; क भी धर्मके लिये, कभी 
मान-प्रतिष्ठा, इजत-आबरूके नामपर भी संग्राम हुए हैं | देवताओं-असुरोंका संग्राम 
कोौरव-पाण्डवोंका संग्राम; राम-रावणक।ा संग्राम केवछ आर्थिक विषमताके लिये नहीं हुए। 

संसारमें प्रतिस्प्धासे उन्नति होती है | आजकल भी अन्नोत्ादनमें) पशुपाछनमें; 
तेरनेमें; उड़नेमें, चलनेमें--हर बातोंमें प्रतियोगिता चलती है। प्रतियोगिता उन्नति- 
का मूछ है, एतदर्थ पुरस्कार भी वितरण किया जाता है। प्राणीका यह खभान 
भी हैं कि छामके छोम ओर हानिकके भयसे उत्येरित होकरें वह तन्‍्मयतासे काम 
करता है; अतः उत्पादनमें होड़ होना अनुचित नहीं है। फिर भी रामराज्यकी 
नीतिका अनुवतेन करनेसे आर्थिक असंतुल्न नहीं हो सकता। घनका धर्मार्थ; 
यशोडर्थ, अर्थाथं3 कामार्थ ओर खजनाथ इस तरह पद्चघा विभाग होनेसे आर्थिक 
असंतुरून अवश्य ही दूर हो सकता है। यज्ञादि प्रसझ्से मी अर्थका वितरण होनेसे 
आर्थिक असंतुल्न दूर होता है। रामराज्यकी दृष्टिमें एक वर्ग दूसरे वर्गका पोषक 
होता है, शोषक नहीं । र.मराज्यमें कोई भी दरिद्र/ दुखी; अबुध और लक्षणद्वीन 
नहीं था--- 

नहिं दरिद्र कोउ ठुद्धी न दीना | नहि कोड अबुध न रच्छन हीना॥ा 

सब प्राणी परस्पर प्रेम करते थे; सब खघम निरत थे; ओर सब श्रुतिके 

अनुसार चलते थे--- ह 
सब नर करहि परस्पर प्रीती  चर्कहि स्वचर्म निरत श्रुति नीती॥ 
हाथी और शेर प्रेमसें साथ-साथ विह्यर करते थे--- 
चसरहि एक संग गज पंचानन | 

धन; विद्वान्‌ और शक्तिमानोंका बाहुलय होना राष्ट्रका भूषण है; दूषण नहीं । 

जब सभी समानरूपसे बलवान बुद्धिमान्‌ ए.वं समान क्रियावान्‌ नहीं होते; तब सभीके 
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समान घनवान होने की कल्पना भी व्यर्थ है। निर्बछ बल्वानका सहारा चाहता है 
अल्खुद्धि विपुल बुद्धिकी अपेक्षा करता है। इसी तरह सब लोग समानरूपसे 
धनाओंत नहीं कर सकते; अतः अल्यधन भी विपुलुघन-सम्पन्नकी अपेक्षा कर 

दा है । इसीलिये योग्यता एवं आवश्यकताको ध्यानमें रखते हुए ही “चींटीको 
कण रर और हाथीको मनभर” के अनुसार सभीके लिये समुचित काम) दाम ओर 
आर/मक्की व्यवथा होनी चाहिये-यह राम्राज्यका सिद्धान्त है | इससे लूले; लंगड़े+ 
चुद्ध-अपाहिज आदिका भी निवाह होंगा। इसी दृष्टिसि सबको सस्ता कपड़ा$ 
सस्ती रोटी, तस्ता आवास-स्थाव) सस्ती शिक्षा; सस्ती चिकित्सा और रुस्ता न्याय 
सुरूप हो सकेगा | उद्यमोंमें होड़, बाजारों, पेट्रोल, कोयलों आदिके लिये संग्राम 
आदि दवतक अवश्य बने रहेंगे, जबतक एक राष्ट्रमे दूसरे राष्ट्रका भेद बना रहेंगा। 
सिद्धान्त ओर श[सनक्री दृष्य्सि एक दूसरेकी अपनेमें मिल्लनेके लिये सभी प्रयत्न- 
शील बनें ही रहेंगे | सब कम्युनिष्ट हो जाये; सब सोवियत-संघर्में मिल जाय, तभी 
संघष रुक सकता है। परंतु फिर भी लेनिन) द्वाटस्क्री, स्टालिन आदियें जेसे 
पंदय चज) वेसे ही सत्ता हथियानेके लिये संघर्ष चल ही सकता है। इस दृष्टिसे 
हर्वोच्म पक्ष घर्म-नियन्त्रित शासनका हक जिसमें पृथक-उ्रथक शासन रहनेपर 
भी युद्ध, संत्यसे सब दर रह सकते हैं। यदि अखण्ड भूमण्डलका एक ही धम- 
नियन्दित शासक हो; तभी सब सुख-स्वप्न पूरे हो सकते हैं। जिन कम्युनिशेंका 
व्श-सेद) वर्ग-संब्र्य एवं वर्ग-विध्यंस ही अभ्युदयका मार्ग है, उनकी सद्भावना ओर 
ब्वातृवा कैती है-यह वसमनेमें किसीको कठिनाई न होगी। सब चीजें समाजकी हों 
बेही कहकर सब चीजें मुटठो मर मजदूर अधिनायकोंके हाथकी ही बना दी जायेंगी। 
बैठा ढ़ोव्रालों, ऊंप्वारों, गवेवालों-सबका पूर्ण सत्यानाश तो कम्युनिज्ममें ही होगा। 
किखान; व्यापारी तथा बुद्धिजीवी-वर्गको भी कम्युनिष्ट अधिनायक के दास बनकर ही 
शुलामीका जोवन बिताना पड़ता हैं। नमूनेके तोरपर कुछ शहरों, ग्रममो्मं अवश्य 
मजदू रोंकोी खगे दिखायी दे, परंतु व्यापक तोरपर रूसकी कहानी तो कुछ और है। 
जो इसे अपनी आँखों देख चुके हैं; उनके वर्णनोंको पत्यरके देवता? नामक 
बुस्तकर्म कोई भी देख सकता है | 


जो कहा जाता है कि «कम्युनिज्ममें हर काम हर व्यक्तिको सिखलाया 
जायगा! यह भी अत्यन्त अव्यावहा रिक बात है | सब काम सब नहीं कर सकते, सब काममें 
झरको दक्षता भी नहीं प्राप्त हो सकती है । प्रत्येक व्यक्तिको उच्चकोटिकी मोटरें, 
नवे-नये वायुयान सुझप कर देना कम्युनिस्टेंका दिमागी पुछावमात्र है। जब 
सैनिक ओर सेनापति, शातकर और शासितका भेद न रद्देगा। तब कोई भी व्यवस्था 
न चल सकेगी । यदि उपर्युक्त भेद रहेगा तो रूपान्तरसे वही खामी ओर सेवकका 


माक्सीय अथं-व्यवस्था छ्ररे 


भाव आ ही जाता है । अक्सर ओर मातइत छोगोंमें भी वही भावनाएँ 


चलती हैं | 
धर्म ओर ईश्वरपर विश्वास होनेसे ही प्रणो अत्याचार; पापाचार आदिसे 
बचता है। अन्यथा शासकोंकी आँखमें घूछ डालकर छेग मनमाना अनाचार; दुराचार 
कर सकते हैं | धर्म ओर ईश्वरक्की कत्यना न ह्ोनेंसे ही व्यक्ति, समाज ओर राष्ट्र 
परस्पर एक दूसरेसे जाल-फरेब करते हैँ | धर्म और ईश्वरपर विश्वास होनेदे 
प्राणिमात्रमं परमेश्वरक्ता अखित्व दिखायी देता है । सब प्राणी परमेश्वरकी 
संतान हैं ( “अमृतस्प पुत्रा? ), फिर किससे विग्रह ओर किससे बैर ? यह मावना 
पित्रा अथ्ात्मवादके जड्वादमें कभी पनप हो नहीं सक्रती .। अध्यात्मवादमें ही 
ववसुधैव कुटुम्बकम्‌? का पाठ पढ़ाया जाता है। जडवादमें तो थोड़ा-सा ही मतभेद 
नेपर एक दसरेको मोतके घाट उतार देनेकी बात सोची जाती है; 
रामराज्य हीजशयन्त्रोंका निर्माण रोकना ओर उद्योग-धंधोंका विकेन्द्रीकरण करना 
चाहता है, परंतु कम्युनिज्ममें तो यन्त्रीकरणका विस्तार ही अभीष्ट है; फिरु 
छोटे-छोटे कारीगरों या बेलों, ऊगो। गधों आदिकी समस्या कम्युनिज्ममें केसे हकछ 
होगी ! रामराज्य-परिषदृकी दृष्टिमं आर्थिक असंतुलून दूर करनेकी पूर्ण योजना हैं 
ही | पूँजी ओर श्रम दोनोंही उत्पादनके मूल हैं | दोनोंकी उचित कदर की 
जायगी । विविध प्रकारके करों तथा आयात-निर्यातोंके सम्बन्धर्मं सदा ही सम 
था व्यष्टिके हि्तोंका ध्यान रखा जाता है । व्यक्ति, समाज; राष्ट्र ओर: 
विश्व--सभी आत्मोन्नतिके उपाय कर सकते हैं, परंतु समष्टिके परस्पर हितका 
सामझस्य रखना उनका अनिवार्य कर्त्तव्य है । यह केवल कम्युनिशेंक्री ही 
बात नहीं है; किसी भी शासनमें समूचा राष्ट्र ही एक कुठम्ब माना जाता है। सर्वेत्र 
राष्ट्रके उननायकों) नेताओं तथा प्रबन्धकोंकी योग्यता ओर ईमानदारीके अनुसार 
ही उत्पादन एवं वितरणकी ठीक-टठीक व्यवस्था होती है | खपतके अनुरूष हीं. 
माल पेंदा करनेका नियम रामराज्य-पद्धतिमें रहता है; क्योंकि समष्टि-हिलके. 
अविरुद्ध ही व्यश्को प्रत्येक कार्य करनेकी खाधीनता मान्य है। शास्त्रों छर्वू. 
तकीसे किसीकी बपोती, मिल्कियत एवं गाढ़े पसीनेकी कमाई और दान या. 
पुरस्कारमें पायी हुईं सम्पत्तिका अपहरण करना अन्याय एवं पाप है । 


अवश्य ही उत्तत्तिके पुराने साधनों एवं पद्धतियोंमें रद्दोबदल हनेंसे 
उत्पादनमें विस्तार हो जाता है। उत्पन्न वस्तुओंमें सस्तापन भी आता है, आमदनी- 
में भी वृद्धि हो जाती है। खफ्तके लिये बाजारोंकी आवश्यकता, माल मेजनें+ 
मंगानेके लिये एवं कारखानोंके लिये कोयछे; पेट्रेल आदिके खानोंकी आवश्यकता, 
बाजारों एवं कोयले, पेट्रोड आदिके लिये संघर्ष ओर बेकारीकी समस्या आदि 
भी खड़ी हो जाती हैं | इसीलिये रामराज्यमें उद्योगोंका विकेन्रीकरण ही अमीष्ट 
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है । छोटे-छोटे व्यवसायोंद्रारा स्वावलम्बी ढंगसे बेकारी दूर करके व्यापक- 
रूपसे रोजगारोंकी व्यवस्था की जाती है। कम्युनिष्ट यद्यपि बड़ी-बड़ी पुस्तकोंमें कल- 
कारखानोंके द्वारा गरीबोंके रोजगार छिन जानेकी चीख-पुकार मचाते हैं; परंतु 
उन्हीं कल-कारखानोंका वे समर्थन भी करते हैं | इतना ही क्यों, वे कछ-कारखानों- 
के वित्तारसे ही छाखोंकी संख्यामें मजदूरोंका एकत्रित एवं संगठित हो सकना ओर 
मजदूर-आन्दोलनोंके द्वारा कम्युनिश्राज्य-स्थापगाका भी खप्न देखते हैं। 
ईश्वर एवं धमकी मावना दृढ़ होनेसे वैभव एवं सम्पत्तित्राछे अपनी सम्पत्तिका 
सदुपयोग राष्ट्रके पोषण तथा जीवन-स्तर उन्नत करनेमें करेंगे । बेकारी दूर करनेके 
काममें उनकी सम्पत्ति उपयुक्त होगी । इसीलिये प्राचीनकारूमें आजकी अपेक्षा 
कहीं अधिक सम्पत्ति; शक्ति, बल, विद्या ओर दक्षगाके रहनेपर भी असंतुल्ति 
विषमता, वेकारी, कलह आदि नहीं थे। ईश्वर एवं धर्मकी भावना घटनेसे ही 
मात्सीय न्याय, परस्पर मक्ष्य-भक्षकमाव+ शोषक-शोषितमाव बढ़ता है ओर उसे 
ही माक्यवादी गुण मानते हैं। वर्ग-कलह वर्ग-विद्वेष तथा वर्ग-विध्यंस ही जिस 
संथाके तिद्वान्त एवं आधार हों; वे ही जिसके जीवन एवं उनन्‍्नतिके एक- 
मात्र साथन हों, उससे विश्वशान्ति एवं विश्वर्मे समानता, खतन्‍्त्रता। पश्रातृताकी 
खापनाकी आशा करना व्यथ्थ ही है। 


उद्यादन-विस्तारसें इस तरह कुछ मौतिक परिवतंन होनेपर भी धर्म; 
दर्शन एवं राजनीतिक नियमों) खत्वोंमें रहोबदछका कोई प्रसड़ः नहीं होता । 
अमेरिका आदिकोंमें बिना मोलिक रदोबदलके भी काम चलता ही है। आर्थिक 
दशा सामाजिक, धार्मिक नियमोंका नींव ही नहीं है; जिससे कि आर्थिक दशामें 
परिवर्तन होनेसे सामाजिक, धार्मिक नियमरूपी भवन दढह पड़े और उनमें 
रदोबदल करना आवश्यक हो । जो यह कहा जाता है कि “जिन लोगोंने 
उत्पादन-साधनोंमें रहोबदल कर लिया, उन्हें उत्पन्न हुई वस्तुओंके वितरण- 
सम्बन्धी नियमोमें भी परिवर्तत कर लेनेका अधिकार मानना न्यायसड्भत है। 
अतः पुत्न-पीत्र आदिका पिता-पितामहकी सम्यत्तिपर दायरूपसे बपोती-सम्पत्तिके 
रूपमें अधिकार माननेके नियममें भी हेर्फेर करके तथा सभी स्वत्व-सम्बन्धी 
पुराने नियमोमें परिवर्तन करके समाजीकरण या राष्ट्रीकरणका सिद्धान्त माना जाना 
ठीक ही है|! परंतु यह बात विचारणीय है कि उत्पादन-साधमनोंमें परिवर्तन 
करनेका मुख्य श्रेय किसको है ! क्‍या साधारण मजदूर-समुदायको ! नहीं, मानना 
पढ़ेगा कि इसका पहला श्रेय बड़े वेज्ञानिकों एवं अन्वेषकोंको है | फिर ऐसे भी 
बहुतसे शाइवत नियम हैं; जिसमें परिवतेन असम्भव है। ऐसी दब्शामें यह सब कथन 
भी निस्सार है। इसपर विस्तृत विचार आगेके ४२८ से ४३२ पृष्ठोंपर देखना चाहिये। 
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सप्तम परिच्छेद 
ऐतिहासिक भोतिकवाद 


इतिहास क्‍या है ! 


माक्स के ऐतिहासिक भोतिकवादपर विचार करनेके पूर्व यह समझना 
आवश्यक है कि “इतिहास? है क्या ! यूनानी माषामें इतिहास (हिस्ट्री) का अर्थ जिज्ञासा 
होता है । मुसत्मानोंमें शिक्षापूर्ण उच्च आदशका वर्णन ही इतिहास समझा जाता 
था | फ्रांसके प्रसिद्ध लेखक वाल्टेयरके अनुसार मनुष्यकी मानसिक शक्तिका वर्णन 
ही इतिहास है; छोटी-छोटी घटनाओंका वर्णन इतिहास नहीं । उसके अनुसार 
शासकोंका वर्णन भी इतिहास नहीं, क्रिंतु “मनुष्य जंगछीसे सभ्य केसे हुआ? इस 
विकासका वर्णन ही इतिहास है | विज्ञान-इद्धिसे विज्ञानकका अनुसरण इतिहासमें भी 
होने छगा । प्राचीन शिलछालेखें, दानपत्रों, मुद्राओं, खण्डहरोॉद्वारा सत्यका 
अनुसंधान होने छगा | व्यूरी-जेतों प्रतिद्व लेखिकाने कह्य कि “इतिहास एक 
विज्ञान है |? एक फ्रांसीस्ी लेखकका कहना है कि “इतिहास झुद्ध विज्ञान है ।!परंतु 
दूसरे छोग कहते हैं कि इतिहास कमी विज्ञान नहीं हो सकता । लेख-मुद्राअंकि 
द्वारा भी सत्य घटनाओं का ज्ञान नहीं हो सकता । लेख्ोंमें परस्पर विरोध भी होता है। 
कुछ छोग “इतिहास? को एक “कला कदते हैं. क्रिंतु कलछामें विशेषरूप देनेके लिये 
वस्तुकी कुछ काट-छाँट करनी पड़ती है; और ऐसा करनेमें सत्य अंश छिप जाता 
है | कुछ छोगोंका कहना है कि कला लेखन-शैलीमें होनी चाहिये । विज्ञान 
घटनाओंके अनुसंधानमें होना चाहिये। 

विश्व पशु-पक्षी, कीट-पतह्ड भी हैं, उनका प्रभाव भी इतिहासपर पड़ता 
है। १४ वीं शर्तीमें युरोपमें छ्गका भीषण प्रकोप हुआ था । उससे डेढ़ करोड़ 
मनुष्य मरे थे | इसके कारण वहाँ बड़ा भारी घार्मिक एवं राजनीतिक उथलू- 
पुथछ हुआ था | इन सबका कारण चूहे ही थे । हैजा आदि भी कीटाणुओंके 
ही परिणाम हैं| नेपोलियनकी अजेय सेना संग्रहणीके कीटाणुओंका शिकार बनकर 
रूसमें न्ठ-भ्रष्ट हो गयी थी | जंगल नष्ट होनेसे जमीनका कटाव बढ़ गया । प्रकृतिकी 
उथरू-पुथलसे कितने ही साम्राज्य भूगभमें विछीन हो गये | कभी-कभी साधारण- 
साधारण घटनाओंसे ह्वी इतिहासका कायापकूट हो जाता है| फ्रांसकी 
क्रान्तिके दिनों वहॉँका राजा छई मांग निकला । रास्तेमें एक गाड़ी पड़ी होनेके 
कारण उसका मार्ग रुक गया । गाड़ी हटनेमें देर होते ही मीड़ एकत्रित हो गयी। राजा 
पहचाना गया ओर पकड़ लिया गया । यदि वह भागकर राज-मक्त सेनामें 
पहुँच गया होता तो क्या फ्रांसकी क्रान्ति सफछ हो सकती थी ! 
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हीगेलके अनुमार “इतिहास ईश्वरकी आत्मकथा है । वह मनुष्योंकी अपनी रुचि- 
के अनुसार कार्य करने देता है। उनका फ> वही होता है; जो ईश्वर चाहता है |? इंग्लेंड- 
के डिल्टन मेरका मत है कि “तंसार अज्ञातरूपसे, पर बड़े कष्टपूवंक ईश्वरकी ओर 
बढ़ रहा है-मेरें लिये इतिहासका यही अर्थ है ।” यह भी एक पक्ष है कि इतिहास- 
में निष्पक्षता हो ही नहीं सकती | लेखक जिम देशकालगें रहता है; उसका प्रभाव उसपर 
अउश्य होता है। अतः वह अतीतको भी वर्तमानके चश्मेसे देखता है | जर्मन इतिहासशों- 
का कहना है कि 'जर्मनीके जंगलों, पहाड़ों, नदियों तथा जर्मन बीर-गा थाओंका गौरव- 
पूर्ण वर्णन ही इतिहास है |? एक इटालियनका कहना है--“यदि प्राचीन इतिदासके 
अध्यवनसे हममें उत्साह नहीं बढ़ता तो फिर गड़ें मुर्दे खोदनेकी क्या आवश्यकता !? 
कुछ लछोगोंका मत है कि इतिहास अपनेको दोहराता रहता है। दूसरे कहते हैं-- 
प्राचीन घटनाओंकी पुनराबति असम्भव है |! कुछ छोग “विशिष्ट ऐतिहासिक 
ब्यक्तियोंका विस्तृत वर्णन ही इतिहास” समझते हैं | कुछ छोग छोटी-से-छोटी 
घटनाओंका भी इतिहासपर प्रभाव मानते हैं। मेरके अनुसार सावंजनिक घटनाओं- 
का क्रम-बद्ध वर्णन ही इतिहास है। प्रो” हॉर्नशॉकी रायमें विश्व-षटनाओंकी 
गति या उसके कुछ अंशका वर्णन इतिहास है| छाड ऐक्टनका कहना है कि विश्व- 
का इतिहास राष्ट्रोके इतिहासका संग्रह नहीं, किंतु बह छगातार विकास है। वह 
स्मरण-शक्तिके लिये भार न होकर आत्माके लिये प्रकाश है । “स्टडी आफ हिस्द्री 
के अनुसार “इतिहासका आधार राष्ट्र नहीं हे सकता । अपने राष्ट्रकों ही विषय 
मान लेना भूल है। वह तो विश्वकरा अद्भमात्र है; इसी इृष्टिसि उसका इतिहास 
लिखा जाना चाहिये |? मिस्टर वेल्सके अनुसार मानव जाति ही राष्ट्र है। 

इस तरह इतिहासके सम्बन्धमें अनेक प्रकारकी धारणा होनेपर मी इतिहासका 
उद्देश्य सत्यकी खोज अवश्य होना चाहिये। इससे मिन्‍न उद्देश्य होनेपर घटनाओों- 
की खोंचा-तानी तोड़-मरोड़ अवश्य करनी पड़ेगी । “आई फाउण्ड नो पीस” के 
लेखक मिस्टर वेन मिलरका कहना है कि आँखों देखी घटना भी ठीक नहीं बतायी 
जा सकती । दो आदमी उसे मिन्‍्नरूपसे देखते हैं । प्रत्येक व्यक्तिकी कल्पना 
अछग ही चलती है | पत्रों, सरकारी लेखोंमे मी भाव बदले जाते हैं । फिर हजारों 
वर्ष पुराने इतिहासका वर्णन सत्य केसे हो सकता है ?? वस्तुतः इसीलिये रामायण; 
महाभारत आदि आए इतिहासके छेखक वाल्मीकि; -व्यास आदि हृषि प्रत्यक्षा- 
नुमान या संव्राददाताओंके तारों) पन्नोंके आधारपर नहीं; किंतु समाधिजन्य 
ऋतम्मरा प्रशाके अनुसार घटनाओंको पूर्णया जानकर ही इतिहास ब्खिनेमें 
संलग्न हुए थे। वैदिकोंके यहाँ बेदार्थ जाननेमें इतिहास-पुराणका अत्यन्त 
उपयाग है--(इतिहापसपुराणाभ्यां बेईं समुपठंहयेव”, पुराणमितिवृत्तमाख्यायिको- 
दाहरणं धमंशास्रमर्थशास्तरन्‍्चेती तिहासः | (की० भर्थ० १ | ५। १४) ब्रह्म।दिपुराण; 
रामायग महामारतादि इतिहास; बृहत्कथादिआख्यायिक्रा; मी मांसादि उदाहरण; मनु 
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याशवल्क्यादि धर्मशासत्र; औशनस बाहस्पत्यादि अर्थशासत्र-ये सभी कोटल्यके अनुसार 
इतिहास हैं| शुक्रके मतानुसार किसी राजचरित्र वर्णनके व्याजसे प्राचीन घटनाओं - 
का वर्णन ही इतिहास है-- 

थआश्वुत्तकथन चैकराजकृत्यमिषादितः । 

यस्मिन्‌ सइतिहासः स्थात्‌ पुरावृत्त:ः स एवं हि ॥! (शुक्र बी० ४।२९३) 

इतिहासके साथ पुराणोंका भी सम्बन्ध अनिवाय है; क्योंकि पुराणमें सर्ग 
(सृष्टि) प्रतिसर्ग (प्रजापतियोंके बादकी सृष्टि), वंश (कुछ), मन्वन्तर ( प्रत्येक मनुके 
अधिकारका समय); वंश्यानुचरित (कुलवृत्त) का वर्णन विशेषरूपसे होता है। इतिहास 
केवल घटनाओंका वर्णन मात्र हो तब तो केवल गड़े मुर्दोंके उखाइनेके अतिरिक्त 
कुछ भी नहीं रह जाता, अतः उसके द्वारा धम) अर्थ, काम एवं मोक्षोपदेश 
आवश्यक है | इस तरहका कथायुक्त वृत्त ही इतिहास है-. 

धर्मारथंकाममोक्षाणामुपदेशसमन्वितस्‌ । 

पूववृत्त कथायुक्तमितिद्वासं प्रचक्षते ॥ ( का० मीमां० म० दौ० १।२ ) 

घमे; अथ, काम एवं मोक्षके उपदेशोंसे समन्वित कथायुक्त पूर्वशत्तका वर्णन 
ही इतिहास है | मानवजातिकी प्रगति ऐतिहासिक क्रमसे इसी ओर होती रही है। 


इतिहासकी मारक्सीय व्याख्या 

माक्स के अनुसार “इतिहास छः युगोमें विभक्त है। प्रथम युगमें अति 
प्राचीन मनुष्य साम्यवादी संघोर्भे रहता था | उस समय उत्पादन, वितरण आदि 
समाजवादी ढंगसे होता था। दूसरा युग दासताका हैं। कृषि-प्रथा गोपालनके 
फलखरूप व्यक्तिगत सम्पाचका जन्म हुआ। सरम्पत्तिके खामियोंने अन्य सम्पत्ति- 
रहित छोगोंकी अपना दास बनाया। राज्य एवं तत्सम्बन्धी अन्य संस्थाओंका जन्म 
हुआ । तीसरा सामन्तशाही युग हुआ, इसमें सामन्‍त भूमिके खामी होते थे | 
गरीब किसान इन सामन्तोंके अधीन रहते थे, पर दास नहीं। चौथा युग आधुनिक 
पूँजीवादी युग है | इस युगका प्रादुर्माव व्यवसायों एवं कारखानोंके फलखरूप 
हुआ है | इसमें अर्थ, समाज एयं राज्यके स्वामी पूँजीपति होते हैं। श्रमिक अपना 
लीवन-निर्वाह श्रमके द्वारा करते हैं। पाँचवाँ युग सर्वहाराके अधिनायकत्वका होगा । 
इसमें अर्थ, समाज एज राज्यकी बागडोर श्रमिकके दाथमें होगी | यह समाजवादी 
एवं शोषणरक्वित युग होगा | इसके बाद मानव-जाति छठे युगमें प्रवेश करेगी | उसमें 
राज्यविहीन समाज होगा । वास्तविक खतन्‍्त्रता तमी होगी; यह सुवर्णयुग होगा ।' 

माक्सका अति प्राचीन युग रूसोकी प्रकृतिक स्थितिके समान है । रूसो- 
की भाँति ही मा्मके मतमें भी व्यक्तिगत सम्पत्ति सम्यताओी धात्री है। माक्सका 
आधुनिक पूँजीवादी युगका चित्रण रूसो-जेसा ही है | रूसोका आदर्श प्रत्यक्ष जन- 
तन्‍त्रः ओर प्साम न्वेच्छ।के सिद्धान्त'की तुलना मार्क्स के प्साम्यवाद'से की जा सकती है। 
जैसे रूसोक साभान्येच्छद्वारा एक नयी स्वतन्त्रता सम्मव होती है; वैसे ही माक्सके 
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क्रान्ति और सर्बहाराके अधिनायकत्वमें एक नयी साम्बवादी व्यवस्थाका जन्म 
होगा | रूसोकी यह स्वतन्त्रता प्राचीन प्राकृतिक स्थितिके स्वतन्त्रतासे भिन्‍म 
थी। वैसे ही मा्क्सका साम्यवाद भी अति प्राचीन साम्यवादसे भिन्न है। भेद इतना 
ही है कि रूसो आदर्शवादी था ओर मार्क्स भोतिकवादी | 

मार्क्सके अनुसार “मानव-इतिहास वर्ग-संघर्षका इतिहास है । यह संघर्ष 
युगानुरूप होता है। कभी प्रत्यक्ष, कभी अप्रत्यक्ष भी रहा है। कभी विजेताद्वारा 
नये समाजका निर्माण हुआ; तो कभी दोनों वर्गोका विध्यंस हुआ है । सर्वहाराकी 
क्रान्तिद्वारा ही इस वर्ग-संघर्षका अन्त होगा; क्योंकि इसके द्वारा वर्गका अन्त 
होकर एक वर्गविहीन समाज बनेगा ।? आधुनिक लोगोंकी दुनिया ही छः इजार 
वर्षकी है | इसके ही मीतर इन्हें अनेकों युगोंकी कल्पना करनी पड़ती है । परंतु 
भारतीय महर्षियोंकी दृश्सि वर्तमान सृष्टि ही दो अरब वर्षकी मानी जाती है। 
आधुनिक वैज्ञानिक भी अब सुष्टिकी प्राचीनताकी ओर बढ़ रहे हैं । इस दृष्टिसे 
धर्म-राज्य राम-राज्य और सोपद्रव, छ्षुद्रराज्य--तीन ही प्रकारका युग प्रतीत होता 
है। माक्सके छः थुग सोपद्रव क्षुद्रराज्यके भीतर ही हैं। 


अनेक दाश निक हाब्तके प्राकृतिक खूँखार मानव एवं उसके द्वारा अनु- 
बन्धपूर्वक “दीर्घकाय'को सर्वाधिकार समर्पण आदि-जैसे ही माक्सके ऐतिहासिक 
बर्णनको भी अप्रामाणिक समझते हैं | अतीत घटनाओंके सम्बन्धमें प्रत्यक्षकी 
प्रवृत्ति हो ही नहीं सकती; अतः अनुमान या आगमोंद्वारा ही उस सम्बन्धमें कुछ 
जानकारी हो सकती है। आगमोौपर माक्सका विश्वास नहीं था अपूृष्ट कारणोंके 
आधारपर इतिहासके सम्बन्धर्मे अटकल लगाकर किसीने तीन) किसीने पाँच तो 
किसीने छः युगकी कल्पना कर डाली । ये कल्पनाएँ निराधार हैं | रूसोकी प्राकृतिक 
स्थितिमें खर्णयुग ही था। उसी प्रकार माक्सकी भी अति प्राचीन भनुष्योंकी 
साम्यवादी संघकी स्थिति थी । फिर उसका अन्त क्यों हुआ ! जिस तरह उसका 
अन्त हुआ उसी तरह माक्संसम्मत सवहाराके डिक्टेटरशिपूमें होनेवाली क्रान्ति- 
द्वारा वर्गहीन राज्यका भी अन्त क्यों न होगा! हीगेलके अनुसार कोई भी संवाद 
अन्तमें बाद बन जाता हैः क्योंकि कुछ-म-कुछ छोग उस संवादके भी विरोधी 
रहते ही हैं | उन्हींका समुदाय उत संवादका प्रतिवादी बन जाता है । जब अति 
प्राचीन साम्यवादी संघवादी बन सका तो अन्तिम वर्गविहीन स साज क्या स्थायी- 
रूपसे हो सकेगा ! और उतका विरोधी कोई न होगा ? फिर हिंगेलका आदर्श 
राज्य मी इन्द्रमानके अनुसार अन्तिम ही है। इसमें भी सिवा अन्धविश्वासके 
ओर क्या प्रमाण है ! फ़िर यह भी तो कहा जा सकता है कि जैसे रूसोकी सामान्ये- 
च्छाद्वारा प्राप्त स्वतन्त्रताका स्वप्न पूरा नहीं हुआ; उसी तरह माक्सके भी वर्गविहीन 
राज्यका स्वप्न पूरा होनेवाछा नहीं | घर्मनियन्त्रित शासन-तम्त्रवादीके यहाँ हास- 
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विकासका चक्र चलछता रहता है | अतः कृतयुगम घर्म-राज्य एवं दण्ड आदिसे 
विहीन धर्मनियन्त्रित राज्य था ओर वह खर्णयुग था--यह आर्ष इतिहासोंसे 
विदित है। पुनश्च रजोगुण-तमोगुणके विस्तारसे उसमें गड़बड़ी हुई । फिर घर्म- 
नियन्त्रित राज-तन्त्र हुआ; तमोगुण बढ़नेसे फिर ओर विविध विवादमय राज्य 
हुए। पुनश्च “चक्रनेमिक्रमेण” धर्मनियन्त्रित लोकतन्त्र, घर्मनियन्त्रित राजतन्न्र 
एवं पुनः शुद्ध राजादि-विहीन धमनियन्त्रित राज्य हो सकता है। जैसे प्रतिवर्ष 
वसन्त; ग्रीष्म आदि ऋतुओंका प्रादुर्भाव होता है, बेसे ही यह भी सम्मव है। 
माक्सका “वर्ग-संघर्ण” कोई वास्तविक तथ्य नहीं है | यह तो एक विकार है । माह्स्य- 
न्यायका फैलना घर्म-नियन्त्र० घटनेपर ही बढ़ता है। धर्म-नियन्त्रण बढ़नेपर घट 
जाता है | यों तो प्रत्येकव्यक्तिके मीतर देवासुर-संग्राम चछता ही रहता है। रजोगुण; 
तमोगुणके अनुकूल बृत्तियाँ, चेष्टाएँ, भावनाएँ तथा उनसे युक्त व्यक्ति, समुदाय: 
आसुर समुदाय है | सत्चगुणके अनुकूल वृत्तियाँ, भावनाएँ, चेशएँ तथा उनसे 
युक्त व्यक्ति; समुदाय देबी समुदाय है | इनका संघर्ष सदा ही चलता है; परंतु 
कमी व्यक्त कभी अव्यक्त | भीतरका ही संघर्ष कमी-कमी बाह्यरूप धारण कर लेता 
है। कभी कोई पक्ष जीत जाता है तो कभी कोई पक्ष । तमोगुणपर सच्चगुणकी विजय 
ही अद्ृतपर सत्यक्री, दानवतापर मानवताकी, आसुर-शक्तिपर देवीशक्तिकी विजय 
है। यही जडबादीपर अध्यात्मवादीकी विजय है | यही व्यष्टिवादपर समष्ठि- 
वादकी) संकीर्णतापर उदारताकी जीत है । आदशंवादी दार्शनिक हाब्स आदिके 
प्राकृतिक मनुष्य ओर अनुबन्धद्वारा राज्य-कल्पनाको अप्रामाणिकएवं अनेतिहासिक 
कहते हैं | ठीक इसी तरह अति प्राचीन साम्यवादी समाज और वर्ग-सेद आदिकी 
भाक्सौय कल्पना भी अप्रामाणिक एवं अनेतिहासिक ही है। 


भोतिकवादी व्याख्या 

कहा जाता है कि हीगेलके ऐतिहासिक आदशवादके मुकाबिलेम ही माक्सने 
अपनी प्रणाढीका नाम “ऐतिहासिक भोतिकवाद? रखा था। इस प्रणालीद्वारा माक्स 
विभिन्न परिवतेनों; क्रान्तियों एवं मानसिक) सामाजिक धटनाओंको उत्पन्न करनेवाले 
मूलखोतोंका पता छगाना चाहता था; इसलिये इतिहास-संचालन करनेवाले नियमोका 
उसने पता लगाया | उसका कहना था-५मनुष्योंके विवेक एवं विचारोंमें परिवर्तन करने- 
वाली तथा विभिन्‍न सामाजिक प्रणालियों ओर पारस्परिक विरोधकी सृष्टि करनेवाली 
प्रधानशक्ति; विचारों, भावनाओं या विद्वव्यापी शञानसे अथवा सर्वव्यापी आत्माके 
ज्ञानसे नहों हु भा, क्रिंतु वहजीवनकी मोौतिक अवस्था एवं नियमोंद्वारा ही हुआ है । 
इसलिये मनुष्यजातिके इतिहासका आधार भौतिक है; अर्थात्‌ जिस मार्गसे मनुष्य 
एक सामाजिक प्राणीकी हैसियतसे, प्राकृतिक परिख्ितियों, आन्तरिक) शारीरिक 
ओर मानसिक शक्तियोंकी सहायतासे अपने सांसारिक या भोतिक जीवनका निर्माण 
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करता है और अपनी आवश्यकताओंकी पूर्तिके लिये वस्तुओंको उत्पन्न करता; बॉयता 
और बदलता है; वही नियम) मार्ग या तरीका जीवनका मौतिक विषय या अवस्था है। 


प्र यहाँ यह्‌ विचारणीय है कि यदि विभिन्न परिवर्लनों; क्रान्तियों; मानसिक- 
सामाजिक रचनाओंको उत्पन्न करनेवाला कोई मूल खोत ढूँढ़ना आवश्यक है 
ओऔर उसका कारण माक्सके मतानुसार भोतिक अवथा ओर भोतिक नियम ही 
है; तो भौतिक अवखा एवं भौतिक नियमोंका भी कारण क्‍या है--यह भी 
जिज्ञासा खाभाविक तथा अनिवाय है | व्यावह्वारिक बात तो यह है कि विचारशील; 
विवेकी पुरुष ही जड मोतिक वस्तुओंमें रह्दोबदछ करता रहता है; जड़ वस्तु खय॑ 
न अपनेको जान सकती है, न अन्यको ही | हिताहित सोचना; किसी उद्देश्यसे प्रवृत्त 
होना यह शुद्ध चेतनका ही धर्म है; अचेतनका नहीं | इसीलिये जेंसे रेल, तार; 
रेडियो, वायुयान;। विभिन्‍न गज्नलासत्र, कल-कारखाने; बड़े-बड़े बाँध, पुल; 
महन्‌ दुर्गं--सब चेतनके विचार एवं इच्छाके ही परिणाम हैं, इसी 
प्रकार अन्यान्य आकाश; प्रथ्वी आदिकी उत्पत्ति एबं उसके नियम एबं 
अवस्थार्ममें भी अवश्य ही किसी सर्वश्ञ स्वंशक्तिमान्‌ समष्टि चेतनकी इच्छा एवं 
विचारोंकी कारण मानना अनिवायय है । किसी भी विचारमें विचाय॑ कुछ 
भोतिक वस्तुएँ एवं उनकी अवस्थाएँ भी कारण हो सकती हैं | परंतु इसका 
अभिप्राय इतना ही है कि जेसे घटशानमें विष्रयरूपसे घट भी हेतु है, परंतु 
इतने मात्रसे चक्षुसे घटका संनिकर्ष तथा मन या अन्तःकरणका चक्षुद्वारा 
धटाकार परिणत होना और चेतन आत्माद्वारा उन सबका प्रकाश होना गौण 
या मुख्य है-- यह नहीं कहा जा सकता है । किंतु ज्ञानमे तो शाता ही मुख्य है, शेय 
एवं प्रमाण आदि जश्ञताके अड्ड होकर ही ज्ञानके साधन हैं । 

विवेकी श्ञाता जीवनकी मौतिक अवस्थाओंमें रद्दोबदछ करता ही रहता है | 
यद्यपि भौतिकवादी किसी भी सिद्धान्त; सत्य; न्याय धार्मिक या सामाजिक नियमको 
शाइवत या नित्य नहीं मानते; फिर भी अचेतन भूतोंमें अनेक शाइवत नियम मानना 
अनिवाय है; प्रथ्वीका गन्धवत्व एवं विभिन्‍न बीजोंद्वारा विभिन्‍न प्रकारकी वच्तुओं- 
का उत्पन्न होना; विविध प्रकारके बीजोंसे विभिन्‍न पुष्प; स्तवक, कुडमल; वृक्ष 
एवं विभिन्‍न रूप; रस) गन्धसे युक्त फलोंका उत्पन्न होना; जलका निम्न प्रदेशकी 
ओर बहना: अग्निका ऊध्वंमुख प्रज्वलन। वायु एवं आकाशके निश्चित धर्म 
शाश्वत ही हैं | समुद्रमें विभिन्‍न तिथियोंमें नियन्त्रित समयपर ज्वारभाटठाका 
आना. ऋन्द्रमाका नियमित हास-विकास कितना शाश्वत है--यह सुस्पष्ट है | जिस 
प्रकार भोतिक नियम शाइवत हैं) बैसे ही ज्ञाता3 चेतन एवं ईश्वरादिके नियम 
शासबत हैं, अतरव घामिक, सामाजिक एवं न्याय्सम्बन्धी अपरिश्णित घर्म भी 
शाइयत है | ईइवरीय नियम, धार्मिक सिद्धान्त, न्याय एवं सत्यके अनुसार विवेकी 
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प्राणी शारीरिकः मानसिक एज भोतिक परिखितियोंकी सहायतासे अपनी 
आवश्यक्रताओंकी पूर्तिके लिये वस्तुओंको उत्मन्न करता; बाँता तथा रद्दोबदल भी 
करता है| परंतु जहाँ आध्यात्मिक धार्मिक दृष्टिसे तथा विवेकके विरुद्ध शारीरिक 
मानसिक तथा बाह्य भौतिक परिखितियाँ, परसत्री, परघन-हरणके अनुकूल भली 
ही हो; तथापि एक विवेक्ी पुरुष उनका विरोध ही करता है । नदीके तीत्र प्रवाहमें 
पड़ा हुआ सुर्दा ही निर्विरोध घाराका अनुसरण करता है, परंतु जीवित प्राणी 
अवध्य ही विरोध करता है; प्रवाह चीरकर लुक्ष्यकी ओर बढ़ता है। प्रवाहका 
किंचित्‌ अनुसरण भी प्रवाह अतिक्रमणके ही अभिप्रायसे करता है। समुद्रमे नाव 
डालकर वायुके अनुधार भटकनेवाल प्राणी निरुद्देश्य ही होता है । जिसका कोई 
लक्ष्य होता है; वह विरुद्ध भीषण झंझावातक्ा भी मुकाब॒छा करके लक्ष्यकी ओर 
बढ़ता है; यदि उमरमें सर्वथा अममर्थ रहा तो उत्ती जगह लंगर डालकर नावको 
रोक देता है--जेसी बहे ब॒यार पीठ तब तेसी दौजे' का दुरुपयोग करनेवाले अवसरवादी 
स्वथा अविश्वसनीय ही हुआ करते हैं। 
उत्पादन-शक्तियाँ और नियम 

कह्दा जाता है कि उत्पादन-शक्तियाँ दो प्रकारकी हें-एक चेतन) दूसरी 
अचेतन । अचेतन शक्तिबोंके अन्तर्गत भूमि, जल) वायु; कन्चा माल; ओजार 
मशीनें आदि आ जाती हैं। चेतन शक्तियोंमें मजदूर, आविष्कारक, अन्वेषक, 
इंजीनियर आदि आ जाते हैं | जातिगत गुणों अर्थात्‌ किसी मनुष्य-समूहकी जन्मधिद्ध 
योग्यताका भी चेतन शक्तियोमें अन्तर्भाव है। सबसे अधिक महत्व शारीरिक ओर 
मानसिक श्रम करनेवाले श्रम-जीवियोंका है । उनके द्वारा ही पूँजीवादी समाजमें 
विनिमय मूल्यकी सृष्टि होती है। दूसरा महत्व आधुनिक यन्त्रविद्याका है, जिसके 
कारण आज समाजमें उथल-पुथल हो रहा है | मा्सके मतानुसार ध्मनुष्य उत्पादक 
कार्य और उसकी आवश्यकताके प्रभावानुसार अपने समाज) राज्य, पर्म-दर्शन 
ओर विधानसम्बन्धी सिद्धान्तोंकी रचना करता है | भौतिक आर्थिक अवस्था इसकी 
आधः!र-मित्ति-खरूप है। उससे उत्पन्न होनेवाली धार्मिक राजनीतिक, दाशनिक 
आदि प्रणालियाँ डसके ऊपर बने हुए भवनोंके समान होती हैं | ये भवन जितने 
अंशोमें अपनी आधारमित्तिके अनुरूप होते हैं, उतने ही दृढ़ होते हैं, उतनी ही 
उन्नति ओर समृद्धि होती है | सामाजिक दशाओंके द्वारा सम्पत्ति-सम्बन्धी नियम 
बनाये जाते हैं ओर मनुष्योंके उन पारस्परिक सम्बन्धोंका निणंय किया जाता है) 
जिनसे उत्पत्तिका काय चलता है | उत्पादनके निवर्मोका निर्णय समाजके मनुष्य ही 
करते हैं, जेसे ओर नियमोका निर्णय समाजक्रे मनुष्य द्वी करते हैं । जैसे मनुष्य प्राकृतिक 
सामग्री ओर शक्तियोंकी सहायतासे भाँति-मॉतिकी वस्तुओंका निर्माण करते हैं; उसी 
प्रकार मस्तिष्कृपर उत्पादक-शक्तियोंकी प्रतिक्रियाके फलखरूप सामाजिक, राजनीतिक 


४३ ० माक्सवाद और रामराज्य 


ओर न्यायसम्बन्धी विधानों तथा धार्मिक, चारित्रिकः दार्शनिक सिद्धान्तोंका भी 
निणय वे ही करते हैं |? 

उद्यादक-उत्पादन-शक्तियों ओर उनके द्वारा होनेवाले परिणामोंपर 
विचार करते हुए यह कमी न भूछना चाहिये कि उच्चावच अनन्तानन्त सब 
भौतिक पदार्थ मोग्य हैं | वे अपने लिये नहीं। किंतु मोक्ताके लिये होते हैं । भोक्ता 
भोग्यके लिये नहीं होता; किंतु भोग्य भोक्ताके लिये होता है | पलंग अपने लिये 
नहीं; किंतु सोनेवाले भोक्ताके लिये होता है । करोड़ों रुपयोंकी माला, मालाके लिये 
नहीं; अपितु पहननेवालेके लिये होती है; अतएव पलंग यदि छोटी पड़ जाय तो 
पता सुधार होना चाहिये; न कि सोनेवालेकी काट-पीटकर पलंगके छायक बनाना 
चाहिये | माछा छोटी पढ़ती है; तिरसे गछेमें नहीं उतरती; तो मालाको तोड़कर 
सुधारना ठीक हैं। पहननेंवालेका सिर छील्कर माछाका गले उतारना बुद्धिमानी 
नहीं | ठीक इसी प्रकार भोक्ता नित्य, चेतन; आत्माके छोकिक पारलोकिक हित- 
की दृष्टिसे भोतिक वेमव एवं उनके रद्दोबदलका उपयोग किया जा सकता है; 
परंतु आत्माके छौकिक, पारछोकिक हितोंके विपरीत अतर डालनेवाले भोतिक 
प्रभावोंकी हर प्रकार रोकना ही डचित है। जसे स्थूल देह सूक्ष्म मनके अधीन 
रहता है, वेसे ही देह, इन्द्रियाँ,; मन बुद्धि आदि समी संइत आत्माके लिये होते 
हैं, बेसे ही देहादिसंधात खबिलक्षण खप्रकाश असंहत आत्माके लिये हैं | रथादि 
अचेतनकी प्रवृत्ति सारथि चेतनसे अधिष्ठित होती है, बसे ही जड देहादिकी 
प्रवृत्ति चेतन आत्मासे अधिष्ठित होती है। देहादि यदि आत्माके अधीन न हा तो 
भारमूत हो जाते हैं, इसी तरह अचेतन भोतिक सभी व्यवस्थाएं भी समष्टि चेतन- 
नियन्त्रित रहकर ही सुख-साधक हो सकती हैं | आधुनिक बेशानिक लोग जड प्रकृति- 
वशीकारके लिये प्रयत्नशील होते हैं। आधिभोतिक बड़ी-से-बड़ी उन्नति यदि आत्माके 
अनुकूछ है; आत्माके नियन्त्रणमें है तभी उसका महत्त्व है; अन्यथा वह भार- 
भूत दुःखरूप ही है | इस तरह भोतिक अवस्थाके अनुसार चेतनके सब नियमोंमें 
रदोबदल अत्यन्त असंगत है; आंशिक रुपसे मोतिक अवस्थाओंका उपयोग एवं 
अनुसरण मान्य है ही। फिर भी चेतनपर अचेतनका हावी हो. जाना कथमपि 
उचित नहीं है, छेतन उत्पादक होनेसे एवं भोक्ता भी होनेसे महत्त्वपूर्ण है; वह पूँजी 
एबं यन्त्र दोनोंपर ही अधिकारी होता है, अतः चेतनसे अचेतनकी .ठुलना ही नहीं 
हो सकती | फिर भी श्रमजीबीको श्रमका फू जैसे मिलना आवश्यक है) वेसे 
ही पूँजीपतिको पूँजीका फछ भी मिलना आवश्यक है और यह कम्युनिश्को भी 
मानना ही होगा; भले ही उसकी दृश्मिं ही यह फल व्यक्तिकों न मिलकर समाजको 
मिले | यहाँ रामराज्यके अनुसार आधुनिक शोषक एँँजीवाद या व्यक्तियोंका अधि- 
नायकवाद या निःखत्ववाद नहीं मान्य है। किंतु वह पूँजी सबको*मान्य है; जिसके 
द्वारा यन्त्र एवं आविष्कारक, अन्वेषक एवं अ्रमजीवियोंका भी काम चला है। 
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आधुनिक रुपमें आजकल भी व्यक्ति बैंकोंमें दपया जमा करता है और उसका सूद 
भी प्राप्त करता है। 


माली हालत या मोतिक अवस्था भले ही तत्सम्बन्धित नियमोंकी आधार- 
भित्ति हो; परंतु “दाशनिक धार्मिक सभी नियमोंकी आघारमित्ति या नींव भी माली 
हालत ही है?--यह कहना सर्वथा असंगत है। भले पुरुष चाहे निष्किंचन हों या 
धनवान; किंतु अहिंसा; सत्य; अस्तेय आदिका आदर सभी करते हैं | प्राचीन कालमें 
जैसे अकिंचन बह्मचरयंका। तपस्याका सम्मावन करते थे; बेसे ही एक सर्वसाधन- 
समन्न सम्राट भी सब त्यागकर ब्रह्मचर्य एवं त्याग-तपमें परिनिष्ठित होता था। 
आज भी भले छोग घनी हों या गरीब) घमंका आदर करते हैं| बुरे चाहे धनी हों 
या गरीब; धमकी उपेक्षा करते हैं| देह-भिन्न आत्माका अस्तित्व तथा ईश्वर सदा 
राजा) रह) अमीर; गरीब सभी मानते हैं; फिर माठी हाल्तमें रद्दोवद्छ होनेसे धर्म 
एवं दर्शनमें रदहोवदल होना कहाँतक संगत है ! 


कर्थंचित्‌ भावनाओंपर वातावरणका किंचित्‌ प्रभाव पड़ सकता है; 
परंतु तत्वज्ञान एवं वस्तुस्थितिसे सम्बन्ध रखनेवाले घर्म-दशनोंमें भी माली 
हालतके रद्दोबदल होनेसे रद्दोबदल मानना अत्यन्त मूर्खता है | छूट, खसूट) चोरी; 
हत्या; कभी भी धर्म बन जायेंगे, परोपकार, दया, सत्य, कभी अधर्म बन जायेगे, 
तब तो कमी संखियाका अमृतरूपमें और अम्रतका संखियारूपमें बदलना भी मान 
लिया जायगा | तत््वज्ञानकी व्यवस्था ही लीजिये--रज्जुमें रज्जुशान ही यथार्थ ज्ञान 
है, रज्जुमें सपे, धारा; माछा आदिका ज्ञान सदा ही अयथाथ रहेगा; चाहे माली 
हालतमें रह्दोबदल हो; चाहे कितना ही मोतिक परिवतेन हो; परंतु किसी भी 
हाल्तमें रज्जुमें रज्जुशनकी अयथार्थता नहीं हो सकती । वस्तुतः माक्सवादी 
व्यक्तिगत. भूमि-सम्पत्ति. खानों, कल-कारखानोंपर राष्ट्रीकणके नामपर 
अधिकार करनेके लिये आदिपरम्परापात शास्त्रीय नियमोका अपछाप करके 
अपने कृत्योंका समर्थन करना चाहते हैं | परस्री, पर-धनका अपहरण, इत्या एवं जाल- 
घोखेकी भी उचित या न्यायसिद्ध करनेके लिये यह वागजाल फेलाते हैं और 
कहते हैं कि ईश्वरीय या शास्त्रीय कोई भी सत्य न्याय अथवा धर्म नहीं है | माली 
हालत, भोतिक अवस्थाके अनुसार ही घम सत्य, न्याय बनते हैं; अतः सभी 
नियमोंकी नींव माली हालत या भौतिक अवस्था ही है। इस इष्टिसे वे कहते हैं कि 
“पुरानी माली हात या भौतिक अबखथा बदल गयी तो पुराने सब नियम धरा- 
शायी हो गये | इसलिये पुराने नियमोंके अनुसार जो पहले अधर्म था; वह अब 
अधर्म नहीं है | अतः हमलोगोंका पर-धन) पर-छ्ली-हरण, हत्या; जाल-फौरेब 
आदि अधर्म या अन्याय नहीं है। जिन लोगोंने उत्पादन-साधनों एवं उत्पादनोमें 
रदोबदलर कर लिया, उन्हें धर्म एवं न्यायमें भी रद्ोबदक कर लेनेका हक 
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है, उत्पन्न वस्तुओंके वितरण-सम्बन्धी नियमोंमें भी रद्दोबदछ कर लेनेका हक 
है--ये सब बातें अपने पापको, अन्यायोंको पुष्य या न्यायसिद्ध करनेका असफल 
वागाडम्दरमात्र है; जिसमें कुछ भी दम नहीं है। कोई भी व्यसनी या अपराधी, 
अपनी प्रवृत्ति या रुचिके अनुसार ही अधामिक घामिक सामाजिक राज- 
नीतिक नियम चाह सकता है। 


माक्सका कहना है कि कनुष्य स्वयं अपने इतिहासका निर्माण करता है | 
वह यह काय अपनी इच्छाके अनुसार अमिलपित मार्गसे नहीं कर सकता, किंतु उसे 
उस मार्गके अनुसार कार्य करना पड़ता है; जो कि उसके समभभने प्रस्तुत होता है 
ओर जिसे वह प्राप्त कर सकता है। उदाहरणार्थ अति प्राचीन युगमे थोड़े-थोड़े 
मनुष्य गिरोह बनाकर रहते थे, रक्त-सम्बन्धके आधारपर संघटित होते थे। 
उनके देवता भी उनकी परिखितिके अनुसार बनाये गये | इससे प्रकट होता है 
कि उस परिख्ितिका प्रभाव उन जंगली लोगोंकी मानसिक अवश्था, उनके मजहब, 
उनके चरित्र ओर उनके सामाजिक नियर्मोपर केसा पड़ता था | सर्पों, सिंह 
आदिकी पूजा उस कालकी निशानी है | इसी तरह मध्यकालके क्षत्रिय सरदारों, 
जमींदारोंका आधार भूमि-सम्बन्धी अधिकार ओर शहरोंकी दस्तकारीपर था। 
उस परिशखितिके अनुसार उन छोगोंके धार्मिक विचार बदर गये और नवीन 
मर्तोकी खापना हुईं, जो कि इस युगके अधिकार प्राप्त छोगोंके हितके अनुकूल 
थे | जो नतिक, धार्मिक, दाशनिक विचार इस हितके विरोधी थे; उन्हें दबा 
दिया गया । 


(इसी प्रकार वर्तमान पूँजीवादी समाज व्यक्तिगत पूँजीके आधारपर रचा 
गया है और वह सामूहिक तथा सहयोगमूलक भावोंके उच्छेदनार्थ प्रवल्नशील 
है। यह खार्थसिद्धिके लिये व्यक्तिगत खतन्त्रताका प्रचार करता है तथा अ्रम- 
जीवियों ओर सम्पत्तिका एक स्थानपर संग्रह करता है; जमींदारी, जागीरदारीकी 
प्रथा ओर उत्के समर्थक विश्वासों ( राजाकी ईश्वररूपमें मानना ) को नष्ट 
करता है ओर उनके स्थानपर धार्मिक खतन्त्रता, व्यक्तिगत विवेकके सिद्धान्तका 
विस्तार करता है। यह समाज व्यक्तिमत अधिकारोंका प्रचार करता है; प्राचीन 
राजाओंके एकतन्त्र शासनके विरुद्ध युद्ध करता है; राष्ट्रियताका भाव फेलाकर 
व्यापार व्यवसायका विस्तृत क्षेत्र प्रात करनेका प्रयत्न करता है तथा जमींदारी भादि- 
के विरोधार्थ ही वह एकतन्त्र सत्ताका समर्थन करता है। एकतन्त्र सत्ता भी जब 
पूँजीवादमें बाधक होती है? तब उसके विरुद्ध भी वह संग्राम करता है भौर 
एकतन्त्र शासनको नष्ट कर वैध राज्य-सत्ता या प्रजातन्त्रकी स्थापना वरता है। यह 
सब काम इसलिये नहीं सम्पन्न किये जाते कि कई विलक्षण बुद्धिमान्‌ मनुष्य 
प्रबल विचार शक्तिद्वारा या नवीन ह्ञानोदयद्वारा या ईश्वरीय प्रेरणाद्वारा करता है 
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किंठु यह सब उस प्रमावसे सम्पन्न होता है; जो मनुष्यके भोतिक आधार या 
आर्थिक आधारके परिवर्तन होनेसे मनुष्योके मस्तिध्कपर पड़ता है । माक्सेका 
कहना है कि “मनुष्यके अस्तित्वका आघार उसके विवेक या अन्तरात्माके आदेश- 
पर नहीं होता; किंतु अन्तरात्माका आधार उसकी सामाजिक स्थिति या दशापर 
होता है। कोई भी मनुष्य सामाजिक जीवनका निर्माण नहीं कर सकता ओर न 
उसके अनुकूल कानून ही बना सकता है । वह तो केवछ एक नोकर या कार्य- 
कर्ताके समान होता है; जो समाजके भोतिक आधार या आर्थिक दशासे उत्पन्न 
होनेवाली प्रद्वत्तियों और विचारधाराओंका अनुसरण करता है। तथापि कार्यकर्ता 
व्यापक ज्ञानवान उद्योगी एवं अधिक योग्य हों तो अपनी सीमाके भीतर म हान्‌ 
कार्य कर सकते हैं, की गयी उन्‍नतिको बहुत दूरतक बढ़ा सकते हैं । ईसा; 
मुहम्मद आदि इसी कोटिके थे ।! ह 

अवश्य भौतिक परिख्ितियाँ कभी-कभी प्राणीको अपने अनुसार चलनेके 
लिये बाध्य करती हैं, फिर मी लक्ष्य एवं सिद्धान्तके अनुसार महापुरुष परिश्थितियों- 
की ही बदल देते हैं; परिस्थितियोके दास नहीं बनते; परिस्थितियोंके वशीभूत होकर 
भी अपना घम्म नहीं छोड़ते, भछे प्राण छोड़ना पड़े तो प्राण छोड़ देते हैं। अति 
प्राचीन युगका माक्सीय इतिहास भी सर्वथा अप्रामाणिक है । गिरोह बनाकर 
रहना? पहले भी अच्छा था, आज भी अच्छा है। रक्त-सम्बन्धसे विशिष्ट समूह 
आज भी होता ही है। “परिस्थितिके अनुसार सर्प, सिंह आदिको देवता बनाने” की 
बात प्रछाप है। शास््रविश्वासी आज भी शेप्रनाग एवं दूर्सिह् भगवानको परमे- 
श्वस्के अवताररूपमें पूजते ही हैं | इसी तरह “मध्यकाल्में धार्मिक विचार बदल 
गये? यह कहना भी असंगत है। अनादि अपोरुषेय शास्रोंका प्रामाण्य मानने- 
वालेका जैसा विचार करोड़ों वर्ष पूर्व रामायणके रामराज्यमें था; हजारों वर्ष पूर्व | 
महाभारतके युधिष्ठिर-राज्यमें था; बेसा अब भी है । शास््रप्रमाण न माननेवाले जैसे 
आज हैं वेसे पहले भी थे | उनके मत सदा ही बदछते रहते हैं। शास्त्र 
अति प्राचीन कालके मालिकों, मध्य कालके सरदारों एवं अर्वाचीन कालके 
पूंजीपतियोंके बनाये नहीं हैं | वे आपकाम; पूर्णकाम, वीतराग/ महातपा; अरण्य- 
वासी, कन्दमूलफलाशी; वल्कलूवसनघधारी महर्षियोंद्वारा रचे गये हैं, सो भी खतन्त्र- 
रूपसे नहीं, अपितु अनादि, अपी रुषेय, परमेश्वरीय वेदादि शाख्त्रोंके आधारपर रे 
गये हैं | उनकी व्यवस्थाओंमं आधुनिक ढुरूमुछ पन्थियोंकी अवसरवादिताका 
स्पश भी नहीं है। बायबिलमें मी कहा गया है कि सूईके छेदसे ऊँठका निकल 
जाना सम्भव है, पर घनिकोंका खर्गीय राज्यमें प्रवेश करना कठिन है |! इसी 
प्रकार न केबल भारतीय धर्मग्रन्य अपितु संसारके सभी घ्मग्रन्थ बीतराग$ 
अकिचनों एवं साधारण श्रेणीके लोगॉद्वारा बनाये गये हैं और उन मेघावियोंका 
कोई पक्षपात नहीं है । मनु यद्यपि सम्राट थे; फिर भी उन्होंने अकिंचनोंका ही 
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महत्त्व गाया है । यह कहना नितान्त मूर्खता है कि “शासत्रकार ऋषि घनिकोके 
एजेंट थे। उनके ह्तोंकी रक्षाके लिये ये छोग पाप-पुण्यके चक्‍्करमे जनसाधारण- 
को फँसाये रखनेका प्रयत्न करते रहते ये |? भला; जो राजान्नश्रहणको घोर पाप 
समझते थे, “कुसूल-घान्यक? ब्राह्मणकी अपेक्षा जो अश्वस्तनिक ( कलके लिये 
कुछ न रखनेवाले ) ब्राह्मणक्रो ही श्रेष्ठ मानते थे; महात्यागको ही स्वख मानते थे+ 
वे किस प्रछोमनसे ऐसा निष्ठुर कर्म करते ! आज भी तो धनिकवर्ग नास्तिकप्राय 
है। वह किस भारतीय विद्वानका सम्मान करता है ? यह वर्ग जितना उच्छूछुलों- 
की पूजा करता है, उतना आस्तिक पक्षकी प्रतिष्ठा करता तो आस्तिक पुरुषों एवं 
आस्तिक संस्थाओंको आधिक संकटके कारण कार्य करनेमें बाधा क्‍यों पड़ती ! 
फिर भी शास्त्रविश्वासी शास्त्र; युक्ति एवं छोकसिद्ध न्यायके अनुसार उचित 
होनेसे व्यक्तिगत भूमि; सम्पत्ति आदिका समर्थन करते हैं | इसी तरह आस्तिकपक्ष- 
का राजाओंके एकतन्त्र शासनसे न विरोध है ओर न आधुनिक लोकतन्त्रके साथ 
कोई राग है | घर्म-नियन्त्रित एकतन्त्र-शासन भी छामदायक होता हैं। धर्म- 
नियन्त्रित होनेसे ही छोकतन्त्र या प्रतिनिधितन्त्र छामदायक हो सकता है | 
उच्छूछुछ, घमंशूत्य, रावण) वेन आदिका एकतन्त्र भी हानिकारक हुआ था। 
वैसे उच्छूल्डूल छोकतन्त्र आजकल भी देशके लिये खतरनाक है | 


शासत्रोंके अनुसार कोई भी कार्य विचारशीछ ईश्वर, महर्षियों, बुद्धिमान 
व्यक्तियों अथवा व्यक्तिसमूहेंकी गम्मीर विवेचनाओं एबं लोकहित भावनाओंसे 
होता है। मले कार्मोका मूठ मले विचार भी प्रेरणाएँ तथा सावधानी और 
बुरे कार्मोंके मूल कारण बुरे विचार, बुरी प्रेरणएं. एवं प्रमाद आदि होते हैं । 
इस तरह सिद्ध है कि बुद्धिपूर्वक कार्यकारी पुरुष विचारपूर्वक ही कोई कार्य 
करता है। शास्त्र भी (ईक्षतेनाशिब्दम! ( जह्यसज्ञ १। १ । ५) इत्यादि सून्नोंसे कहते 
हैं कि जड प्रकृतिसे विलक्षण विश्वका निर्माण नहीं होता; क्योंकि विलक्षण कार्य 
ईक्षण अर्थात्‌ विचारपूर्वक होता है | जड प्रकृतिमें विचारशक्ति नहीं है । अतः वह 
विश्वस॒श्कि खतन्‍्त्र कारण नहीं है । प्रत्यक्ष, अन्वय-व्यतिरेकसिद्ध चेतनोंके 
सावधानी एवं प्रमादके आधारपर दोनेवाले कार्योकी भलाई-बुराईका प्रत्यक्ष 
कार्यकारण-भाव छोड़कर अचेतन मोतिक अवद्याओंके अनुसार यन्त्रसंचालित 
ढंगसे घटनाओंका परिवर्तन मानना सर्वथा निराधार है।एक तरफ बुद्धिसद्गभत 
ईश्वर-प्रेरणा; शुभाशुभ कर्मरूप प्रारब्ध या देवकी प्रेरणाको अन्धविश्वास बतलाना 
ओर दूसरी तरफ बुद्धिपूर्वक चेतनद्वारा होनेवाले कार्योंकी यनन्‍्वसंचालित ढंगसे 
मोतिक अवस्थाओं या भौतिक ऐतिहासिक प्रभावोंका परिणाम मानना; यह कितनी 
उपहासास्पद बात है ! यदि ०्चेतन प्राणी अपना ओर समाजका लौकिक- 


प्रारललोकिक हिताहित सोच-विचारकर बुद्धिपूर्वक कार्य नहीं करता; किसी भौतिक 
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प्रवाहके परतन्त्र होकर ही कार्य करने एवं सोचनेकों बाध्य होता है?, तो फिर 
व्यक्तियों या समूहोंका गुण-दोष क्यों साना जाय ? फिर तो कादूतोकि द्वारा किन्हीं 
गुणोंका विधान या नियेध भी क्‍यों होना चाहिये ! कोई भी विधान एवं निषेध 
खतन्त्रके लिये ही सम्मव होता हैं | लोहशड्ुलासे निगडित इस्तपादादिवाढे 
व्यक्तिको जछादि लानेके लिये कोन बवुद्धिमान्‌ आदेश देगा ? ऐसे ही बलात्‌ 
नियोजित कार्यसे किसीको कोई केसे रोक सकता है; तथा विहिताकरण) निषिद्धा- 
नुशानके लिये दण्ड एवं शुभानुछझनके लिये पुरस्कारकी व्यवस्था कोन करेगा; 
'खतनत्रः कर्चा? पाणिनिक्रे इस सूत्रके अनुसार- “करन मकटुमन्यथाकतु समथ? को ही 
कर्ता कह्य जाता है| अश्वस्ते चलने; पॉवमे चछने या न चलनेमे जो खतन्त्र होता 
हूँ; वही कर्ता होता हैं| उसीके टिये अश्वत्ते जाना चाहिये या पैरसे जाना 
चाहिये यह विधान तथा अश्वादिस न चलना चाहिये यह निषेध साथ्थक होता 
है | उमीके लिये दण्ड एवं पुरस्कारकी व्यवखा होती है | भूत। भोतिक 
अबखा तथा उसका प्रवाह सब-के-सव जड़ हैं। वे अयने-आपको नहीं जानते । 
समाजका हानि-छाम सोच नहीं सकते | प्रेरणा भो ऋर नहीं सकते । फिर उनके 
आधारपर किन्‍्हीं भी ब्रव्नाओं, प्रवृत्तियों या आन्रोलनोंकों मानना कहाँतक 
चितहें ! 
प्रवाह प्रवाहीसे भिन्न नहीं होता | जैसे पिपीलिकारसे भिन्‍न पिपीलिकाओं 


की पंक्ति नहीं होती; सेनिकासे भिन्‍न सेना नहीं होती; एक-एक वृक्षोंसे मनन वन 
नहीं होता, वेसे जड भूतोंसे मिन्‍न उसका प्रवाह भी नहीं होता है | साथ ही 
जड भूतोंमें या उनके प्रवाहमें विचायेक्रारिता भी नहीं होती | अतः उनके परतन्त्र 
चेतन बुद्धिमानकों कार्य करने एवं सोचनेको बाध्य होना पड़े, यह असंगत है। 
अवश्य सम्पत्तिया विपत्तिके रूपमें आनेवाली भूत या भौतिक घटनाएँ. विचारण य होती 
हैं ।विचारशील शक्तिशाली प्राणी शक्ति रहनेपर भूतों या मोतिक घग्नाओंकी अनुकूछ 
बनाता है; शक्ति न रहनेपर छाचारीसे सहन करता है । यदि प्रवाह-परतन्त्र ही 
सब घटनाएं हों तो मलाई-बुराईका उत्तरदायित्व भी चेतन व्यक्तियों या 
समुदायपर न होना चाहिये ओर नतो उन्हें उसका फठ ही भोगना चाहिये । 
फिर तो किसी परिश्थितिके अनुसार ही हिटलर एवं उतके साथियोंका जन्म हुआ; 
युद्ध छिड़ा एवं अमूतपूव विश्वव्यापी संग्राम हुआ। फिर उसके साथियोंको युद्धा- 
पराधी बनाकर फंसीपर ल्टकानेका क्‍या अर्थ है ! 


कहा जाता है; गान्धीजी बड़े प्रभावशाली थे | फिर भी उनके य-च्रीकरंण- 
के विरुद्ध खददर आदिकी योजना प्रवाहविरुद्ध होनेसे सफल नहीं हुई। पर इसंसे . 
यही क्‍यों न माना जाय कि उस योजनाके पीछे जितनी शक्ति अपेक्षित थी 
गान्धीजीके पास उतनी शक्ति न थी | इसके विरुद्ध यह भी कहा जा सकता है कि 
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बंढ़े-चढ़े वे द-घर्मशे रोकनेके लिये कुमारिछ एवं शंकराचार्य सफल दुए। अतः 
चैबन शक्तिशाली पुरुष मोतिक प्रवाहको मोड़ते हैं, वे प्रवाहमें नहीं वहते । इसी- 
'छिये भारतीय सिद्धान्त है कि 'काछो वा कारण राज्ञः राजा वा कालकारणम्‌ । 

इति ते संशयो मा भूद राजा कालरस्य कारणमस्‌ ॥ ( महा० ) काल राजाका कारण 

है या राजा कालका कारण है; यह संशय नहीं होना चाहिये--राजा ही कालका 
कारण होता है । काल प्रवाह, भौतिक प्रवाह या इतिहासकारको चेतन प्राणी; 

राजा; विशिष्ट महापुरुष तथा ईश्वर अवश्य ही बष्त्वसकते हैं | 

कहा जाता है कि “उत्पत्ति ओर सम्राजका एक रूप नष्ठ होता है तो उमका 

स्थान दूसरा €प ले छेता है। इस क्रान्तिकारी परिव्तनका कारण दो प्रकारके घटना- 
खपूह होते हैं | दोनों यद्यपि कभी संयुक्त रूपसे दिखायी देते हैं, फिर भी दोनों- 
ग्रुथक्‌ रूपसे काम करते हैं। इनमें एक यन्त्र विद्यासम्बन्धी है; जिसके फछ्खरूप 
खत्पादन-शक्तियोमें परिवर्तन होता है । दूसरा घटनासमूह व्यक्तिस्म्बन्धी है; 
जिसका सम्बन्ध सामाजिक वर्गों ओर दर्लोसे होता है। काम करनेवाले मजदूरोंकी 
बदली हुईं दक्षता) नवीन कच्चे मा और बाजारोंका अन्वेषण, मार बनानेकी 
नवीन पद्धति, ओजारों ओर मशीनोंका आविष्कार-व्यापार तथा विनिमयके 
अधिक उत्तम संघटनके फल्से जब उत्पादक शक्तियोंकी वृद्धि हो जाती है ओर 
स्ाजका भोतिक आधार अथवा आर्थिक नींब बदल जाती है; तब उत्पत्तिकी 
बुरानी प्रणालीसे माल तेयार करनेका पुराना तरीका छामदायक नहीं रह जाता; 

क्योंकि माल बना नेका पुराना तरीका, पुराने सामाजिक विभागः पुराने कानून; पुरानी 
आपनसंसएँ, पुराने विद्यासमबन्धी सिद्धान्त ( ऐसी उत्पादक शक्तियोंके अनुकूल जो 
आं तो दम हो चुकी हैं या हम हो रही हैं ) रह नहीं जाते ? अतः अब वह समाजरूपी 
अआवन उसकी आर्थिक दशारूपी नींवके सहश नहीं रह जाता। इस प्रकार उत्पादक 
आक्तियाँ और उत्पत्तिकी प्रणाली एक दूसरेके विरुद्ध हो जाती हैं । प्राचीनता; 

लवीनताका यह विरोध धीरे-घीरे मनुष्यके विचारोंपर प्रभाव डालता है । मनुष्य 
शक नवीन युगका आरम्म अनुभव करने छगगता है । इस घटनासे समाजका 
संघटन भी बदलने लगता है। जो वर्ग पहले तुउ्छ समझे जाते थे, वे ही महत्वपूर्ण 
ओर सम्पत्तिके खामी बन जाते हैं। जिन वर्गोकी पहले प्रधानता थी; उनका पतन 
शोने लगता है। इस प्रकार समाजके मूठ आधारमें परिवर्तन होनेसे प्राचीन 
आिक; कानूनी, दार्शनिक और राजनीतिक प्रणालियाँ पहले तो अपने अस्तित्व 
आऋयम रखनेके लिये दवाथ-पेर मारती हैं; परंतु समय-परिवतेनके कारण वे अव्यव- 

झर्य ओर निकम्मी हो जाती हैं, छोगोंके उपयोगाहँ नहीं रह जाती । मनुष्योंके विचार 
“भी प्रायः परिवतेनविरोधी स्थितिपालक होते हैं, पर फिर वे मी घीरे-घीरे घट- 
'नाओंका अनुसरण करने लगते हैं । मद्गान्‌ विचारक उत्पन्न होते हैं, वे नवीन 
ऑरिस्थितिका रहस्य समझाते हैं | उसके अनुसार नवीन भावनाओं, विचारघाराओं- 
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का जन्म देते हैं| फिर मनुष्यों विवेक जाग्रत्‌ होता है। संदेह ओर फ्रन्‍्नोंकी 
परम्परासे नत्रीन सत्य सिद्धा न्तोंका उदय होता है| फलखरूप मतभेद, वादविवादु: 
फूट, वर्गकलह ओर क्रान्ति उलन्न होती है ।? 

पूवके तकसि ही उपयुक्त मावर्सीय मन्तव्यका मी खण्डन हो जाता है| 
उनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि काल या परिस्थिति एवं मौतिक अवश्थाओंके 
कारण सिद्धान्तोंमें परिवर्तन नहीं हो सकता | पेदल चलने; वैल्गाड़ियोंद्वारा चलने. 
एवं वायुयानद्वारा चलनेके जमानेमें मे ही भेद हो गया हो, परंतु उनमें रहने- 
वाले नित्य आत्मा एवं परमेश्वरमें भेद नहीं हो गया | इस तरह चन्द्रमण्डल» 
सूर्यमण्डल) नश्षत्रमण्डल, आकाशमण्डलमें कोई परिवर्तन नहीं हुआ । अग्निका 
दहन, प्रकाशन-घ्म) प्रथ्वीके अन्न[दि उत्पन्न करनेके खमभावमें रदोबदल नहीं 
हुआ । अग्नि) सूर्य) वायु एवं आकाशके घर्ममें रहोवदछ नहीं हुआ | चन्द्रमाके 
घटने-बढ़ने एवं तदनुसार समृद्रके ज्वारभाटेमें भी रद्दोवदछ नहीं हुआ। भोजनसे 
भूख मिटानेके सिद्धान्तमें, पानीसे प्यास बुझानेके सिद्धान्तमें, संतानोत्यादन 
कार्यादिमें भी उल्लेख्य परिवर्तन नहीं हुआ | अतश्व सत्य-अहिंसा, स्तेयादि घर्मो- 
का भी महत्व घटा नहीं है । मशोनों एवं बड़े-बड़े कलकारखानोंके बननेसे या मछ- 
दूरोमें कार्यक्षमता, दक्षता बढ़ चानेसे सम्पत्तिमें, सुख-सुविधा आदियें वृद्धि हो जानी 
अछग बात है; परंतु इससे घामिकः दाशनिक या राजनीतिक सिद्धान्तोंमें अन्दर 
पड़नेका कोई भी कारण नहीं है। पुनश्च आधुनिक छोगोंके मतानुसार जो छ£ 
हजार वर्षके भीतर ही संसारका ऐतिहामिक एवं प्रागेतिहासिक काल मानते हैं,- 
उनके लिये यह भले ही काई नत्रीन अद्भुत विकास हो) परंतु जा अरबो वर्षकी: 
दुनिया मानते हैं; वे लाखों वर्ष पहले महायन्त्रोंका निर्माण करके उनका दुष्प- 
रिणाम भी जान चुके हैं। अतएज उनके निर्माणकों पाप तथा अवैध घोषित कर चुके. 
हैं। रामायणक्े पुष्पकयान तथा देवताओंके दिव्य विमानोंका मुकाबिला करनेमें- 
आजके विमान कुछ हैं ही नहीं । कथासरित्सागर; बृहत्कथामें वर्णित विमानोंका। 
भी आधुनिक विमान मुकाबिछा नहीं कर सकते | उनमें एक कीलके दबानेसे 
एक बारकी उड़ानमें आठ हजार योजनतक जानेकी क्षमता थी, खतरेडी तो! 
तो कोई सम्भावना थी ही नहीं । यन्त्रचालित नगर एवं बाजार आदिको ओर उनके 
शासन आदिकी सम्पूर्ण व्यवस्था एक कारीगरके हाथमें होना कितना महत्वपुणे 
आविष्कार था# | 


अररफसकका७७४७७५७०+पा आइना भाप तारा भभा३क्‍४७७७० कक गिटलए०/७ेम ४. 


# राजा भोजके पाप्त एक कराप्ठयय आअश्वाकार यन्त्र था, जिसकी एक पड़ी: 
११ कोसकी यति थी--“पस्कैकया क्रोशदशैकयदवः सुझृत्रिनों गच्छति चारुगत्या 3. 
वायुं दशति व्यजत सुपुष्कुठ बिना मनुष्येण चलत्यजल्लम्‌ १९ समरा० सूत्र० )। घज्जेनके 
राजा प्रयोतने राजा उदयनको फैंसानेके छिये एक यन्त्रमय हाथी बनाया था, जिसके: 
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मदहाभारतक़े ब्रह्मार्र नारायणास्त्र> पाशुपतासत्र-जेसे अख्र-शस्त्रोकी बराबरी 
आजकलके हाई ड्रोजज बम आदि मी नहीं कर सकते हैं । वे अख्तर प्रयुक्त किये 
जाते थे; साथ ही मध्यसे ही लौट ये भी जा सकते थे ओर पाशुपताख्र तो क्षण- 
भरमें ही सम्पूर्ण ब्रह्माण्डोंका संहार कर सकता था। धन, रन) मणियोंक्री कमी 
रामचन्द्र; दरिश्चिन्द्र, युधिष्ठि: आदिके राज्यमें न थी | उनकी बुद्धि, 
शक्तिकी भी आजके लोगोंसे तुलना नहीं की जा सकती। विश्वकर्मा, मय एवं नल- 
नीलक्री कारीगरी, इनुमान) अंगद) वालि; अजुन, भीमकी शक्तिका आज कोन 
बरावरी कर सकताहै ! तथापि उन छोगोंने अपोरुषेय शास्त्रों एवं तदाश्रित धर्म; 
दर्शन एवं आर्ष नीतियोंमें कोई परिवर्तत आउइश्यक नहीं समझा एवं आज भी 
जित अमेरिका आदि राष्ट्रोने पचार्सों तब्ले ऊँचे मत्रन बनाये; पंद्रह सो मीछ प्रति 
घंटे चडनेवाले बायुआ्रान बनाये; परमाणु बम; हाईड्रोजन बम-जसे शख्त्रासत्र बनाये हैं, 
वें भी ईपाईमतकी ही पुकार मचा रहे हैं घ॒र्म एवं ईश्वरका सम्मान ही कर रहे हैं। 

सांक्स एवं शतहास 

माक्सवादी समाजक्रे विचारों; सिद्धान्तों तथा राजनीतिक सं थराओंकी समाज- . 
की सत्ता ओर उसकी भौतिक परिख्ितियोक्े ही अनुकूछ मानते हैं ओर समाजकी 
सत्ता एवं भोतिक परिश्थितियाँ उनके मतमें उत्पादन-शक्तियों तथा उत्पादन- 
सम्बन्धोपर निर्भर रहती हैं। इन्हींपर समाजका ढाँचा स्थिर होता है । दास- 
युगमें सामाजिक रीतियाँ अन्य युगोंसे मिन्‍न थीं। यही बात सामन्तवादी तथा 





६.० योद्धा बैठते थे ( कथासरित्सागर )। भरद्वाजकृत अंशबोधिनीके “झव्त्युद्गमायष्टौ' 
इस सूत्रकी 'वौधायनवृत्ति! में शक्त्युदूगम आदि आकाशगामी विमानके आठ प्रकार 
इस तरह बतलाये गये हें--( १) शक्त्युदूगम (बिजलीसे चकनेवा्ा ) ( २) 
भूतवाइ ( अग्नि; जल, वायुप्ते चलनेवाल ), ( ३) धूमयान ( वाष्पसे चलनेवाला ); 
(४ ) शिखोदगम ( तैछसे चलनेवाला ), ( ५ ) अंशुवाह ( सूर्यकिरणोंसे चलनेवाछा ), 
(६ ) तारामुख ( उब्कारसं अर्थात्‌ चुम्बकसे चलनेवाला ) ( ७ ) मणिवाह ( चन्द्रकान्त- 
सूयंकान्त आंदिसे चलनेवारा ) और ( ८ ) मरुत्सक ( केवल वायुसे चलनेवाला)। 
पुष्पकविमानका वर्णन वाह्मीकिरामायणमें सुप्रसिद्ध है--जह्मणोडर्थ कृत॑ दिव्य दिवि 
यद्‌ विश्वकर्मणा । विमान पृष्पक नाम सर्वर॑त्तविंभूषितम्‌ ॥ “भोंगवर्त'में शाल्वके विमान- 
का भी वर्णन इन ईैब्दोमें आया है--“स रूब्ध्वा कामर्ग वान॑ तमोधांम दुरासदस | येयौ 
द्वारवर्ती शास्त्रों वेर॑ वृष्णिक्ृतं सरन्‌ ॥ क्वचिद्‌ भूमी क्वचिद्‌ व्योम्नि “गिरिमूध्नि जले 
कजित्‌ |? ( १०। ७६। ८, २२ ) कुबेरका पुष्पकयान, कर्दमका दिव्ययान भौर शाल्वका 
विमान जल, खल, पबत तथा आकाशमें ज़वंत्र चलता था | शुक्रनीतिके चौथे अध्यायमें 
तोष-बन्दूक आदिका विशेषुरूपसे उल्लेख है--“नलिक द्विविधं, जैेयं बृहत्‌ शुद्रविभेदत: । 
तियंगृध्व॑च्छिद्मूल ना प्नवितस्तिकम ॥ मूलाग्रयोलैक्ष्यमेदि तिलविन्दुयुत॑ सदा | 
यन्त्राघाताग्निक्ृद्‌ द्रावचूणेसूलककर्णक्रम्‌ ॥ शुक्रनी ० ४ । १०२८-२९ ) । 
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पूँज्ोबादी युगह़े छिये भी कहो जा सकती है। इन मिल्तताओंका कारण डलादन- 
शक्तियाँ ओर उल्तादनके सम्बन्ध हैं। मार्क्सने कहा है कि “मनुष्यकी सत्ता उसकी 
चेतनाद्वारा नहीं निश्चित होती; किंतु उसकी चेतना ही सामाजिक सत्ताद्वारा 
निश्चित होती है |? 


अध्यत्मवादी रामराज्यमें विचारशील) सावधान मनुष्य शास्त्र तथा शिष्ट 
सज्जनोंके समांगमस्ले सबच्छिक्षा, सदबुद्धि एवं सदिच्छा प्राप्त करके तत्परतासे 
सत्प्रयत्न करता है और सक्तछका भागी होता है । सद्रयलद्वारा चेतन प्राणी 
समाजकी सत्ता एवं परिख्वितियोंमें भी परिवरतंन कर सकता है। उत्पादन-शक्तियों 
एवं उत्पादन-सम्बन्धोंमें भी विचारवान्‌ मनुष्यने ही परिवर्तन किये हैं ओर अब 
भी उसीके द्वारा परिर्तत किये जा सकते हैं | सामान्य स्थितिमें मनुष्य भी आदत; 
खमाव या प्रकृतिके परतन्त्र होकर ही सब चेश करता है | इसीलिये गीताचाये 
भगव्रान्‌ श्रीकृष्ण कहते हैं कि ज्ञानवान्‌ प्राणी भी अपनी प्रकृतिके अनुसार ही 
चेष् करता है | सभी प्राणी प्रकृतिका ही अनुसरण करते हैं; उसमें करिसीका निग्रह 
कुछ नहीं कर सकता--“सदशं चेष्ट ते खस्याः प्रकृतेज्ञोनवानपि। प्रकृति यान्ित भूतानि 
निम्नहः कि करिष्यति ॥!( ३। ३३ ) भगवान्‌ श्रीकृष्ण कहते हैं कि तुम्शरा यह उद्योग 
व्यर्थ है; प्रकृति ठुम्हें नियुक्त करेगी | मोहबश जो तुम नहीं करना चाइते हो। उसे 
भी प्रकृति हृठात तुमसे करायेगी--“मिथ्येष व्यवसायस्ते प्रकृतिस्त्वां नियोक्ष्यति ॥* 
“कतुं नेच्छलि यन्मोहात्‌ करिष्यस्यवश्ञो5पि तत्‌ ॥? (गी० १८।५९-६०) इत्यादि। 
परंतु जब शास्तरोंमें तथा छोकमें भी विधि-निषेध मान्य होते हैं, तब सुतरां यह मानना 
पड़ता है कि प्रागों किती कार्यके करने, न करने या अन्यथा करनेमें खतन्त्र 
होता है | स्वतन्त्र होनेपर ही वह कर्ता होता है; तमी उसके लिये विधि-निषेष 
सम्भव होते हैं। किसी जकड़े हुए, बंधे हुए, परतन्त्र प्राणीको कोई भी समझदार 
व्यक्ति किसी कायके करनेका आदेश नहीं दे सकता । “खतनत्रः करत्तो? 
इस पाणिनि-सूत्रकी बात हम पहले लिख ही चुके हैं। ( पृष्ठ ४३५ )। 
प्रकृति, खमाव; आदत या परिस्थिति समभीके सामने है। यदि सभी परतन्त्र ही 
हैं, तो प्रकृति या परिस्थितिसे परतन्त्र प्राणीद्वारा होनेवाले अपराधका उत्तरदायित्व 
उस प्राणीपर नहीं होना चाहिये, अतएव उसे दण्डभागी भी न होना चाहिये। 
इसी तरह किसी प्राणीसे शुभकर्म बन जानेपर उसे अनुग्रहमागी भी न होना 
चाहिये; परतु यह बात छोक तथा शास्त्र सबके विरुद्ध हैं । 


इसके अतिरिक्त निम्न दशासे निकछकर उच्चस्थेतिकी ओर चलनेका 
प्रयत्न भी कभी सफ़छ नहीं हो सकेगा | फिर तो जेसी प्रकृति या परिस्थिति होगी, 
तदनुसार ही प्राणी पतित होने या उन्नत होनेके लिये बाध्य होगा । परंतु यह 
बात लोकानुभवसे विरुद्ध ही है | गीताचाय॑ भगवानने इसका समाधान 
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करते हुए बतछाया है कि सामान्यरूपसे इन्द्रिशेका अपने विषयोंमें खामाविक 
राग-द्ेष होता है | अनुकूछ विश्रय्मे राग और प्रतिकूछ विषयमें द्वेष होता है । 
उन राग-द्ेषोंके वश न होना ही पुरुषार्थका सार है अर्थात्‌ राग-द्वंघरूप सहकारी 
कारणसे युक्त होकर ही प्रकृति प्राणीको खानुरूप कार्यमें प्रवृत्त करती है-- 


इन्द्रियस्येन्द्रियययाथ.. रागद्वेषों... व्यवस्थितों । 
तयो॑ वशमागच्छेत्तो.. हास्य परिपन्थिनों # (गीता ३। ३४ ) 


काम तथा प्रकृति काम्य--रागवानको ही काम्य कममें प्रव्नत्त कर सकते हैं । 
काम; प्रकृति भी रागहीन दषास्पद पदार्थमें प्राणीको प्रदत्त नहीं कर सकते । 
सिंहकी हिंसा-प्रकृति द्वेषास्पद प्राणियोंकी हिंसामें ही उसे प्रदत्त करती हैः 
दंघानास्पद अपने शिश्षुकी हिसामें सिंहकी हिंसा-प्रकृति भी उसे नहीं प्रवृत्त 
कर सकती | अतः जैसे मृत्तिकासे घट बननेमें जल सहकारी कारण है, जल 
न रहनेपर मृत्तिकासे घट नहीं बनता, वैसे ही प्रकृतिके प्रवर्ततनमें राग- 
द्वंप सहकारी कारण हैं । राग-द्वेषके विघटित कर देनेपर प्रकृति या परिख्िति 
व्यर्थ हो जाती है। अतः सच्छाओओंंके अभ्यास एवं. सत्पुरुषोंके समागमसे 
आवश्यक उचित; शास्त्रीय राग-द्वेष बनाकर खामाविक पाशविक राग-द्वेषको 
विघटित कर देना चाहिये | इससे प्रकृति या परिस्थिति व्यर्थ हो जाती है। यही 
प्राणीका पुरुषाथ है | इसीमें प्राक्तन सुकृत एवं ईश्वरानुग्रहका भी उपयोग 
होता है | इस पुरुषार्थके ही बलपर समाज एवं उसकी परिस्थितियाँ, उत्पादन- 
शक्तियाँ तथा उत्पादन-सम्बन्ध बनाये-बिगाड़े जाते हैं। अनुचित परिख्वितियोंके 
विघगन एवं उचित परिस्थितिके सम्पादनमें चेतन प्राणीकी ही खाधीनता होती 
है। व्यवहरमें स्पष्ट ही देखा जाता है कि चेतन अचेतनका गुलाम नहीं है; 
किंतु अचेतन ही चेतनका गुछाम है | इृष्टानुसारिणी ही कल्पना उचित होती है। 
इसके अनुमार पुरुषार्थररायण मह।पुरुष इतिहासको। परिस्थितियोंको बदलते हैं; 
वे परिस्थितियोंके दास नहीं होते | किसी भी युगमें दु्गुण, दुव्यंवस्था, 
कुविचार एवं आहूस्य प्रमादके परिणाम होते हैं, वे सदा ही त्याज्य माने जाते 
हैं। सदृविचार एवं तत्परतामूलक किसी भी युगकी अच्छाइयाँ सदा ग्राह्म 
होती हैं । खल्लेंके लिये विद्या/ धन ओर शक्ति सदा ही विवादार्थ, मदार्थ; 
तथा परपी बनाये थी सत्पुरुषोंके लिये उक्त तीनों ही वस्तुएँ सदा ही ज्ञाना्थ; 
दानाथ॑ एवं रक्षणार्थ थीं । भूत-संघातमय मनुष्य तथा मनुष्य संधातप्राय 
समाज ममोकी सत्ता अनन्त, अख़ण्ड व्यापक बोधसे ही निर्धारित होती है। जड 
खयं अगनेको ह्वी सिद्ध नहीं कर सकता, तो फिर उसके द्वारा चेतनकी सिद्धि 
केसे कही जा सकती है ! प्रकाशके द्वारा घठादिका निश्चय तो होता है; परंतु 
घटादिके बठपर प्रकाशक निश्चय कोई बुद्धिमान व्यक्ति माननेको तेयार नहीं होगा । 
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पखितेनके कारण 

माक्सके मतानुसार 'परिवर्तनका कारण ने तो भौगोलिक अवस्था ही है 
न जनसंख्या ही; क्योंकि यूरोप सदियोंसे अपरिवर्तनशील रहा है; फिर भी वहाँ 
पंचायती व्यवस्था) दासप्रथा, सामन्तवादी, , पूँजीवादी व्यवस्था आदि भनेक 
परिवर्तन हुए । जनसंख्या भारतमें इंग्लेंड, अमेरिकासे अधिक होनेपर भी वहाँ 
इतने परिवर्तन नहीं हुए. |” स्टाडिनका कहना है कि “रेतिहासिक भौतिकवादके 
अनुमार आवश्यक जीवन-साधनोंको प्राप्त करनेकी प्रणाठी ही सामाजिक परिवतेन- 
की नियामक-शक्ति है | व्यक्तिको जीवित रहनेके लिये मोतिक मूल्यों ( वस्तुओं ) 
की आवश्यकता पड़ती है। उत्पादनके सिलसिलेमें वह अन्य व्यक्तियोंसे सम्बन्ध 
स्थापित करता है | यह उत्पदन स्वेच्छापर आश्रित नहीं होता, किंतु उत्पादन- 
शक्तियोंके रूपपर ही आश्रित रहना है। उत्पादन किसी अवश्ामें देरतक 
स्थिर नहीं रहता, अपितु विकासकी दिल्ञामें उसका परिवर्तन होता रहता है। 
उद्यादन-पद्ध॑तिमें परिवतन होनेसे सम्पूर्ण सामाजिक व्यवस्था, विचारों, राजनीतिक 
मतों ओर राजनीतिक संस्थाओंमें परिवर्तन अवश्यम्माबी हो जाता है |! 


माक्सके शब्दोंमें पसामाजिक सम्बन्ध उत्पादक शक्तियोंसे जुड़े हुए होते 
हैं| नयी उत्पादक शक्तियोंके अज॑नमें मनुष्य अप्नी उत्पादन-पद्धति बइल देते 
हैं | अपनी उत्पादन-पद्धति तथा अपनी जीविकोपाजनकी प्रणाढी बदलनेसे वे 
सभी सामाजिक सम्बन्धोंको परिवर्तित करते हैं | हाथकी चक्‍कीकी अवस्थामें 
सामन्तशाही सामाजिक सम्बन्ध व्याप्त होते हैं।भापसे चलनेवाली चकीसे वह 
समाज बनता है; जिसमें ओद्योगिक पूँजीपतिका प्रभुत्व होता है। सामाजिक प्रगति- 
में विचारों, सिद्धान्तों, म्तों और संस्थाओंका भी स्थान होता है। ये सब भोतिक 
जीवनपर तो अवश्य आश्रित होते हैं; किंतु इनका सामाजिक शक्तियोंक्रे 
समेटने; संघटित करनेमें महत्वपूण खान होता है। नये विचार, नये तलिद्धान्त 
और नयी भोतिक परिस्थितियोमें उत्पन्न इनके द्वारा जनसाधारणंको भौतिक 
त्ुटियोंका ज्ञान होता है | यह विचार सामाजिक परिवर्तनमें बहुमूल्य होते हैं । 
इन्हींके आधारपर जनता उन शक्तियोंका विध्वंस करती है, जो प्रगतिमें बाधक 


होती हैं । 


अध्यात्मवादी रामराज्यके मतानुसार कोई मौलिक सिद्धान्त एवं विचार 
नये नहीं होते हैं । असतका अथांत्‌ अत्यन्त अविद्यमानका कभी भाव नहीं होता; 
सत्‌का अर्थात्‌ विद्यमानका कभी अभाव नहीं होता- “नासतों विद्यते भावी ताभावों 
विद्यते सतः।! (गी०२ । १६) तिलमें तेल है तभी वह प्रकट होता है | सिकतामें तेल 
नहीं होता है; अतः लाख प्रयत्न करनेपर भी सिकतासे कमी तैल प्रकट नहीं 
होता | माक्संबादी कुछ प्रादेशिक घटनाओंके आधारपर कार्य-कारण-माव निश्चित 
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करते हैं ओर उन्हींके आधारपर सिद्धान्त गढते हैं | परंतु घटनाएँ अनुकूल-प्रतिकूल; 
इष्ट-अनिष्ठ दोनों ही ढंगकी होती हैं | चोरी; हिंसा; दुराचार आदिका भी कभी 
विकास होता है, उसमें मी क्रम होता है; फिर भी वह सिद्धान्त नहीं बन जाता | 
व्यक्तिगतरूपसे तथा समाजगतरूपसे कभी विकास होता है ओर कभी ह्ास भी 
होता है; इसीमें प्रमाद एज॑ पुरुषार्थवा उपयोग होता है। जिस मजदूर-समाजको 
माक्सने विकासेन्सुख माना है; उसकी ही अनुभूयमान हालत बहुत ही चिन्तनीय 
है। मशीनयुगके कारण वेकारीकी भी समस्या खड़ी हुई समझी जाती है। विद्या- 
बुद्धिका भी विकास नहीं कह जा सकता है| फिर भी माक्स स्वहाराका राज्य 
अवश्यम्मावी कहता है। वह किसानकों उदीयमान वर्ग नहीं मानता था । परंतु 
चीनकी क्रान्तिमें किसानवर्ग डदीयमान वर्ग सिद्ध हो गया । यदि इसी प्रकार 
किसी अम्य वर्गका उदय हो जायगा तो माक्सकी अन्य मविष्य वाणियाँ भी झूठी 
सिद्ध हो जायंगी । 

मार््तकी ऐतिहासिक कब्पनाएँ ओर तदनुसारी नियम-निर्धारण सहसों नहीं 
सैकड़ों वर्षोके ऐतिहासिक अनुभवोंके आधारपर हैं; परंतु अध्यात्मवादियोंकी 
धरित्री ओर उतका इतिहास सहसों, लक्षों नहीं अपितु अरबों वर्षोके हैं | वहाँका 
यह व्यापक नियम है कि झुम कर्मोसे सुख एवं तत्साधनोंकी समृद्धि होती है और 
अशुभ कमोंसे दुःख एवं तत्साधनोंकी समृद्धि होती है। बुद्धिमानी, सावधानी एवं 
तत्परतासे करतेव्यपरायण होनेपर समृद्धि बढ़ती है ओर अविवेक, असावधानी 
तथा प्रमादसें असमृद्धि बढ़ती है। धन-धान्य-समृद्धि बढ़नेसे जीवनस्तर उन्नत 
होता है | प्रमादहीन होनेसे समृद्विके कारण विद्या, विवेक, कला) काव्य) 
संस्कृतिका विकास होता है | प्रमादयुक्त होनेसे समृद्धिके परिणामखरूप अनाचार; 
दुराचार, भ्रशचारकी वृद्धि होती है | असमृद्धिमें भी प्रमाद होनेपर अनाचार) 
दुराचार आदि बढ़ते हैं ओर प्रमादहीन होनेसे असमृद्धि-दशामें भी विद्या; विवेक; 
तपस्याका विस्तार होता है| विश्वकर्मा एवं मयकी शिल्पकला शास्त्रोंमे प्रसिद्ध है | 
(समराष्रण-सूत्रधार! के रचयिता भोजका काछ ईसाकी १० वीं शर्तीमें माना जाता 
है। उस ग्रन्थमं अनेक प्रकारके कलछा-कोशल वायुयान आदिका वर्णन मिलता 
है। राज्यघर तक्षा ( बढ़ई ) के द्वारा निर्मित वायुयान एक कीलके आघषातसे आठ 
सो योजन चल सकता था । उस तक्षाद्वारा निर्मित यन्त्रमय महानगरके सभी 
व्यवहार यन्त्रसे ही होते थे, तो भी तत्कालीन लोगोंके विचारों, सिद्धान्तामें कोई 
अन्तर नहीं पड़ा । इसका उल्लेख 'कथासरित्सागरः में मिलता है| “रामायण! 
“महाभारत” के अनुसार बहुत विश्ञाक पुष्पकयान आधुनिक सभी वायुयानोंसे 
अधिक विशाल) कहापूर्ण, द्वतगामी तथा निरापद था । अह्यास्न, पाशुपतास्त 
आदि अब्ज-शत्नोंका मुकाबिला तो आधुनिक हाईड्रोजन बमसे करोड़ोंगुना अधिक 
घातक असख्न बनाया जाय; तो भी नहीं किया जा सकता । तब भी उन 
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ब्रह्मात्नादिके निर्माताओंके घम्म, सिद्धान्तों, विचारों, आचारोंमें कोई भी रहो- 
बदल नहीं हुआ | ब्रह्मलोककी दिव्य ब्न्मपुरीमें, इन्द्रलोककी दिव्य अमरावती पुरीमें 
ओर विष्णुक्ी दिव्य वैकरुण्ठपुरीमें जो विचार, जो सिद्धान्त) जो आचार आदरणीय 
थे; वे ही परम अकिंचन, वल्कछबसनघधारी, कन्दमूल-फछाशी, अरण्यवासी; 
वीतराग महर्षियोंके यहाँ भी माननीय थे । सप्तद्वीपा मेदिनीके सम्राट और 
अर्किंचन दरिद्र ब्राह्मणणके आचार, विचार) सिद्धान्त, धर्म एक-से ही होते थे । 
इन्द्रादि देवगर्णोंके दिव्य विमान; दिव्य भोग तथा दिव्य शक्तिसे सम्पन्न होनेपर 
भी उनके सिद्धान्तों एवं विचारोंमें कोई भेद नहीं होता था | पीछे बतलाया जा 
चुका है कि प्राचीन कालमें महायन्त्रोंका प्रचलन हुआ था, परंतु उसके वेकारी 
आदि दुष्परिणामोंकों देखकर ही आस्तिकेंद्वारा उत्पर प्रतिबन्ध छगाया गया 
था | कुछ धनिकोंकों शोषक देखकर “घनवान्‌ होना ही शोषक होनेका कारण 
है? यह समझना नितान्त श्रम है | कुछ वलबरानोंको अन्यायी; अत्याचारी देखकर 
वल्वान्‌ होना अन्यायी होनेमें हेतु है? यह समझना ओर कुछ विद्वानोंक्नो दुराचारी 
देखकर “विद्वान होना दुराचारी होनेका कारण है? यह समझना निरा भ्रम ही है | 

यह बताया जा चुका है कि सत्पुरुषोंके यहाँ घन; वर एवं विद्या सर्वथा 
दान; रक्षण एवं ज्ञान-प्रकाशके लिये होती है। जैसे किसी मक्खीको घी हजम न 
होते देखकर कोई यह कल्पना करे कि घी किसीको हजम नहीं होता; तो यह भ्रम 
ही है। पानीसे आग बुझती हुईं देखकर यदि कोई पानी-जैसी ही वस्तु पेग्रोलसे 
अग्नि बुझाना चाहेगा तो यह उसकी मूर्खता ही समझी जायगी | इसी तरह किसी 
राजा या धनवानको नासिक, प्रमादी एवं दुराचारी देखकर यदि कोई वैसी व्याति 
( नियम ) बनाना चाहे तो यह उसका भ्रम ही कहा जायगा | चकरमक पत्थरसे अग्नि 
निकाल लेना, अरणिमन्थनसे अग्नि निकाल लेना; दीपशलाका ( दियासलाई ) से अग्नि 
निकाल लेना याओर भी किसी आधुनिक साधनसे अग्नि निकाल लेना, इनसे अग्निके 
दाहकत्व, प्रकाशकल् सिद्धान्तमें कोई अन्तर नहीं पड़ता | हाथकी चक्कीसे आया पीस लेने 
या यन्त्रको चक्कोसे आया पीस छेनेसे भोजन करके भूख मिटानेके सिद्धास्तमें 
कोई फरक नहीं पड़ा है; बल्कि आज भी खास्थ्यके विचारसे हाथकी चक्कीका 
आटा श्रेष्ठ समझा जाता है | आज भी अग्निहोत्रके लिये अरणि-मन्थनसे ही अग्नि 
प्रकट की जाती है | इमशानकी अग्निसे भी चावल पक सकता है और अम्नि- 
होत्रकी अग्निसि भी भोजन बन सकता है | फिर भी संस्कारकी दृष्टिसे उसशान- 
की अग्नि अथुद्ध होती है; उससे पकाये गये अन्नको आस्तिक व्यक्ति ग्रहण 
नहीं करते | प्राचीन काल्‍में अनन्त धन-घान्यसम्पन्न विपुरू वैमवयुक्त सार्वभौम 
सम्राट्‌ सामन्‍त, साधारण व्यापारी एवं किसान तथा उज्छशिल वृत्तिवाढा परम 


से तपस्ी, सभी शास्रानुसारी, समान सिद्धान्त और समान विचारके 
रह हैं। । 
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किसी भी व्यास्िज्ञानमें अनुकूल तक होना आवश्यक है । “जहाँ-जहाँ 
धूम होता है; वहाँ-वहाँ वह्नि होता है? यह व्याप्ति प्रसिद्ध है | परंतु यहाँ भी 'यदि 
धूम वहिव्यभिचरित हो जाय तो क्या हो? इस आश्षिपका समाधान यह है कि “तब 
धूमको वहिजन्य न होना चाहिये |! परंतु धूमकी वहिजन्यता प्रत्यक्ष ही है। 
प्रत्यक्ष विरोध ही तककी अवधि है | अनुकूछ तकके बिना कतिपय खलीय 
सहचार दर्शनमात्रसे व्याप्तिका निश्चय नहीं हो सकता; इस तरह उत्पादन- 
शक्तियोंका परिबरतेन होनेपर भी विचारों, सिद्धान्तो यथा समाजमें परिवर्तन न हो 
तो क्या हानि है ! इसका समाधान आवश्यक है | पर इस सम्बन्धमें साक्सवादी कुछ 
भी उत्तर नहीं दे पाते । जिस प्रकार भश्रममें पूर्वप्रमाकी देतुताका प्रइन उठता 
है; अर्थात्‌ पहले सर्पकी प्रमा ( यथार्थ ज्ञान ) होती है; तब सप्पका संस्कार होता 
है, तमी अज्ञान, साहश्य) संस्कार आदिसे रस्सीमें सर्प-प्रम होता है । अतः कहा 
जा सकता है कि आरोप्य प्रमा आरोपका हेतु है | परंतु वहाँ यह प्रश्न होता है कि 
आरोप्य प्रमाके बिना ही यदि प्रम-पमा साधारण आरोप्य संस्कारसे ही आरोप हो 
तो क्या हानि है ! यहाँ अनुकूल तक न होनेसे प्रमा और आरोपका कार्य-कारण- 
भाव सिद्ध नहीं होता | इसी प्रकार विचार एवं सिद्धान्तमें परिवतन प्रमाणके आधार- 
पर होता है | प्रमा किसी भी सम्पत्ति-विपत्ति।, अमीरी) गरीबी हालतके परतन्त्र नहीं 
होती | पुरुषकी परिस्थिति इच्छा या खय॑ पुरुष प्रमापर प्रभाव नहीं डाल सकते | 
सहसों प्रयत्नोंसे भी प्रमाणजन्य प्रमामें हेर-फेर नहीं हो सकता । प्रमाणकी 
उपश्थितिमें प्रमेयक्री प्रमिति होती ही है; न कोई प्रमितिको रोक सकता है; न कोई 
उसमें रहोबदल ही कर सकता है | प्रमाणमूलक विचारों, सिद्धान्तोंमें और तन्निष्ठ 

लोगोंके तदनुसारी आचारोंमे कोई हेर-फेर नहीं हो सकता । 
हा; कई प्रकारकी परिस्ितियाँ ऐसी अवश्य होती हैं जिसमें थाणियोका शाख्तर- 
सम्बन्ध और परम्परा टूट जाती है| तब नये ढंगके अपूर्ण या अधंपूर्ण विचार 
अयवा सिद्धान्त उचन्न होते हैं| अकालों; दुष्कार्ों या युद्धोंके कारण किंवा भौगोलिक 
उथलू-पुथलके कारण अथवा देश्ान्तर-गमनके कारण प्राचीन शिक्षा तथा सदाचार- 
परमपराका सम्बन्ध टूटनेंसे फिर विश्वद्वछता हो जाती है। जेंसे प्राचीन कालके 
क्षत्रिय छोग विजयके उद्देश्यसे देशान्तरोम गये | वहाँ उनका अपने धम संस्कृति- 
के आचायों तथा विद्वानोंसे सम्बन्ध टूट गया । फिर उनके आचारोंमें परिवर्तन 
हुआ ओर शिक्षा) विचार तथा सिद्धान्तोंमें परिवर्तन होतेहोते उनके मूल 

खरूपमें पर्याप्त परिवर्तन हो गया-- 
शनकेस्तु. क्रियालोपादिमाः क्षत्रियजञातथ: | 
वृषकूत्व॑ गता छोके .ब्राह्मणादशनेन  च॥ 

( मनु ० १० ! ४३ ) 
यह कहा जा चुका है कि शिक्षा, समागमके अनुसार ही बुद्धि होती 
है, तदनुसार ही इच्छा और तदनुसार ही प्रयत्न होता है। प्राणी जैसे छोगोंका 
सहवास करता है; जैसे छोगोंका सेवन करता है ओर जैसा बननेकी इच्छा करता 
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है हे 
है; बसा ही बन जाता है--- 

यादें: संनिविशते याध्शाश्रोपसेवते । 

यादगिच्छेच्च भवितु ताइग्‌ भवति प्रुषः ॥ ( महा ० उद्योग० ३६। १३ ) 

प्राणी जैसा संकल्प करता है; वैसा ही कम करता है ओर जेसा कमे करता 
है, वैसा ही बन जाता है-. 

ध्यथा क्रतुरस्मिछ्धोके पुरुषों मव॒ति तथेतः ग्रेत्य भवति।! “छान्दो ० ३॥१४। १) 

इस तरह सक्ग एवं शिक्षामें परिवतन होनेसे जब बुद्धि, विचार, सिद्धान्त तथा 
कर्ममें परिवर्तन होता है; तब समाजका भ॒ रूप बदलछ जाता है | सत्समागस, सत्‌ 
शिक्षासे सदबुद्धि, सदिच्छा, सत्कर्म एवं सत्सपाज बनता है | असत्समागम; असत्‌- 
शिक्षासे असदुबुद्धि, असद-इच्छा; असत्कर्म एवं असत्समाज बन जाता है | सत्‌ 
ओर असतका निर्णय प्रत्यक्ष, अनुमान एवं आगमके आधारपर ही होता है। 
कहा जा चुका है कि उत्पादन-साधनोंमें या सम्पत्तिमें रहोबदल होनेपर भी 
प्रमाणजन्य प्रमार्मे कोई अन्तर नहीं हो सकता है । इसलिये किसी भी स्थितिमें 
प्रमाणके आधारपर ही सत-असत्‌का निर्णय हो सकता है। सत्‌को असत्‌ और 
असत्‌को सत्‌ समझ लिये जानेका कारण प्रमाद है। प्रमाणनिर्णीत सच्छिक्षा 
तथा सत्‌समागमसे किसी भी हालछतमें सदविचार, सत्सिद्धान्त। सदिच्छा; 
सत्कर्म और सत्‌-समाज एवं सदू-ब्यक्तिका निर्माण हो सकता है। परंतु “मानव- 
इतिहास प्रगतिका इतिहास है? यह सिद्धान्त इस सम्बन्धमें स्वंथा ही असंगत है। 
कोई भी समझदार व्यक्ति कह सकता है कि आजकी खिति बुद्धि; शक्ति; सद्‌- 
भावनाकी दृष्टिसे प्रगति नहीं, किंतु अधोगतिकी द्वीहे । मोतिक बाह्य 
चमत्कृतिकी चकाचौंधमें चॉधियाया हुआ आजका मानव सत्प्रमाण; सच्छाखसे 
बहिरसुंख होकर जडयन्त्रका किंकर होकर खय॑ भी जडयन्त्रवत्‌ हो गया है। 
आध्यात्मिकता; धार्मिकतासे बहिमुख होकर संस्कृति-सम्यतासे प्रच्युत होकर वह 
पशुप्राय होता जा रहा है । यदि यही प्रगति है, तो फिर अधोगति क्‍या है, यह भी 
विचारणीय है । 

उत्पादनमें सुविधाके छिये अल्प व्ययमें अल्प अमसे अधिके-अधिक 
उत्पादन हो सके; इसके लिये मनुष्योंकी प्रवृत्ति हो सकती है । परंतु उसके साथ 
सिद्धान्तमें, विचारमें तथा समाजमें भी परिवर्तन हो, यह आवश्यक नहीं है । 
रामायणके युग्में कई छोंग पेदछ चलते थे; कई लोग आकाश समुद्र और 
पहाड़ोंपर समानरूपसे अव्याहत गतिवाले रथसे चलते थे--“डदुन्वदाकाशमही- 
घरेषु बशिष्ठमन्त्रोक्षणजप्रभावात्‌ ।! कई पुष्पकयानसे चलते ये; कई पत्थरोंसे। 
कृक्षोसे लड़ते थे; कई घनुष-बाणसे, कई भुशुंडि, शतब्नि तथा अन्यान्य 
विविध यन्त्रोंसे छड़ते थे; विविध प्रकारसे काम करते थे | फिर भी उनके विचार$ 
सिद्धान्त सुखिर थे; क्षणिक या परिवर्तनशील नहीं ये । मद्याभारतके आख्यानोंके 
आधारपर भी यही बात कद्दी जा सकती है | आज भी कितने ही छोग पदाति 
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( पैदछ भी चलते ) हों; मोटरपर भी चलते हों और वायुवानपर मी चलते हों; 

तो भी उनक्ले विचारों; सिद्धान्तोंमें कोई भी परिवर्तन नहीं होता है। इतना ही 
नहीं; कितने ही आधुनिक विचारक अतिप्राचीन वैदिक अध्यात्मवाद एवं घर्म- 

नियन्त्रित रामराज्यवादकों पसंद करते हैं। अनाग्रह बुद्धिका फल हैं-'बड्ेः 

फलमनागहः ।? ओर तत्वका पक्षपात बुद्धिका खभाव होता है--“तर्वपक्षपातों हि 

धियाँ खभावः ।! जैसे पत्रत) कन्दरामें स्वत छाखों वर्षोका गाढ।न्धकार भी प्रदीप- 

प्रभाके प्रकम होते ही नष्ट हों जाता है; बेसे ही भीपग-से-मीपण विपरीत वातावरण- 

में भी प्रमाणके द्वारा संशय-बिपर्ययादिरहित निर्दोष तत््वज्ञ)न उत्पन्न होता ही है ।- 
इसमें चाहे हाथकी चक्कीसे आटा पीसा जाय; चाहें भापकी चक्कीसे। जब किन्‍्हीं 
कारणोंसें, परिखितियोंसे या प्रमादसे सत्समागम) सच्छिक्षार्म गड़बड़ी आती है; तब 

सद्दिचार; सत्सिद्धान्तसे प्रच्युति होती है ओर तभी धार्मिक: सामाजिक अधोगति 

होती हैं | यही धर्मगछानि एवं अधर्माम्युत्थान कहा जाता हैं; परंतु यह अवखा 
खिर नहीं रहती है। गीताके आचाय दाशनिकशिरोमणि भगवान्‌ श्रीकृष्णके 
अनुसार जब-जब पर्मग्लानि और अधर्मका अभ्युत्थान बढ़ता है; तब-तब परमेश्वर 

अवतार ग्रहण करके घममका प्रतिष्ठापन करते हैं| 


इतिहाप ओर व्यक्ति 

स्तालिनिका कहना है कि “इतिहास विज्ञानकों वास्तविक विज्ञान बनाता 
है तो सामाजिक इतिहासके विकासको सम्राों, सेनापतियों, विजेताओं तथा 
शासकोंके कृत्योंकी परिधिके अन्तर्गत सीमित नहीं किया जा सक्रता। इतिहास- 
विज्ञानके लिये आवश्यक है कि मौतिक मूल्योंके निर्माता लाखों, करोड़ों मजदूरोंके 
इतिहासके चिन्तनकी अपना मूल विषय बनायें । इन्द्ववादके अनुसार प्रकृतिके 
सभी बाह्य रूपों एवं पदार्थर्में आन्‍न्तरिक असंगतियाँ सहजरूपसे विद्यमान हैं | इन 
पदार्थों ओर रुपोर्मे भावपक्ष तथा अभावपक्ष दोनों ही हैं। उनका अतीत है तो 
अनागत भी है | एक अंश मरणशील हैतो दूसरा विकासोन्मुख। इन दो 
विरोधी अंशों-पुरातन ओर नवीन) मरणशीछ ओर विकासोन्म्रुख निर्वाण 
ओर निर्माण--का संघर्ष ही विकास-क्रमढी आन्तरिक प्रक्रिया है |? इस 
आधारपर कम्युनिट, मा्सवादी सदा ही नवीन एवं विकासोन्मुख विचारधारा 
या दलका साथ देता है, चाहे वह बाह्यरूपसे कितनी ही बल्हीन दशामें क्‍यों 
न हो। वह कभी पुरातन एवं मरणशीरू विचारधारा या दलके साथ सहानुभूति 
नहीं रखता; चाहे वह कितना ही समृद्ध इृश्गिचर क्‍यों न हो । इसी प्ृष्ठभूमिके 
आधारपर मार्क्सवादियोंका कहना है कि प्सवहाराके अधिनायकत्वद्वारा नयी 
सभ्यता, नयी संस्कृतिका जन्म होगा । वह नयी सम्यता मानवकों सब देनोंको 
ग्रहण करेगी ओर उन्हें जनवादी रूप देगी | साथ ही विज्ञान एवं उत्पादन की प्रगतिसे 


ऐतिहाखिक भौतिकवाद ४४७ 


नयी मानत्रताका जन्म होगा ।? कहा जाता है कि रूसके परिवत्तनसम्बस्धी 
साहित्योंसे यह स्पष्ट है ।? वेब दम्पतिका कहना है कि “रूसके नागरिक उसी 
जीवनकी आदश जीवन मानते हैं; जिसका ध्येय बन्धुओंका हित हो, चाहे वे बन 
किसी भी आयु) लछिड्ठ) धर्म या जातिके हों ।! जॉनसनके अनुसार “ईसाइयोंकी 
तरह कम्युनिष्ट भी समाज-हितको ही जीवनका लक्ष्य मानते हैं | कम्युनिष्ट 
ईसामसीहके सच्चे उत्तराधिकारी हैं | सभी धार्मिक नेताओने मानवके सामने जो 
आदश रकखे हैं, रूसके नागरिक ही उन आदेशोंके अनुसार जीवन-निर्वाह करते 
हैं ।! इन सबका कारण माक्संवादीके मतानुसार “उत्पादन-शक्तियों एवं उत्यादन- 
सम्बन्धोंमें परिवर्तन ही है । रूसमें उत्पादन-शक्तियोंपर जनताका राज्यद्वारा 
एकाधिकार है ओर उत्मादन-सम्बन्ध समाजवादी है | इसील्यि वहीं नयी सम्यता- 
का जन्‍म हो सकता है।! मेक्सिम गोकीके अनुसार “सोवियेट कारखाना एक 
समाजवादी विक्षाकेन्द्र है, न कि पूजीवादी कताईखाना ।! 

जहाँ किसी पक्षविशेषके समर्थनके लिये ही साहित्यिक तेयार किये जाते 
हैं ओर इसी ढंगका इतिहास गढा जाता है, वहाँक्के साहित्य एबं इतिहाससे किसी 
सत्य घटना या सत्य सिद्धान्तका निणय असम्भव ही होता है। आजके माक्सवादी 
इतिहासमें भी लाखों, करोड़ों मजदूरों, किसानोंकों कोई नहीं पूछता है। हाँ, उनके 
न|मपर कुछ राजनीतिक चाल्वाजोंकी ही इतिहास एवं साहित्यमें प्रशंसाके पुल 
बँघे जाते हैं और उन्हींका खागत-सत्कार होता है| लेनिन, स्टाल्नि आदि ही 
ऐतिहासिक व्यक्ति कहलाये जाते हैं, मिछ-मजदूरों, किसानोंको कोन जानता है ! 
दन्द्बादी विचार तककी कसोटीपर अव्यमिचरित नहीं निकलते, यह दिखलाया 
जा चुका है | हास-विकास, निवोण-निर्माणके सिद्धान्तकी कहानी नयी नहीं; पुरानी 
ही है | परंतु इन सबमें अनुस्यृत, अविनाशी आत्माको भुछाकर इसका दुरुपयोग 
किया गया है । अनाचार, पापाचार एवं अन्याय भी विकासोन्सुख हो सकते हें, 
विविध प्रकारके रोग भी विकासोन्मुख होते हैं । सदभावना, सदगुण ओर खास्थ्य 
भी हासोन्मुख एवं निर्वाणोन्मुख होते हैं | माक्तवादियोंके अनुसार विकासोन्धुख- 
का साथ देकर और हासोन्मुखको दो घक्क्े देकर उसे श्ीत्रही खतम कर देनेकी 
कल्पना अवसरबादिता) खार्थ-परायणता ओर दानवताके अतिरिक्त और कुछ नहीं 
है | फिर तो मरणोन्मुख अपने साथीकी भी सहायता करना मूर्खता ही कही जायगी 
ओर फिर चिकित्सा-पद्धतिका विकास भी व्यर्थ ही समझा जायगा | इसके अतिरिक्त 
बाह्मरूपसे बलहीन दशामें विद्यमान व्यक्ति या समूहकी विकासोन्मुखता भी किस 
तरह विदित हो सकेगी ? माक्स तथा लेनिनने किसानोंको विऋआसोन्मुख नहीं समझा 
था; परंतु चीनमें ठीक उसके विपरीत अनुभव हुआ । इसीसे माक्सवादी अटकल- 
का मिथ्यात्व सिद्ध हो जाता है| माक्संवादी असंगतियाँ काल्पनिक हैं। वे ऐसी 
नहीं हैं जिनका समाधान ही न हो | अन्यथा किसी भी व्यक्ति, समुदाय, 
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जीवन या व्यवस्थाकों इकाई मानकर .डसीमें अन्तर्विरोध या असंगतियोंकी कल्पना 
करके उसे विकासोन्मुख मानकर आगन्तुक विध्नोंके हटानेका प्रयत्न न करके 
उसके विनाशके लिये ही दो धक्क्रे देना ठीक समझा जायगा | फिर तो विनश्वर 
वस्तु अवसरसे पहले ही नष्ट हो जञायगी । यही बात कम्युनिष्ट नेताके शरीर; 
स्वास्थ्य एवं वर्गहीन समाज तथा नयी सम्यताके सम्बन्धमें मी कही जा सकती है । 

यदि उद्यादन-बक्तियों एवं उत्पादन-सम्बन्धोंके आधारपर नयी सम्यता॥ 
नयी मानवता ओर नयी संस्कृतिका जन्म हो सकता; तब तो जिस पूजीवादके द्वारा 
इन शक्तियोंका विकास हुआ है; पहले उस पूजीवादका ह्वी इसके द्वारा कल्याण 
होता और फिर वे तद्‌गुण जिनक्री कल्पना कम्युनिशेंमें की जा रही है। पूँजीवादमें 
भी हो सकते ये | अतः धन्त्रों, मशीनों एवं उत्पादनके बढ़नेसे मनुष्यता तथा 
सदगुण बढ़ जायेंगे! यह कल्पना आकाशकुसुम-जेसी ही है। यदि ऐसा ही होता 
तो मानवता-सम्पादनाथ्थ बड़े-बड़े घनपति; कुबेरपति एवं सम्राट घन तथा 
साम्राज्य छोड़कर अक्विंचन वनकर अरण्यवासी होनेका प्रयत्न न करते । वेव 
दम्पति तथा जॉनसनकी दृष्टिसे रूसी कारखाने समाजवादी शिक्षाके केन्द्र हैं और 
रूसके नागरिक ईसाके उत्तराधिकारी हैं। परंतु भूतपूर्व विभिन्न देशोके प्रसिद्ध 
कम्युनिशेद्वार ही लिखे हुए उनके अनुभवोंके संकलन--“पत्थरके देवता? 
पुस्तक--पढ़नेसे तो रूसी नागरिकोंका दूसरा ही रूप मालूम पड़ता है । हंगरी तथा 
पोलेंडकी घटनाओंने तो तथाकथित रूसी कसाईखानेकों भी विश्वक्रे सम्मुख रख 
दिया | कम्युनिष्ठ अपने दलके सदस्यों या खमतसे अविरुद्ध छोगोंके लिये भले ही कुछ 
करते हों, परंतु उनसे मतभेद रखनेवाल्ोकी रूसमें जीवित रहनेका भी अधिकार 
नहीं है । कितने ही वैज्ञानिकोंकी इसलिये मोतके घाट उतार दिया गया कि उनके 
सिद्धान्तोंमं कुछ चेतन कारणवादकी झलक आती थी। कम्युनिष्ट कहते हैं कि 
“रूसमें दूसरी पार्टी इसलिये आवश्यक नहीं है कि वहाँ कोई दूसरे वर्ग हैं ही | 
नहीं, फिर उनका प्रतिनिधित्व करनेवाढी पार्टीकी क्या आव॑ध्यकता है ! कम्युनिष्ट- 
सरकारविरोधी विचार व्यक्त करमा रूसमें राष्ट्रविरोधी विचार प्रकट करना 
समझा जाता है |? परंतु यह स्पष्ट है कि जब गेर-सरकारी विचार व्यक्त करनेका 
किसीको अधिकार ही नहीं है; तब फिर यह मालूम भी केसे हो कि रूसमें मतभेद; 
वर्गभेद है या नहीं ! फिर यदि वहाँ मतभेद है ही नहीं तो प्रबल पुलिस एवं 
गुप्तचर-विभाग वहाँ किस लिये है और वर्गतफाया फिर किसका. होता है ! 

राष्ट्रयताका भाव 

मार्स्सवादके अनुसार *राष्ट्रियता भी पूँजीवादसे ही सम्बन्धित है । यूरोपमें 
पूंजीवादके साथ-साथ राष्ट्रिताका उदय हुआ था । व्यापारिक स्पर्धोके फछ- 
खरूप पूँजीपतियोंमें राष्ट्रयताकी चेतना जागरित हुईं। १५ वीं सददीमें व्यापारियों 
और मल्छाहोंके प्रोत्साइनद्वारा यूरोपके देशोंने अन्य महाद्वीपोंकी खोज की) 
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अंग्रेजोने भारतवर्पमें व्यागरिक) राजनीतिक अधिकार स्थापित किया । अन्य देशों- 
के व्यापारियोंने व्यापारिक सुविधा प्राप्त न होनेके कारण अपनेको पिछड़े हुए 
देशके नागरिक समझा; इसलिये उन्होंने ब्रिटेन-जैसे समृद्ध देशोके मुकाबिलेके 
लिये अनने राष्ट्रकों मुदद़ बनाया । राष्ट्रिताकी मावनाका जिमका कि जन्म १४वीं 
शतीमें हुआ था, उन्होंने उपयोग किया। इसी स्धकि फछुछूूप राष्ट्रियताने 
उग्र रूप घारण किया | स्टाल्निके मतानुसार “पूजीपति राष्ट्रियताका पाठ बाजारमें 
ही सीखता है |? उसके अनुसार भाषा, प्रदेश। आधिक जीवन ओर संस्कृतिका 
स्थायी सम्बन्ध राष्ट्रताका आधार है | एक राष्ट्रमं इन सब॒विश्येषता ओंका होना 
आवश्यक है। इस दृष्टिसे इजराइलके यहूदी राष्ट्र बने | इसके पहले यहूदियोंका 
कोई एक राष्ट्र नहीं कहा जा सकता थः क्योंकि वे यूरोपक्रे मिन्न देशोंमें फेंके 
हुए थे। मध्यक्राल्ीन सम्राज्योंको भी राष्ट्र नहीं माना जाता था। सिक्रेदरका 
साम्राज्य या अन्य साम्राज्य भी राष्ट्रके रूपमें नहों थे। राष््रिताकी आडमें 
ही आधुनिक साम्राज्योंका जन्म हुआ | इन साम्रान्‍्योंमें मिन्न-भिन्न जातियाँतथा 
राष्ट्र हैं| साम्राज्यवादी देश उन जातियों तथा राष्ट्रीोका शोषण करते हैं; फिर भी 
इस सम्बन्ध वे अपनेक्रो अधिक सम्य मानते हैं। जारशाही रुपके साम्राज्यमें 
कई परतन्त्र राष्ट्र एवं जातियाँ थीं | जाग्शाहीके रूसी शासक इनका शोषण करते 
थे | यही स्थिति अन्य सप्नज्योंको भी थी। इन परतन्त्र राष्ट्र धीरे-धीरे राष्ट्रिय 
चेतना जागरित हुई; राष्ट्रिय आन्दोलन आरम्म हुए ओर इनका नेतृत्व पूँजीपतियोंने 
किया । १९वीं झतीमें यूगोपने ओर बीसबीं शर्तीमें एशियाके राष्ट्रेने ब्रिटेन, फ्रांस; 
जमनी; आस्ट्या, हंगरी; तुर्की आदिसे मुक्त होनेके छिये आन्दोलन छेड़े। 

रूसकी बॉल्शेविक पार्टनी कहा कि “जबतक सातम्र।ज्यवादका अन्त 
नहीं होता तबतक राष्ट्रिवताका प्रश्न हल नहीं हो सकता |? कहा जाता है कि 
१९१७ की हूसी क्रान्तिके पश्चात्‌ सोवियतराज्यकी स्थापना हुई | जारशाही 
साम्राज्यके सभी राष्ट्रों एवं जातियोंको आत्म-निर्णयका अधिकार मिल | कम्युनिष्ट 
पार्टीके अनुसार पूजीवादी शोषणके साथ सभी प्रकारके शोषणका अन्त होना 
आवश्यक था । राष्ट्रिन्‍-शोषण भी एक प्रकारका शोषण ही है। प्रत्येक राष्ट्रको 
सोवियत समाजवादीमत तथा संघमें रहने तथा न रहनेकी स्वाधीनता मिली। 
धीरे-धीरे साम्राज्यके अन्य राष्ट्री एवं जातियोंने सोवियत-संघक्ी सदस्यताके पक्षमें 
निणय किया । आत्म-निर्णयके साथ-साथ प्रत्येक राष्ट्रको सांस्कृतिक खतन्त्रता 
प्राप्त हुई। स्टालिनका आरेश था कि “कोई भी कम्युनिष्ट किसी परतन्त्र राष्ट्रमें 
एके शासककी भाँति व्यवहार नहीं कर सकता पार्टके सदस्योको चाहिये कि 
वे पिछड़े हुए राष्ट्रीके जागरणमें सहयोग दें ।! फलखरूप रूसमें निरन्तर 
सांस्कृतिक उन्नति हो रही है| मार्सके मतानुसार “इस जागरणका मूल कारण 
शोषणका अन्त ही है ।? 
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इस सम्बन्ध भी माक्संवादी कैस्पना मनगढ़न्त है। कुठुम्ब, कुछ 
जाति, सम्प्रदाय तथा समाजके समान ही राष्ट्रकी कल्पना भी प्राचीन है। महा- 
मारतमें कई स्थलोमें देशोंके सम्बन्धमें ध्राष्ट्रर शब्दका प्रयोग आया दै। वेदोंमें 
भी राष्ट्र शब्दका प्रयोग देशके लिये आता है, जैसा कि--आबह्यन्त्राह्मणो 
बह्मवचसी जायताम्‌, आराष्ट्रे राजन्यः । १ यजु० सं० २२ | २२ )। इसीलिये 
धर्मनियन्त्रित रामराज्य-प्रणालीमें समश्कि अविरेधसे व्यष्टिके अभ्युदयका विधान 
है। व्यक्ति कुठुम्बके अविरोधसे, कुठुम्न कुलछके अविरोधसे, कुछ आमके, ग्राम 
प्रदेशके, प्रदेश राज्यके ओर राज्य विश्वके अविरोधसे आत्मोन्‍्नतिके लिये प्रयत्न- 
शील हो सकते हैं | कुलके लिये एकका, ग्रामके लिये कुछका और जनपदके 
लिये ग्रामका त्याग किया जा सकता है--पत्यजेदेक कुछस्थार्थ आमस्वार्थ कुल 
त्यजेत्‌ । आम जनपदस्थार्थ आत्मार्थ प्थिव्रीं त्यजेद ॥? अवश्य ही व्यक्तिवाद 
तथा जातिवादके तुल्य ही राष्ट्राद या देशवाद भी संघर्षसे ही उम्ररूप घारण 
करता है । सीमित शक्तिवाले छोग ही यदि सीमित क्षेत्र प्रयत्न करते हैं, तो वह 
प्रभावशाली सिद्ध होता है; अन्यथा समुद्रमें सत्तू घोलनेके तुल्य सीमित प्रयत्न 
अकिंच्त्कर होता है। इसीलिये व्यक्तिगत, कुद्ठम्बगत/ मण्डलगत, शज्यगत एवं 
राष्ट्रगत उत्तरोत्तर विकसित तथा विशाल प्रयत्न ही सफल होते हैं। 'वसुघेव 
कुटुम्बकम के अनुसार विश्वके, तथा महाविराट्की उपासनाके अनुसार अनन्त 
कोटि ब्रह्माण्डात्मा महाविरादके अभ्युदयके लिये भी प्रयत्न होता है) परंतु 
उसके लिये विशिष्टरूपसे उच्चकोटिकी भावनाओंका विकास अपेक्षित होता है । 

धर्मनियन्त्रित रामराब्य-प्रणाठीकी सार्वभौम सत्तामें केवछ समन्वय एवं 
सामझस्यकी स्थापनाके लिये ही सावंभोम सत्ताद्वोरा विभिन्‍न जातियों एवं राष्ट्रोंका 
नियन्त्रण किया जाता है। फिर भी सभी धर्मों, सम्प्रदायों, जातियों तथा राष्टरोंको पूर्ण 
विकासका अवकाश भी रहता है। उसी सार्वभोम सत्ताके द्वारा राष्ट्रों जातियों तथा 
व्यापारियोंके संघर्ष रोके जाते हैं | जैसे व्यक्तिगत उन्‍नतिसे कुड्धम्बोंकी उन्नति और 
कुठम्बोंकी उनन्‍नतिसे ग्रामों तथा नगरोंकी उन्नति होती है; वेसे ही ग्रामों तथा नगरों- 
की उन्नतिसे मण्डलों, प्रान्तों एवं राज्यकी उन्नति होती है। राज्यों एज राष्ट्रोकी 
उन्नति विश्वकों उन्नतिमें अपेक्षित होती है। व्यक्तित एवं कुडीनताका अमिमान 
अनेक बार प्राणियोंको बुरे कर्मोंसे बचाता है। मद्गामारतमें आख्यान है कि “एक 
श्वान किसी महृषिकी कृपासे इक ( भेड़िया ), व्याप्र, सिंह एवं शादूलतक बन 
गया । फिर भी श्वानके संस्कार विद्यमान होनेसे इवानके खमावानुसार उससे ऐसी 
दुश्चेष्ट हुईं कि उसे पुनः श्वान ही बनना पड़ा।? इसी तरह एक समय किसी 
ऋषिने एक मूषिकाकी रूप-योवनसम्पन्त दिव्य कन्या बना दिया । फिर उसे वर 
पसंद करनेके लिये कहा गया | उसने सबसे श्रेष्ठ वर निश्चय करते-करते सूय्यकों 
पसंद किया | फिर सूर्यके आच्छादक बादलको श्रेष्ठ समझा । फिर बादलोंको 
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उड़ानेवाले वायुको, फिर वायुकों रोकनेवाले पर्बंतोंकी और अन्तमें परब॑तोंमें भी 
बिल कर देनेवाले मूपकको सर्वश्रेष्ठ समझकर उसे द्वी पति बनाया। निष्कर्ष यह 
है कि संस्कारोंमें उच्चता धीरे-धीरे आ सकती है, एकाएक नहीं, अतः कुलीनताका 
वड़ा महत्त्व है | 


भारतीय राजनी तिशोने सेनामें कुलीन योद्धाओंका संग्रह आवश्यक बतलाया 
है। युद्धमन्त्री ओर प्रधानमन्त्रीकी नियुक्तिमें भी विशिष्टल्पसे कुलीनताका ध्यान 
आवश्यक बतलाया गया है। यहाँ कु दीनता तथा शालीनताका ध्यान केवल बुरे कमेसे 
बचनेके लिये ही है, घमण्ड या अभिमानके लिये नहीं । दोषत्याग एवं गुगाजनके 
लिये ही गोरवका उपयोग होता हैं। “ओभद्धागवत?में बतछाया गया है कि 
'भगवद्विवुख, विविध गुणयुक्त ब्राह्मणकी अपरेज्षा भगवद्धक्त चाण्डाल भी श्रेष्ठ है | 
भगवद्धक् चाण्डाल अपने कुल्सहित कृतार्थ हो जाता है; परंतु घमण्डी ब्राह्मण 
आत्मकल्याण करनेमे भी समर्थ नहीं होता ।! इसी अभिप्रायसे किसी शासकने 
एक ही अपराधमें पकड़े गये चार अपराधियोंकों उनके कुल; संस्कार; योग्यता 
आदिके अनुसार चार प्रकारके दण्ड दिये | जिसे केवक सामने आते ही छोड़ 
दिया गया; उसकी न्यायालयसे बाहर निकलते-ही-निकलते हृदयगति अवरुद्ध 
होकर मृत्यु हो गयी | जिससे यह कहा गया कि थआप ऐसे, और आपका यह 
काम [? वह अपने-आप फाँसी लगाकर मर गया। जिसे कुछ मल्ा-बुसा कह 
गया; वह देश छोड़कर चला गया ओर जिसे दस बेंतकी सजा दी गयी, वह दस 
ही दिनोंके बाद पुनः उसी अपराधमें पकड़ा गया । 


इस तरह कुछ, जाति, राष्ट्र आदिके अभिमानसे कुछ) जाति एवं राष्ट्र 
गोरवल्लरूप आदशेभूत महापुरुषोंके स्मरणसे, उनके आदशासे प्रेरणा प्राप्त 
होती है | हीन पुरुषोंके चिन्तनसे हीन पेरणा मिलती है और उत्तम पुरुषोंके 
चिन्तनसे उत्तम प्रेरणा मिलती है। यह प्रत्यक्ष है कि विशिष्ट संगीत सुनने 
तथा विशिष्ट संगीतज्ञके दर्शन या माहात्म्य-अ्रवणसे संगीत प्रवृत्ति होती है। 
विशिष्ट वीर पुरुषोंक्ी वीरगाथा सुननेसे मनमें बीरताका संचार होता है । 
कामिनी-इशन या कामकछाके दर्शन; श्रवणादिसे काम-भावना जागरूक होती है । 
सप॑, व्यात्रादि मोषण प्राणीके दर्शयसे भय उत्पन्न होता है । सत्पुरुषेंके दर्शन, 
श्रवणादिसे सद्भावगा उल्बन्न होती है। परोपकारी, दयालु) देशभक्त आदिके 
दर्शन, श्रवण भी उस-उस ढंगके भाव उद्दिक्त होते हैं । विभिन्‍न राष्ट्रोके 
विभिन्‍न ऐतिहासिक संस्मरण होते हैं | उनसे विभिन्‍न महापुरुषों, अवतारों, 
पैगम्बरों; तीर्थंकरों आदिके विशिष्ट सम्बन्ध होते हैं | वे स्थान, वे देश उन-उन 
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अनुयागियोंके लिये तीर्थभूत होते हैं | माक्सवादी भी माक्स एंजिल्सके चित्रों एवं 
कृतियोंका आदर करते हैं| रूसी छेनिन, स्थल्िनिका तथा चीनी माओस्सेत्तग 
आदिकः दर्शन-स्मरण तथा उनकी कृतियोंका आदर करते हैं। इन सबसे उन्हें 
प्रेरणा मिलती है । भावान्‌ शिव, विश, भगवान्‌ रामचन्द्र, कृष्णचन्द्र, बुद्ध 
तथा शड़्राचार्य आदिसे संस्कारका) विशेषरूपसे मारतभूमिका विशिष्ट सम्बन्ध है । 
अयोध्या, मथुरा; वृन्दावन गोवर्धन, यमुना गड्ढा, चित्रकूट; रामेश्वर; द्वारका 
जगनन|थ) उजयिनी आदि विशिष्ट तीथ माने जाते हैं | इन हेतु ओंसे विशिष्ट देशो में 
उन देशवासियोंकी विशिष्ट श्रद्धा होती हैं। उनकी रक्षा ओर समृद्धिके लिये उनके 
द्वारा विशिष्ट प्रऊारकी प्रेराएँ मिलती रहती हैं| शास्त्रोमें तो कहा गया है कि 
जननी ओर जन्मभूमि खर्गते भी अधिक श्रेष्ठ होती है-- “जननी जन्‍्मरभूमिश्र 
स्रगोंदपि ग़रीयसी ।! 


अत 
कर 


आधुनिक इतिहास बतलता है कि माक्संवादी नीतिके अनुसार बने हुए. 
धअन्ताराष्ट्रिय मजदूर-संघ? में यद्यपि १९०७ की स्टाटगार्टकी बठकमें यह प्रस्ताव 
खीकृत हुआ था कि पआगामी दवनेवाले महाययुद्धोंमे मजदूरोंकों भाग न लेकर 
उनका जोरदार विरोध करना चाहिये ओर महायुद्धकों गह्युद्धके रूपमें परिणत 
करके साम्राज्यवादका अन्त करके समाजवादकी स्थापना करनी चाहिये |? इसी 
प्रस्तावकों सन्‌ १९१० की कापेनहेगेनकी वैठकम पुनः दोहराया गया । फिर भी 
१९१४ में जब पहला महायुद्ध प्रारम्भ हुआ; तो सभी देशेंके मजदूरनेता 
राष्ट्रियताके खामाविक प्रवाहमें बह गये ओर उन्होंने युद्धका समर्थन किया | कहावत 
है कि “पहले अपनी ही दाढ़ीकी आग बुझायी जाती है?। दूमरे अन्ताराष्ट्रिय मजदूर- 
संप्रके बहुमतने उपयुक्त प्रस्तावका उल्छ्ठन किया | फ्रांसके क्रान्तिकारी संधवादी 
भी इप राष्ट्रयताकी लहरमें बह गये ओर राष्ट्रिवाके आधारपर एक देशके 
समाजब्रादी दल दूमरे देशके समाजवादी दलसे खुलकर लड़े | १९१९ में अन्ता- 
राष्ट्रिय मजदूरसंघकी पुनः स्थापना करनी पड़ी ओर किर उसका भी द्वितीय 
महायुद्ध-कालमें अन्त कर दिया गया; अब “कोमिन्फाम? नामकी संस्था बनी । 
ट्रुव्स्कोके अनुयायी तो स्टाहिन एवं रूसको माक्सवादी परम्पराके विपरीत 
समझते हैं और रूती राज्यमें नोकरशाहोका बोलवाछ्य मानते हैं | अन्य 
वामपन्थी लोग भी यही समझते हैं कि “तावियत रूसने माक्सीय विश्वक्रान्तिका 
मांग छोड़ दिया है; उसमें नोकरशाही एवं स्टेलिनशाही का ही एकाधिकार है; व 
दुनियाके प्रतिक्रियावादियोंसे समझौता करके उन्हें ओोत्साइन देता है |! 


माक्सवादी इतिहासके आधारपर कहते हैं कि “सर्वद्राका राज्य आनेवाला 
ही है; खागतके लिये तैयार रहो |” अराजकतावादी कहते हैं--वह राज्यहीन 
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सम्मज आ ही गया है; स्वागतके लिये तेबार रहो |? हॉब्स, लॉक, रूसो आदि- 
की भी एक ऐतिहासिक धारणा थी । कान्ट+ ग्रीन, फिक्‍्टे, हीगेल आदिकी 
दूमरी ही ऐतिहासिक धारणाएँ थीं | माक्से एंजिल्सकी अलग ही ऐतिहासिक 
धारणा है | हॉब्सके मतमें 'राज्यके जन्‍्मसे पहले मनुष्य एक खूँखार जानवरके 
तुल्य भीषण था |? लॉक एवं रूसोके अनुसार 4राज्यके जन्मसे पहले मनुष्य एक 
श्रेष्ठ स्थितिमें था | फिर वह राज्यक्रे पचड़ेमें क्‍यों पड़ा ! इसके भी भिन्न-मिन्र 
प्रकारके उत्तर हैं | बहुतोंने अनुबन्ध या 'सोशल-कन्ट्र'क्ट?क्ों ऐतिहासिक कहा 
और बहुतोंने उसे सर्बवथा अप्रामाणिक बन्‍छथा । ये सभी लोग इतिहास्का 
ही नाम छेते हैं। मविध्यक्रे सम्बन्धर्म भी ऐसी ही विभिन्न अटक् हैं। रूसोका 
सामान्येच्छाका राज्य; ग्रीन, कान्टका आदर्श विश्वराज्य; हींगेलका आदर्श राज्य: 
माक्सका वर्गदीन राज्य, वाकुनिनका राज्यहीन रुमाज एक खण्मिल जगत्‌की 
ही चीजें रह गयी हैं| फिर मी उनके अनुयायी अंब-विश्वास डिये उन्हीं लवीरोंको 
पीट रहे हैं, यद्यपि वे शाद्नवादियोंकों हो अंध-विश्वासी मानते हैं | 


परंतु रामायण; महाभारतका इतिहास समाधिजन्य ऋतम्भरा प्रज्ञापर 
आधघारित है | वह तार, टेलिग्रिन्टरके आधारपर या अटकलोंके आधारपर नहीं बना; 
ओर न किसी मूर्ति, शिलालेख; स्तम्मों अथवा मुद्राओंके आधारपर ही बना है | 
इसीलिये रामायण, महाभारतादि इतिदह्वास इतिवृत्तसम्बन्धी पात्रोंके इसित, भाषितः 
इद्धित, चेशिति, स्थूछ, सूक्ष्म; संनिक्ृष्ट, व्यवद्िित--सभी घटनाओंका हस्तगत 
आमलकके समान प्रत्यक्ष आष साक्षात्कार करके ही लिखे गये हैं। इसके 
अतिरिक्त आधुनिक इतिहासोंकी काल-सीमा छः हजार वर्षकी ही तो है। इसीमें 
उनका ऐतिहासिक एवं प्रागेतिहासिक कारू आ जाता है, परंतु रामायणादिकी 
दृष्टिसि तो वतमान सृष्टि लगभग दो अरब वर्षकी है। यदि संसारभरका एक वर्षका 
इतिहास एक पन्‍नेमें मी लिखा जाय तो भी दो अरब पन्‍नेका इतिहास होता है; फ़िर 
उसका कितने दिनोंमें अध्ययन हो सकेगा और कोन, कब तथा क्या निष्कर्ष निकाछ 
सकेगा और कब उसे कार्यान्वित किया जायगा ! इतिहासका अभिप्राय 
भी गड़े मुदंकी उखाड़नेके तुल्य पुरानी घटनाओंको दोहराना ही नहीं; 
किंतु उन अतीत घटनाओंसे धार्मिक, सामाजिक, आध्यात्मिक, राजनीतिक 
अम्युदयोपयोगी शिक्षण (सबक ) प्राप्त करना ही होता है। अतएव सभी 
घटनाओं या समी व्यक्तियोंको इतिहासमें स्थान नहीं मित्रता ओर न सबका 
उल्लेख ही इतिहासमें सम्भव है | कितने ही मनुष्य उत्पन्न होते हैं; कितने ही 
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मरते हैं, कितनी ही घटनाएँ घट्ती रहती हैं | उनका इतिहासमें न तो उल्लेख 
ही होता है ओर न उल्लेख करना सम्भव ही है । नगरों; आमोंमें मनुष्योंके 
जन्मने-मरनेका लेखा-जोखा हंता है। फिर भी पश्चुओं, पक्षियों, मच्छरोंके 
जन्मनें-मरनेका कोई लेखा-जोखा नहीं होता | इतिहासकी दृष्टिमें सामान्य 
मनुष्यों एवं घटनाओंका भी यही हाल है। 
इतिहासका व्य विषय 

माक्सवादी कहते हैं कि (राजाओं, महाराजाओं) वीरपुरुषोंका वर्णन करना 
इतिक्षप्क्रा लक्ष्य न होकर समष्टि जनताकी खाभाविक जीवनस्थिति। उत्पादन- 
साधन ओर उनके परस्पर सम्बन्ध तथा उनके परिणामौक्रा निरूपण ही इतिहासका 
मुख्य विषय होना चाहिये |! तदनुसार ही माक्सवादी प्राथमिक वर्गद्दीन 
समाज; फिर मालिक ओर गुलाम) फिर सामन्त एवं किसान-गुलमः फिर पूँजी- 
पति और मजदूर) फिर मजदूर राज्य तथा पुनः वर्गविदीन--समाजकी स्थापनाका 
इतिहास सिद्ध करके दिखछाते हैं | दूसरे छोग पाषाण-युग, लोह-युग) यन्त्र-युग 
आदिकी कल्पना करते हैं। इतिहासके गोरखघंघेसे अपने-अपने मतछबकों चीज 
सभी निकालते हैं, विशेष प्रामाणिक आधार खोजे बिना ही कल्पनाके महल 
खड़े किये जाते हैं | फिर ये सभी कब्पनाएँ हजार, दो हजार वर्षके इतिहासके 
भीतर ही हैं | विशेषतः मार्क्सवादी विवेचन अधिकांश रूपसे ४०० वर्षोंक्री ही 
प्रट्नाओंपर निर्भर है | छाखों-करोड़ों वर्षोके इतिहासकी कोन-कौन-सी घटनाएँ: 
आधुनिक कव्पनाओंमें साधक हैं; कोन-कोन-सी बाधक हैं--इससे उनका कुछ भी 
मतलब नहीं । यदहदी थिति अराजकतावादियोंकी भी है। घटनाएँ सब 
सकारण द्वोती हैं | फिर भी सब घटनाएँ परस्पर एक दूसरेकी कारण नहीं 
होतीं | कई स्थलोपर तो घटनाएँ: अव्यवहिंत होनेपर भी उनमें कार्य-कारण-माव 
नहीं माना जाता | कोवेका बेठना ओर ताड़का गिरना व्यवधानशून्य होनेपर भी 
कार्य-कारण-सम्बन्धसे शून्य होता है। इसी आधारपर बहुत-सी घटनाओंके 
सम्बन्धोकी काकतालीय ही माना जाता है | इसके अतिरिक्त प्राणियों, देश तथा 
संसारके सोभाग्य-दौर्भाग्य दोनों ही चलते हैं | दोर्माग्यसे बुरी घटनाएँ और 
सौभाग्यसे अच्छी घटनाएँ भी घटती हैं । अच्छी घटनाओंके मूलमें सोभाग्यके 
अतिरिक्त सत्प्रयत्नका भी हाथ होता है । बुरी घटनाओंमें दुर्भाग्यके अतिरिक्त 
प्रमाद, आलूस्य, दुराचार; दुष्प्रयल्नका भी हाथ रहता है। रावणके हाथों भी 
बहुत-सी धय्नाएँ हुईं । युधिष्ठिर एवं दुर्योधनादिके द्वारा भी अनेक ढंगकी 
घटनाएँ घटी । देवों-असुरोंसे सम्बन्धित घटनाओके बारेमें भी यही बात कही 
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जा सकती है| बुरी वट्नाओंका वर्णन बुरे कार्मोते बचने और सावधान होनेके 
लिये होता है तथा अच्छी घटनाओंक़ा वर्णन गुणग्रहण एवं प्रोत्साइनके लिये 
होता है | इसीलिये रामायणके अध्ययनसे यह शिक्षा ग्रहण करनी चाहिये कि राम- 
भरत आदिके समान वतंना चाहिये, रावणादिकी तरह नहीं | महाभारत पढ़कर 
यह पाठ सीखना चाहिये कि युधिष्ठटिरादिकि समान बन करना चाहिये) 
दुर्याधन आदिके समान नहीं--(रामादिवद्‌ वत्तितव्यं न तथा रावणादिवत्‌ । 
युधिष्टिरादिवदू वत्तितव्यं न दुर्योधनादिवत्‌ ॥! 


सदाचार) सद्धर्म, सत्कर्म) सदुद्योग, सद्धनाजेन एवं सदुपायोका शिक्षण 

ऐतिहासिक सद्घटनाअँसें सीखा जा सकता है । सत्पुरुषोके भी कुत्तित आचारोंका 
अनुसरण नहीं किया जा सकता | प्यच्दाचरति श्रेष्टसत्तदेवेतरो जनः” यह खमा- 
वोक्ति है। प्राणीकी खामाविक प्रवृत्ति श्रेष्ठ पुरुषोंके अनुकरण करनेकी होती है, 
अतः श्रेष्ठ पुरुषोकी शासत्रानुसारी सदाचार-पालनका विशेष ध्यान रखना चाहिये। 
ध्राणियोंको भी श्रेष्ठोके शाख्रानुसारी सुचरितोंका ही अनुकरण करना चाहिये; दुश्चरितों- 
का नहीं । इसील्ये बेंदिक ऋषिने कहा हैं कि जो हमारे सुचरित हों उन्हें ही 

तुम आचरणमें छाओ, दुश्चरितोंको नहीं---'यान्यस्माक५ सुचरितानि तानि त्वयो- 

पास्थानि; नो इतराणि? ( तैत्तिरीयोपनिषद्‌ १। १११२ ) | अध्यात्म-इष्टिसे 
विज्ञान-वैराग्यकी विवक्षासे ही विभिन्न महापुरुषोंकी घटनाओंका वर्णन किया जाता 

है। उक्त प्रयोजनसे भिन्न वाग्वैभवसे अन्य कोई परमार्थ.नहीं है। श्रीशुकदेवजीने 

परीक्षित्‌कों बतढछाया था कि मैंने जो संसारमें यश फेलाकर खर्ग जानेवाले 

महापुरुषोंकी कथाएँ कहीं हैं, उनका अभिप्राय विज्ञान वेराग्यके प्रतिपादनमें ही है। 

कितना ही बल्वानः बुद्धिमान; धनवान सम्राट क्यों न हो; सबको ही कालके 
मालमे जाना पड़ता है। खधमोनुष्ठान। परोपकार एवं साक्षात्कार ही जीवनका 
सार है | प्रपश्चका अधिष्ठान आत्मा ही सत्‌ है| इस प्रकार वैराग्य, विज्ञान 

सम्पादनके अतिरिक्त वा्वैमवकों छोड़कर कोई परमार्थता नहीं है | हाँ, जगलकारण 
सदंश) सर्वशक्तिमान्‌ चेतन भगवानकी कथाओंका वर्णन तो भक्तिके लिये 
भी उपयोगी है-- 


कथा इमास्ते कथिता महीयसाँ विताय छोकेघु यशः परेयुषाम्‌। 
विज्ञानवेराग्यविवक्षया विभो वच्चोविभूतीन॑ तु॒पारमाथ्यम्‌ ॥ 
यस्तृत्तमछोकगुणानुवादः संगीयते5भीदृणममज्ञलन्नः । 
तमेंव नित्य शणुयादभीक्ष्ण कृष्णेइमरां . भक्तिमभीप्समानः ॥ 

( भागवत १२। ३। १४-१५ ) 
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माक्सवादियोंके मतानुसार ध्वर्ग-संघषे, वर्ग-विद्ेष एवं वर्ग-विध्यंसका 
इतिहास ही इतिहास? माना जाता है; परंतु वस्तुतः वही मानवका इतिहास नहीं है। 
वाद; प्रतिवाद, सवादका भी यही ध्येय नहीं है; किंतु आत्मताक्षात्कार, ख- 
धर्मानुष्ठ.न) क्षमा; दया; परोपकार, त्याग; तपस्या आदि ही इतिहासका ध्येय है । 
अवश्य ही खाने-कमाने; लड़ाई-झगढ़े ओर संघर्षडी भी घटनाएँ होती हैं, परंतु 
वे आदर्श एवं अनुकरणीय नहीं हैं | उनके द्व'रा उत्थानानुकूछ रचनात्मक शिक्षा 
नहीं अहण को जा सकती। मनुष्योंमें ही क्‍यों, पशु-पक्षियों, कीड़ों-मकोड़ोंम भी 
खाने-पीने; विषयोपभोगके लिये संघर्ष चलता है | कइयोंमें तो खूब जमकर लड़ाई 
होती है | बंदरों, मुर्गों, तीतरों, भेड्रों आदिमें भी गहरी लड़ाई होती है । 
उनमें भी जातिमेदके आधारपर प्राबल्य-दोबल्य होता है | मुर्गोर्मे यह प्रसिद्ध हैं) 
किसी भी लड़ाईमें दो गुट हो सकते हैं | मजदूरोंकी ही आपसमें जब कभी लड़ाई 
होने छगती है; तब उनमें दो गुट बन जाते हैं। कभी जातिभेदसे संघर्ष होता है+ 
कभी घमभेदसे, कभी जीविकामेदसे ओर कमी सिद्धान्तभेदसे भी संघर्ष चलता 
है। कई कूय्नीतिशोंद्वारा कृत्रिम गुट बना डाले जाते हैं | आजकल तो र्त्री-पुरु्षों- 
में भी संघ्रष उत्पन्न करनेकी चेश्ट चल रही है | 


घटनाएं चेतनके परतन्त्र होती हैं; किंतु चेतन घटनाओंके परतन्त्र नहीं 
होता । चेतनकी परतन्त्रता इसी प्रकार अस्थायीरूपसे सम्भव होती है। जेसे एक 
दौड़नेवाले चेतन व्यक्तिने अपने आप खतन्त्रतापूवक स्वेच्छासे दोड़ना प्रारम्भ 
किया । वह दौड़ने; न दोड़ने या बैठ जानेमें पहले खतन्त्र है; किंतु बादमें दोड़ने- 
से उत्पन्न होनेवाले वेगके बढ़ जानेपर वह परतन्त्रताका अनुभव करता है। फिर 
उसे ठहृृरना होता है तो कुछ पहलेसे ही उसे अपनी गति मन्द करनेका प्रयत्न 
करना पड़ता है। मोटर आदिका दौड़ना रोकनेके लिये तो ओर भी पहलेसे गति 
मनन्‍्द करनेके लिये प्रयत्न करना पड़ता है। मनन करनेवाल्य मन्‍्ता चेतन मनका 
प्रयोक्ता है; वह खतम्त्र है। परंतु मननजन्य वेगके बढ़ जानेपर मननको सहसा रोक 
देना मन्ताके वशकी बात नहीं होती । मनन रोकनेके लिये मन्ताको यम-नियमादि- 
अशज्ञयोग करने पड़ते हैं। आये दिन हम देखते हैं कि मनुष्य परिस्थिति बनाता 
है और उसका सामना करता है | यदि ऐसा न हो; प्राणी परिस्थितिका एक 
जडयन्त्र ही हो; तब तो पुरुषाथके लिये स्थान ही न रह जाय | वेशञानिक कितनी 
हाँ बार यन्त्रेंके निर्माणमें तथा संचालनमें असफल हेते हैं। कितनी ही बार रेल) 
मोटर एवं वायुयानोंकी दु8टनाएँ होती हैं; फिर भी दिम्मती छोग घबराते नहीं; 
संकटपूर्ण परिखितिका मुकाबला करते हैं | 
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सम्पत्ति-विपत्ति; अनुकूल्ता-प्रतिकूलता--सभीमे बाद, प्रतिवाद, संवादकी 

कथा जुड़ सकती है। उन्नति मी पाप-पुण्य, भलाई-बुगई दोनोंकी होती है। 
शैतानवर्गकी भी उन्‍नति एवं अबनति होती हैं | इसी तरह एक सजन और 
सह्लननवर्गकी भी उन्नति एवं अवनति हो सकती है। सभीका समर्थन इतिहाससे 
मिल 0कता है| फिर भी सजन छोग सजनोंके इतिवृत्तिसे ही शिक्षा ग्रहण करेंगे 
और सजनोचित उपायसे ही उन्नतिका प्रयत्न करेंगे। आर प्रामाणिक रामायण; 
मह्ञमारत आदि इतिहासोंके आधारपर तो बतलाया जा चुका है कि कृतयुगमें 
सत्त्प्रधान धर्मनियन्त्रित मनुष्य राज्य, राजा तथा दण्ड-विधान आदिके दिना 
ही एकमात्र धर्मसे नियन्त्रित होकर सब काम आपममें ही चला लेते थे | उस 
समय सक्त-प्रधान एवं घर्म-नियन्त्रित होनेके कारण अपराधी भी कोई नहीं होता 
था | इसका कारण यह भी था कि सर्वश्ञ सवंशक्तिमान्‌ स्वच्छ परमेश्वरके अधिक 
संनिहित प्राणियोंमें खच्छता अधिक थी । जो वस्तु खच्छ कारणसे अधिक 
संनिहित होती है; वह उतनी ही खच्छ होती है। जैसे आकाशसे उत्पन्न वायु 
पृथ्वीकी अपेक्षा अधिक खच्छ है। तेज वायुकी अपेक्षा कुछ कम, विं.ठु जलादिकी 
अपेक्षा अधिक खच्छ है | तेजकी अपेक्षा जल कुछ कम खच्छ है, परंतु प्रथ्वीकी 
अपेक्षा अधिक खच्छ है। प्रथ्वी पार्थिव प्रपग्चकी अपेक्षा अधिक खच्छ है । इसी 
तरह परमेश्वरसे उत्पन्न ब्रह्मा और ब्ह्मासे उत्पन्न वशिष्ठादि महर्षि अधिक खच्छ, 
सात्िक एवं स्वश्ञ थे । परमेश्वरसे उत्तरोत्तर दूर परम्परा सुष्ट प्राणियोंकि सत्तमें 
तथा सर्वश्ञता आदिमें भी उत्तरोत्तर न्यूनता आती गयी। तदनुकूछ ही रज- 
समोगुणकी वृद्धि होनेसे पाप एवं अपराधकी भी वृद्धि होती गयी | जहाँ सत्तव एवं 
धर्मवी प्रधानता है; वहाँ घर्मनियन्त्रण ही पर्याप्त है। जहाँ सत्व एवं घर्मकी 
न्यूनता होती है, वहाँ बाह्य नियन्त्रण भी अपेक्षित होता है। जलकी जैसे निम्न 
प्रदेशकी ओर स्वभावतः प्रवृत्ति होती है, वेसे ही इन्द्रियोंकी अपने विषय दब्द। 
स्पर्श, रूप; रत) गनन्‍्धकी ओर खाभाविकी प्रद्वत्ति होती है। सुन्दर शब्द, सुन्दर 
स्पर्श, सुन्दर रूप सुन्दर रस) सुन्दर गन्ध, सुन्दर भूषण वसन) सुन्दर र््री 
आदिकी ओर इन्द्रियोंका स्वाभाविक खिंचाव होता है। इन्द्रियां ओर मन सुन्द्रता- 
मात्र देखकर किसी वस्तुकी ओर प्रदत्त होते हैं | “यह मेरा है या पराया। यह 
ग्राह्म है या त्याज्य,? यह विवेक्र तो धरम नियन्त्रितः शास्नसंस्कृत मन ही कर सकता 
है। मनके अधिक विषयप्रवण एवं रागी हो जानेपर उसके नियन्त्रणकके छिये फिर 
शासत्रके अतिरिक्त नरक एज राजदण्ड आदिका भय भी अपेक्षित होता है। यही 
कारण है कि जत्र सच-घर्ममे कमी हुई। रजोगुण, तमोगुणकी वृद्धि हुई और 
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अधर्मका विस्तार हुआ तब इन्द्रियोपर नियन्त्रण भी कम हो गया । फिर तो 
राग-प्रवण मन सुन्दर परघन तथा परकलत्रादिके अपहरणमें प्रद्ृत्त होने छगा । 
तमी माह्यन्याथ फैला और प्रजा उद्विग्न होकर नियन्त्रण एवं व्यवस्था चाहने 
ला | तभी परमेश्वरानुणहीत, चन्द्र-सू्यादि अश्लोकपालोंके अंशेंसि युक्त राजा- 
का प्रादुर्भाव हुआ और उसपर भी घम्मका नियन्त्रण हुआ । 


धर्म-नियन्त्रित राजा धर्म-प्रसार, दण्ड-विधान आदिद्वारा मात्स्यन्यायको 
हटानेमें समर्थ हुआ । वैवस्वत मनु; इक्ष्वाकु) मान्धाता; दिलीप, गाधि) अलके) 
शिवि) रन्तिदेव, हरिश्रन्द्र; रामचन्द्र; युधिष्टिरादि राजा पूर्ण घ्म-नियन्त्रित, दयाल; 
परोपकारी और प्रजारक्षणार्थ अपना सव्स्व बलिदान करनेवाले हो गये हैं | रामचन्द्रका 
प्रजारना्थ सर्वत्याग प्रसिद्ध है। शिवि) रन्तिदेव आदि नरेज्द्रोंने केवल प्रजाके ही 
नहीं) पश्चु-पक्षियोतकके हितार्थ अपने राज्य) घन, प्राण--सब्र कुछका त्याग किया 
है । इन्हें शोषक एवं अन्यायी कहना झद्ध उच्छुछ्ुल्ताका ही प्रदशन .करना है.। 
धर्म-नियन्त्रित राजा; जनप्रतिनिधियोंका शासन ही ऐ.हिक, आमुष्मिक; अभ्युदय 
और परम निःश्रेयसका मार्ग प्रशस्त कर सकता है। उसके बिना मात्त्य-न्याय 
कैठता है| समीका शासनमें भाग लेना सम्भव न द्वोनेसे प्रतिनिधिकी कल्पना 
करनी पड़ती है । प्रतिनिधि मुख्यसे भिन्‍न होता ही है; किंतु वह मुख्यका अपेक्षित 
एवं निश्चित कार्यकारी होता है | स्वेच्छात्मक सं्राओं या अराजकतावादी संघको 
मी वो यूरोप या संसारके लिये प्रतिनिधि निश्चित करना ही पड़ता है। हाँ, प्रति- 
निधि योग्य होना उचित है। अराजकतावादकी नींव है व्यक्ति और मार्क्सवाद- 
की नींव है समाज | प्रथम पक्षमें समूहकी स्वाधीनताकी पहली सबसे बड़ी शते है 
व्यक्तिकी स्वतन्त्रता । तदनुसार सब कुछ व्यक्तिकी स्वाधीनताके लिये ही होना 
चाहिये । दूसरे पक्षमें स्वाधीनताकी सबसे बड़ी शर्ते है जनताकी स्वाधीनता। अतः 
सब कुछ जनताके लिये ही होना चाहिये। रामराज्यवादीकी दृश्टिमें व्यक्टि और 
समश्विका अमेद है; अतएव दोनोंका समन्वय ही सिद्धान्त है । समश्टिके द्वारा 
व्यष्टिको अभ्युदयकी सुविधा मिलती है और व्यश्िि द्वारा समष्िका निर्माण होता है। 


समाजवादी तथा अराजकताबादी दोनोंह्ीके सिद्धान्तोंके आधारभूत इतिहास 
अल्य देशीय हैं। माक्सके अनुभवका क्षेत्र इंग्लेंडका श्रमिक आन्दोलन ही था। 
अधिक-से-अधिक फ्रांस) जर्मनी तथा इंग्लैंडके, तत्रापि लगभग ४०० वर्षतकके ही 
इतिहासपर उसका सिद्धान्त प्रतिष्ठित है। अतः उसका क्या प्रामाष्य ! 


अष्टम परिच्छे 
ह्‌ 
माक्स-दर्शन 

मास प्रयोग तथा अनुभवद्वारा प्राप्त ज्ञानको ही वास्तविक शान मानता है | 
८डाइलेक्टिस! (इन्द्रमान) की चर्चा हम प्रहले कर आये हैं। यह एक यूनानी शब्द 
है, जिसका अर्थ है दो मनुष्योंका वा्तोॉलाप | इसमें एक तकंकी स्थापना की 
ज्ञाती है; फिर उसका खण्डन होता है; जिससे नये तककी उत्थापना होती है । इस 
प्रकार एक नीचे दर्जके सत्यसे ऊँचे दर्जके सत्यपर पहुँखते हैं । यह एक क्रमोन्नतिकी 
प्रक्रिया है; इसमें खिरता नहीं है; वेग है। यही प्रक्रिया सारी प्रकृतिमें वर्तमान 
हैं। मानव-समाज ओर प्रकृतिके इतिहाससे ही दृन्द्रमानके नियम निकाले गये 
हैं| ये नियम व्यापकरूपसे सब प्रकारकी गतिके नियम हैं | इनमें तीन मुख्य हैं; 
१-परिमाणका गुणमें तथा गुणका परिसाणमें परिवर्तत करनेका नियम) 
२-विरोधियोंके अन्तःप्रवेशका नियम तथा स्वयं विपरीतानुबर्तंतका नियम ओर 
३-प्रतिषेधके प्रतिघेधका नियम | इन तीनों नियमका विस्तार हीगेलने विचारके 
नियमोंके रूपमें किया है। पहछा नियम उसके तकशास्त्रके पहले खण्डमें है, जिसका 
नाम है अस्तिलका सिद्धान्त ( डाकृद्रेन आफ बीइंग्स )। दूसरा नियम दूसरे 
खण्डमें है; जिसका नाम है सत्ताका सिद्धान्त ( डाकूट्रिन आफ एसेन्स )। तीसरा 
नियम है; उसकी सारी प्रथाका बुनियादी नियम | मार्क्स इन नियमोको प्राकृतिक 
नियमोंके रूपमें देखता है। 

“पहला नियम जिसे हम यों कह कहते हैं कि प्रकृतिमें गुणात्मक परि- 
वर्तन भूत या गतिके परिमाणमें कमी या बेशीके कारण होता है । प्रकृतिमें गुणोंका 
प्रभेद निर्भर है रासायनिक संघटनके प्रभेद नियमपर या गति या शक्तिके परिमाण 
या[रूपपर। इसलिये भूत या गति घटाये-बढ़ाये बिना किसी वस्तुके गुणोंमें परिवर्तन 
करना सम्मव नहीं | दूसरे नियमकी पूर्ति हम यों भी कर सकते हैं कि हर एक 
वस्तु दो विरोधी भावोंका संग्रोग है; अर्थात्‌ हर वस्तुमें ओर वस्तु-चिन्तन क्रियाके 
लिये भी यही छागू है | दोनों पहलू हैं, भावात्मक और अमावात्मक; घनात्मक 
और ऋणात्मक । दूसरे शब्दोमें सत्य विरोधात्मक है । अतिभोतिकवादी इस 
सहज सत्यकोी उपलब्धि नहीं कर सकता; इसलिये कि वह हर वस्तुको 
स्थिररूपमें देखता है । लेकिन यह जगत्‌ ओर इसके पदार्थ सदा चचद्नल हैं । 
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पीछे हमने देखा है कि गतिमात्र इस प्रकारके विरोधात्मक सत्यका उदाहरण 
है। किसी वस्तुके स्थानपरिवर्तनकों हम यों ही समझ सकते हैं कि वह वस्तु 
एक ही समयपर एक्राधिक खानपर है तथा एक ही ख्थानपर है भी ओर नहीं 
भी है | इस विरोधामभासका हल है गति | 

अध्यात्मवादीका इस स्म्बन्धमें कहना है कि इन्द्रमान कोई व्यापक या 
स्थिर सिद्धान्त नहीं है; क्योंकि. विचार करनेपर वह वाद-विवाद, तक-प्रतितर्क में 
भी सही नहीं उतरता । तकंके सम्बन्धमें यही कहा जा सक्रता है कि वह 
प्रमाणान्तरोके समान प्रतिष्ठित नहीं होता | कोई ताकिक अपने तकंसे एक 
वस्तुको प्रतिष्ठित करता है, दूसरा कोई उससे भी बड़ा तार्किक और उत्कृष्ट तकसे 
पहले तकको तक मास सिद्ध करके प्रथमतक॑+द्ध व्यवस्थाका खण्डनकर अन्य उत्कृष्ट 
व्यवस्थाकों प्रतिष्ठित करता है | इसी प्रकार उत्तरोत्तर खण्डन-मण्डन 
चलता रहता है--यत्नेनानुमितो5प्यथ: कुशलेस्नुमातृभिः । अभियुक्ततरी- 
रन्येरन्यथेवो पपाद्रते॥? परंतु इस तरह तो तक ही अप्रतिष्ठित ठहरते हैं, फिर उनके 
द्वारा किप्ती भी अर्थकी सिद्धि नहीं हो सकती | फिर तो तब द्वारा किसी भी सत्यपर 
पहुँचना सम्भव नहीं है। परम सत्यतक पहुँचनेकी बात तो दूर रही | 
अनवस्थित तक॑के आधारपर ही द्वन्द्रमान सिद्धान्त बनानेका प्रयत्न किया जाता 
है, शिठु अनवस्थित तक किसी भी रुत्यका बोधक नहीं हो सकता १ 
अतः ऐसे आधारपर आधारित इन्द्रमानके आधारपर किसी सिद्धान्तपर 
पहुँचना कैसे सम्भव है 

यद्यपि रामराज्यवादी तकको सबंथा अप्रतिष्ठित नहीं मानते। वे कहते 
हैं कि कतिपय तकॉका अप्रतिष्ठितत्व देखकर ही तकजातीय होनेसे विमत तकीका 
भी अप्रतिष्ठितत्व अनुमित किया जाता है। परंतु यदि सभी तक अप्रतिष्ठित हैं 
तो तकॉका अप्रतिष्ठितत्व सिद्ध करनेवाल्ा तक भी अप्रतिष्ठित ही होगा । फिर 
स्वतः अप्रतिष्ठित तकके बछपर तकॉाँका अप्रतिष्ठितत्व केसे सिद्ध होगा ! इस तरह 
कहना होगा कि सत्यवोधक तक या प्रमाणान्तरसंवादी तर्क अप्रतिष्ठित नहीं 
होता । जो तक॑ प्रतिष्ठित होता है; वह तो निश्चितरूपसे वस्तु-तत्तका बोधक होता 
है। फिर उसका तकंन्तरसे खण्डन भी नहों हो सकता ओर न उसके द्वारा 
सिद्ध विधषयका ही खण्डन हो सकता है | न उससे उत्कृष्ट तकका उत्थान 
होता है ओर न उसके द्वारा उत्कृष्ट सत्यके सिद्धकी ही आशा रहती है । सुतरां 
प्रत्यक्ष एवं आगममें इस न्यायका संचार नहीं हो सकता; क्योंकि किसी भी 
तकॉन्तर या प्रमाणान्तरसे निर्दाष प्रत्यक्षागमका बाध नहीं होता | इस तरह 
जब विचार या तकके स्वजातीय; विज्ञातीय प्रमाणोंमें ही खण्डन-मण्डन, साधन- 
बाधनकी परम्परा नहीं चलती, तब भोतिक विषयों में दन्द्रमान सिद्धान्तरूपसे केसे 
लागू होगा ! 
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परिमाणका गुणमें परिवर्तन तथा गुणका परिमाणमें परिवर्तनका नियम 
अवश्य कहीं उपलब्ध हो सकता है, परंतु यह नियम अव्यमिचरित नहीं है। 
नत्तिकासे घट, तन्तुसे पट बनता है; प्रकृति जलानयन$ अज्जप्रावरण; शीतापनयनकी 
सामय्य नहीं होती, परं ठु कार्योमें यह सब्र होता है | यहाँ मूलकारणसे मिन्‍न किसी 
भी वस्तु-अन्तरका प्रवेश नहीं है, फिर भी कारणसे कार्यकी भिन्‍नता नहीं होती। 
जैसे शिविकाबाइक प्रत्येक रूपसे मार्गदर्शनादि कार्य करते हैं; किंतु मिलकर 
शिविकाबहन काय करते हैं। इसी तरह तन्तु आदि जो कार्य नहीं कर पाते; वह 
कार्य तन्तुनिर्मित पटादि कर सकते हैं। इसी तरह वेदान्तरीतिसे शब्दगुणवाले 
आकाशसे उत्पन्न वायुमें शब्द, स्पश दो गुग हो जाते हैं । फ़िर बायुसे 
उसनव तेजपें शब्द, स्पशे, रूप तीन गुण हो जाते हैं | तेजसे उत्पन्त जलमें शब्द 
स्पश, रूप, रस चार गुण हो जाते हैं | जलसे उत्पन्न प्रथ्वीम शब्द; स्पदश) रूप, रस; 
गन्ध पॉच गुण होते हैं | पृथ्वी जलमें, जल तेजम जब छीन हो जाता है; तब गुणोंकी 
कमी होती जाती हैं | परमकारण खप्रकाश ब्रह्म चेतन सर्बथा निशुण एवं 
चतिशेष माना जाता हैं | कायकी ओर चलनेसे शुणों और विशेषणोंमें वृद्धि 
होती है । कारणकी ओर जानेमे नि्शुणता; निर्विशेषताती बृद्धि होती जाती है; 
फिर भी कारणसे भिन्‍न कार्य खतन्त्र सत्तावाला नहीं होता | संकचित एवं 
प्रसारित पठर्म एवं संकुचिताज्ञ, विकशिताड़। कृममें भेद प्रतीत होने 
कारण-कायमें विलक्षणता प्रतीत होनेपर भी बास्तवमें भेद नहीं है । 
कायान्तरका भेर भी झिबिकरावाहरंके मार्गदर्शन एवं शिविकाबाहनके दृश्टाग्तसे 
दिखाया जा चुका है। शब्द-स्पर्शादि गुग तथा समवाय-सामान्यविशेष 
आदि भी मूल द्वव्यफी अवश्थाविशेष ही हैं; वस्तुतः उनसे भिन्न नहीं हैं । 

तापगुणकी वृद्धि होते-होते जछका द्रवत्व समाप्त हो जाता है ओर तापका 
हास होते होते जल बफे बन जाता है। तापवृद्धिसे जलके परिमाणमें कमी आती 

। वेदान्त-री तिमे तेजसे ही जलकी उत्पत्ति होती है; अतः तेजमें उसका विलय होना 

कोई अनहोनी बात नहीं है । 


पेज्ञानिक इन्द्रवाद 

माक्मबादी कहते हैं कि “संख्यानुगुगित डिफरेशन काह्कुलस यह 

ननकर चलता है कि एक ही रेखा ऋजु और बक्र दोनों है और इस बुनियादपर 
जो नतीजे निकलते हैं, उनका हम व्यावहारिक उपयोग करते हैं। एक असीम 
व्यासके वृत्तके परिधिका एक छोटा अंश ऋजु रेखा है; लेकिन एक वृत्तके अंशके 
ते यह रेखा वक्र भी है | इसी प्रकारका एक दूसरा उदाहरण भी है--दो ऋजु 
रेखाएं, यदि किसी बिन्दुपर मिलती हैं, तो यह सिद्ध किया जा सकता है कि उस 
बिन्दुसे थोड़ी ही दूरपर ये दोनों रेखाएँ: असमानान्तर हैं| गणितहीमें और 
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यह एक विरोधाभास है कि किसी संख्याके वर्गमूछको उसके वर्गफलके रूपमें 
प्रकाशित किया ज्ञाय; जेसे-क ३७/ २ इससे भी अधिककी कोई ऋणात्मक संख्या 
किसी संख्याक्रा वर्ग हो सकती है। क्योंकि वर्गीकरणका यह साधारण नियम 
है कि ऋणात्मक संख्याका वर्ग घनात्मक होता है । छेकिन / -१ गणितका एक 


आवश्यक अंग है खंडीकरण; फेक्टराइजेशनका उदाहरण क+खेज( क+ख ९---१ ) 
(क-ख ९ )। 


भौतिक विज्ञानमें विरोधियोंके ऐक्यका उदाहरण है अणु3 खय॑ तड़ितकी 
अणुमें क्रिया-प्रतिक्रिया नहीं है | लेकिन यह जिन अंशोसे बनता है; उसमें एक 
घन तड़ितात्मक है; 'प्रोय्न' और दूसरा ऋणतड़ितात्मक है, 'इलेक्ट्रंन”; जीवन तो 
सर्वथा विरोधमय है | वह हर समय कुछ है ओर कुछ अन्य भी है। ज्यों ही इस 
विरोधका अन्त होता है, जीवनका भी अन्त हो जाता है। विचारक्षेत्रमें यह विरोध 
विद्यमान है। मनुष्यकी ज्ञानशक्ति अपरिसीम है; लेकिन उसका वास्तविक ज्ञान 
सीमाबद्ध है | 


अब परिमाणके गुणात्मक परिवरतनके कुछ उदाहरण ले लीजिये । 

भौतिक विज्ञानके क्षेत्रमें सबको विदित हैं कि आलोक-तरज्ग एक प्रकारके 
“एडेक्ट्रो मेगनेटिकः तरह है। इन तरक्ोंकी लंबाइयोंके घटने-बढ़नेके कारण 
विभिन्न प्रकारकी रश्मियोंकी उत्पत्ति होती है । जो आलोक मनुष्यकी आँखोंमें 
दिखायी पड़ है, वह इन तरज्लोंका एक छोटा हिस्सा है | जिन रश्मियोंकी हम 
देखते हैं; वे मुख्य सात रंगकी हैं; जो आरम्भ होती हैं ठाठढ्से ओर जिनका अन्त 
होता है बेंगनीसे | लालके उधर इन तरख्षोंकी लंबाई बढ़ती जाती है ओर बेगनीके 
उधर यह लंबाई घटती जाती है| एक साधारण उदाहरण है-“वस्तुकप “मोलेकुल? 
के अन्तिम विभाजनपर परमाणु 'ऐटम?की उत्पत्ति; परमाणु ओर बस्तुकणके गुणोंमें 
बहुत प्रभेद है|? 

बस्तुतः जिन उदाहरणोंको "विरोधियोंकों सह-अवस्थितिके सम्बन्धर्में उप- 
स्थापित किया गया है; वे परस्पर विरोधी कह्टे ही नहीं जा सकते; अपेक्षाबुद्धिसे ही 
ये विरोध भासित होते हैं, परंतु वस्तुविरोध पुरुषबुद्धिपरतन्त्र नहीं होता । 
वास्तविक विरोध है भाव-अभावका, तेज-तिमिरका, सत्‌-असत्‌का; इनमें परस्पर 
तादात्म्य या संयोगादि सम्बन्ध नहीं हो सकता । यों तो जेसे एक ही पुरुष विभिन्न 
अपेक्षाबुद्धियोंसे पिता; पति) पुत्र आदि रूपमें व्यवहत होता है। फिर भी उसमें 
वस्तुतः भेद नहीं है; वेसे ही रेखामें ऋजुत्व, वक्रत्व आदि अपेक्षाबुद्धिकत भेद 
है । वस्तुतः वह एक साधारण रेखा है; यह स्थिति है । 

माक्सका विरोधियोंका सहअस्तित्व एक प्रकार अनेकान्तवादसे 
मिलता-जुलता है। इसे भी एक प्रकारसे अनेकान्तवाद ही कह जा सकता है 
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इसका विचार हमारे यहाँके दर्शनोंमें विस्तारसे है। “स्थादस्ति स्थान्नास्ति स्थादस्ति 
च नास्ति च) स्थादवक्तब्यः स्थादस्ति चावक्ततव्यश्र स्यान्नास्ति चावकव्यश्व 
स्थादस्ति च नास्ति चावक्तव्यश्व |? अर्थात्‌ हर वस्तुमें यह सप्तभड् न्याय जोड़ा 
जाता है | यह वस्तु किसी तरह है, किसी तरह नहीं है। किसी तरह है भी; नहीं भी 
है | किसी तरह अवक्तव्य है, किसी तरह है भी ओर अवक्तव्य भी है; किसी तरह 
नहीं भी है और अवक्तव्य भी है; किसी तरह है भी नहीं भी है, अवक्तव्य भी है 
किसी पदार्थकी नित्यताका एकता आदिके सम्बन्धमें भी ये सप्भक् जोड़े जाते हैं । 


इसपर विचारणीय बात यह है कि एक वस्तुमें युगपत्‌ सत्त तथा असत्तव- 
विरुद्ध धर्मका होना असम्मव है | जैसे एक ही वस्तु समानरूपसे शीत ओर उष्ण 
नहीं कद्दी जा सकती | वस्तुतः जो वस्तु सत्य है, वह सर्वथा; सबंदा, सर्वरूपसे हैं 
ही-जसे परमात्मा । जो कहीं; कमी; किसी रूपसे है; किसी रूपसे नहीं है, वह वस्तुतः 
असत्‌ ही है। 'नासतो विद्यते भावों नाभावो विद्यते सतः ।? (गीता २। १६) असत्‌का 
सत््व एवं सत्वका कमी अमाव नहीं हो सकता। प्रत्यय ( बोध ) मात्र वस्तुतत्का 
व्यवस्थापक नहीं होता | शुक्ति, रजत; मरीचिमें जल आदिका प्रत्यय मी प्रत्यय ही है, 
परंतु मिथ्या वस्तुका ही व्यवस्थापन करता है । यदि कहा जाय कि जिस प्रत्ययमें 
लोकिक दृष्टिसे बाध न हो उसे सत्य मानें, तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि 
लोकिक दृष्टिसि देह ही आत्मा है, इस प्रत्ययका बाघ नहीं होता | फिर भी देह- 
मिनन्‍न आत्मा प्रमाणसिद्ध है ही | वस्तु्में विकल्प नहीं हो सकता, अतः एक बस्तुमें 
ही सत्त, असत््व दोनों धर्म नहीं हो सकते । 


यदि यह अनेकान्तवाद सब वबस्तुर्में मान लिया जाय तो प्रमाता: 
प्रमाण; प्रमेष एवं अनेकान्तवाद आदिके सम्बन्धर्में भी यही अनेकान्तवाद जोड़ा 
जा सकता है । अर्थात्‌, “यह अनेकान्तवादका पक्ष “कर्थच्ित्‌ सत्य है, कर्थंचित्‌ 
असत्य है', इत्यादि | तब तो अनिर्धारित ज्ञान संशय-शानके तुल्य अप्रमाण ही माना 
जायगा । यदि कहा जाय कि नहीं) अनेकान्तवाद सिद्धान्त निर्धारित स्वरूप ही 
है, तो यह भी ठीक नहीं; क्योंकि जब सभी वस्तु अनेकान्तिक हैं; तब तो वस्तु होनेसे 
अनेकान्तवादमें भी अनेकान्तिकता अनिवाये ही है । अतः अनिर्धारित प्रमाता, 
अनिर्षारित प्रमाण; अनिर्धारित प्रमेय, अनिर्धारित साधन, अनिर्धारित साध्यके 
आधारपर व्यवहार भी केसे सम्पन्न होगा ! ह 


विकासवाद परिणामवादमें आ जाता है | मूल बस्तुमें भेद, अन्तर्विरोध एबं 
कार्यमें वस्तुतः भेद होता है या नहीं; इसपर विचारणीय यह हैकि वस्तु सर्व- 
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रूपसे परिणत होती है या एक देशसे ! सर्वरूपसे परिणत होती है; तब तो पूर्णरूपका 
सबंथा त्याग होनेसे उसे तत््यान्तर ही कहना चाहिये | परंतु ऐसा व्यवहार नहीं होता। 
यदि वस्तुके एकदेशका परिणाम होता है; तो प्रइन होगा कि वह एकदेश वस्तुसे 
मिन्‍न है या अभिन्न ? भिन्न है तो उस वस्तुका परिणाम कैसे हुआ ! अमिन्‍न है तब 
तो एक देश भी वस्तुसे अभिन्‍न होनेसे उसका परिणाम वस्तुका ही स्वरूपसे 
परिणाम हुआ। फिर भी पूर्जोक्त दोप ही होगा | कुछ लोगोंके मतानुसार एक देशकी 
बस्तुसे मिन्नामिन्न कहा जता है, अर्थात्‌ कारणरूपसे अमिन्‍्न एवं कार्यरूपसे मिन्न। 
जैसे सुत्रणरूप कटक-कुण्डलादि अभिन्न हैं; परंतु कटक-कुण्डलादिरूपसे भिन्न ही हैं। 
मेदामेदका एकत्र होना विरुद्ध हैं; यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि प्रमाण- 
विपरीत प्रतीति ही विरोध है | जो वम्नु प्रमाणसे जैसी प्रतीत होती है; उसे तो वैसे 
उसी रुपमें मानना चाहिये | 'कुण्डछमिदं सुवर्णम्‌! यह कुण्डल सुवण है, इस प्रकारके 
समानाधिकरणके प्रत्ययमें भेद, अमेद-दं नों ही प्रतीत होते हैं | यदि यहाँ सुवर्ण- 
कुण्डलका अत्यन्त अमेद हो तब तो दोनोंमेंसे किसी एकक्री ही दो बार प्रतीति होनी 
चाहिये | बदि दोनोंक्रा अध्यन्त भेद हो तब तो समानाधिकरण-प्रत्यय नहीं होना 
चाहिये। अश्व-गोका अत्यन्त भेद है | उनका समानाधिकरण-प्रत्यय. नई होता। 
आधाराधेयमावमें 'कुण्डे बदरमः 'कुण्डमें बेर है! ऐसा प्रत्यय होता है। “कुण्ड बेर है; 
ऐसा प्रत्यय नहीं होता | एकाश्रयांश्रितोंमे भी समानाधिकरण प्रत्यय नहीं होता अर्थात्‌ 
एक आसनपर खित चेत्र-मैत्रमे चेत्र और मेत्र ऐसा प्रत्यय होता है। चेत्र मेंत्र 
है, ऐसा प्रत्यय नहीं होता | अतः कार्यका कारणरूपसे अभेर होता हैं | इस तरहके 
असंदिग्ध अबाधित सावजनिक अनुभवसे सद्गरूपक्ारण सर्वत्र अनुगत है । इसलिये 
सदूपसे सबका अभेद है | गो, घट आदियें कार्यरूपसे भेद है | 'कार्यहूपेण नानात्व- 
मसेदः कारणात्मना। हेसात्मना यथासेदः कुण्डछाद्यात्मना भिदा।! 

परंतु विचार करनेसे यह पक्ष अनुचित प्रतीत होता है। भेद क्या वस्तु है जो 
अमेदकेसाथ रहता है ! यदि अम्योग्यामात्रक्ों ही भेर कहा जाय,तो भी यह देखना है 
कि क्या कार्य-कारण कुण्डल और सुवर्णमें यह अस्योन्यामावरूप भेद है! यदि 
नहीं है, तब तो कार्यकारणका अभेद ही हुआ भेद नहीं हुआ | यदि है तब तो 
कार्य-कारणका भेद ही रहेगा; अमेंद नहीं हो सकेगा | यदि कहा जाय कि भाव एवं 
अमावका विरोध ही नहीं, तो यह कथन भी ठीक नहीं । क्योंकि माव-अभावका 
एकत्र अवस्थान नहीं होता । यदि दोनोंकी सहावस्थिति मानी जाय, तब तो कटक- 
कुण्डलका भी तात्विक ही अभेद होना चाहिये; क्योंकि आप भेद-अभेदकी एक 
साथ अवश्थिति मानते ही हैं, किंच यदि कटक द|टकसे अभिन्न है तो जैसे हाटक- 
रूपसे कटक-मुकुठादि अभिन्न हैं, वेंसे ही कटकरूपसे मी कटक-मुकुठादिको 
अभिन्न होना चाहिये। क्योंकि कटक हाटकसे भिन्‍न है, इस तरह द्वाटक ही वस्तु 
ठहरती हैं, कटकादि नहीं । 
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यदि कहा जाय कि हाटकरूपसे अमेद दे; कक आदिरूपसे तो भेद है ही । 
परंतु जब कटक हाटकसे अभिन्न है तब कुण्डलादिमें हाटकके समान ही कटककी 
अनुद्ृत्ति क्यों नहीं है | यदि अनुब्बत्त नहीं होता तो कटक सुवर्णले अमिन्न केसे 
समझा जाता है! जिसके अनुवरते मान होनेपर जो व्यावृत्त होते हैं, वह उससे भिन्न 
होते हैँ, जैसे मालामें सूत्र अनुबृत्त होता है; पुष्प व्यावृत्त होते हैं, अतः सूत्रसे पुष्प 


भिन्न हैं । हाटकके अनुवर्तमान होनेपर भी कुण्डलादिमें कटकादि अनुद्नत्त नहीं हैं, 


अतः हाय्कसे कटठकादि मिन्न ही ठहरते हैं।.. 
सत्तामात्रकी अनुवृत्तिसे कंटककी अनुब्नत्ति मानें तव तो सभी वस्तु सबन्र 


अनुगतहो प्तकती है। फिर तो “इद्मिदं नेदम/इदमस्मान्तेदम, इंदमिदानों नेदस-यहाँ 
यह है; यहाँ यह नहीं है; इससे यह उत्बन्न होता है) यह नहीं होता है; इत्यादि विभाग 
ही नहीं बन सकेगा । फिर तो किसीका किसीसे विवेकका कोई हेतु ही न रहेगा । 
क्िंच दूरसे सुवर्णमात्रका ज्ञान हो जानेपर भी कुण्डल-मुकुटदि विशेषकी जिज्ञासा 
होती है । परंतु यदि कुण्डलादि सुवर्णसे अभिन्न ही हैं; तो सुवर्णका ज्ञान हो ही 
गया, फिर जिज्ञासा क्यों होनी चाहिये ! हाँ, यदि कनकसे कुण्डलादिका भेद है तब 
तो कनकके विज्ञात होनेपर भी वे अज्ञात तथा जिज्ञास्य हो सकते हैं। अगर भेद- 
अमेद दोनों ही हैं तो जेसे भेदके कारण कुण्डलयदि अज्ञात हैं; बेसे ही अमेदके 
कारण ज्ञात क्‍यों न होने चाहिये ? कारणके अमावमें कार्यका अमाव स्त्रामाविक 
है। जब ज्ञानक्ा कारण अभेद है तो सुवर्णके ज्ञानसे सुत्र्णाभिन्‍न कुण्डलादिका 
ज्ञान होना ही चाहिये। फिर तो कुण्डलछादिकी जिज्ञासा और ज्ञान आदि होना 
व्यथ ही है। जिसके ग़रद्दीत होनेपर जो नहीं ग्रहीत होते, वे उससे भिन्न ही होते 
हैं। जेसे हाथीके णहीत होनेपर गर्दम नहीं गहीत होता; अतः हाथी गर्दभसे मिन्‍न 
है। उसी तरह हेमके ग्रहण होनेपर भी कटक; मुकुट) कुण्डलादि नहीं गहीत होते; 
अतः सुवर्णसे कटकादि भिन्न हैं | तथापि “सुवर्ण कुण्डल, कुण्डल सुवर्ण है?, इस 
प्रकारका समानाधिकरण-व्यवहार भी होता है। यह अत्यन्त भिन्‍न अश्व-महिषें 
नहीं होता | आधाराधेय या समानाअ्रयमें भी समानाधिक्रण नहीं होता | यह ऊपर 
कहा जा चुका है कि अनुवृत्ति, व्यावृत्ति एवं सुवर्णशान होनेपर मी कुण्ड ठदिको 
जिज्ञासा कैसे बन सकेगी ! वास्तविक भेद एवं अमेद दोनोंकी एकत्र उपपत्ति हो नहीं 
सकती | अतः भेद या अमेद किसीका त्याग करना ही होगा। अतः अमेदको 
तत्वभूत अधिष्ठान मानकर उसीमें कल्पित भेद मानकर सब व्यवस्था हो सकती है। 
भेदोपादानाभेद कब्पना कहनेके लिये भेदको स्वतन्त्र सिद्ध होना चाहिये; 
परंतु भेद भिन्‍न वस्तुओंके परतन्त्र होता है। वस्तुएँ प्रत्येक रूपसे एक ही हैं। 
अतः एक नहीं होगा; तो तदाश्रित भेद सिद्ध ही नहीं होगा; परंतु एक भिन्‍्नके 
अधीन नहीं होता | “नायमयस्र! अमुक अमुक नहीं है| इसी तरह भेदज्ञान प्रतियोंगि- 
शान-सापेक्ष होता है; किंठु एकत्वग्रहणमें किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं होती । 
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माक्सवादी चेतन्यको भूतोौका गुणारणक परिणाम मानते हैं | यहाँ भी यह 
प्रश्न होगा कि “चेतस्य भूनोमें प्रथमसे विद्यमान था, केबछ उसकी अभिव्यक्ति हुई 
है, अथवा भूतोंमें अविद्यमान था अतः अविद्यमानकी उत्तत्ति हुई है १! अविद्य- 
मानकी उत्त्ति अतक्कायवरादी वैशेषिकोंकी ही दृश्सि मान्य होती है। परंतु वह 
सर्वथा असंगत ही है | इस सम्वस्व में सांख्यवादियोंका यह कहना है कि डस शक्त 
कारणकी शक्ति शक्य कार्यमें ही रहतो है या सर्वत्र रहती है ! यदि सर्वत्र रहती है 
तो वही अवस्था सर्वत्र बनी रहेगी | यदि शक्यमें ही रहती है तो यदि शक्य 
घटादिकारय अमतत्‌ है; तो उप्तमें शक्ति केसे कही जा सकती है; क्योंकि असतका 
कोई सम्बन्ध ही नहीं बनता । 


यह भी नहीं कह जा सकता कि शक्तिभेद ह्वी इस प्रवारका होता है जो 
क्रिती कायकों उस्स्त कतता है सब कायको नहीं । क्योंकि यहाँ भी वही प्रश्न होगा 
कि शक्तिविशेष कार्यसे सम्बद्ध रहता है या असम्बद्ध ! यदि सम्बद्ध कहा जायगा तो 
असतके साथ सम्बन्ध हो नहीं सकता; अतः कार्यको सत्‌ ही कहना पड़ेगा असम्बद्ध 
कहेंगे तो वही अव्यवस्था आयेगी । जेसे मिट्टी, तन्तु आदिके रहनेपर ही घट-पट 
आदिकी उपलब्धि होती है; तद्वत्‌ कारणके भावमें ही कायकी उपलब्धि होती है; 
अतएव कार्य कारणते अनन्य अभिन्‍न है | जहाँ अश्व, गो आदिका भेद होता है 
वहाँ दूसरेके भानमें ही दूसरेकी उपलब्धिका नियम नहीं होता | अतः यदि कार्य 
कारणसे भिन्न होता तो कारणकी उपलब्धिमें कार्यो पछब्घिका नियम न होता; किंतु 
यहाँ ऐसा नियम है; अतः कारणसे भिन्‍न कार्य नहीं होता | अतः जब कारण सत्‌ 
तब कार्य सत्‌ होना चाहिये । कुछाछादिका घटसे भेद है; अतः वहाँ कुलालादि 
नेमें घट होनेका नियम नहीं है। क्‍योंकि निमित्त-नेमित्तिक भाव रहनेपर भी 
भिन्‍नता निश्चित है । 


कहा जा सकता है कि “अग्निके भावमें ही धूमकी उपलब्धि होती है। तब 
भी वहि धूमका भेद होता है | वेसे ही मृत्तिकादि कारणके रहनेपर घटादि कार्य की 
उपलब्धि होनेयर भी उनका परस्पर भेद नहीं रहेगा? परंतु यह ठीक नहीं है 
क्योंकि अग्नि बुझ् जाने पर भी वातायनशून्य गोपाल-कुटीर आदिमें धूमका 
उपाल्म्म होता है| यदि अविच्छिन्ममूल दीधरेखावस्थ धूमके साथ बहिंके 
साहचर्यका नियम बनावें तो दोष नहीं है; क्योंकि “तद्भावे तद्भावात्‌ तदुपढूब्धौ 
तदुपलउ्घे लद॒नन्यता? उपादान कारणके मावमें कार्यका भाव तथा उसकी उपलब्धिमें 
उपलब्धि होनेसे उसकी अनन्यता होनेका नियम है; अतः अमेद है । इसके अतिरिक्त 
प्रत्यक्षसे ही तन्तु आदि कारण ही पठ आदि काये निश्चित होते हैं | तन्तुसे मिन्‍न 
पट नामकी वस्तु कुछ नहीं हैं; अर्थात्‌ “तद्भावनीयतद्धावत्वे सति तदूबुद्धबया- 
नुरक्तबुद्धिविषयता? ही. अमेदका कारण है । अर्थात्‌ तद्भावमें तद्भाववाला होकर 
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तदनुरक्त बुद्धिका विषय होना ही अभेदका कारण है, जैसे मृत्तिकादिक कारणके 
रहनेपर ही घटादि कार्य रहता है ओर मृत्तिकाबुद्धिके साथ ही घटबुद्धि होती है। 
अतः मझत्तिका और घटका अमेद ही समझना चाहिये। वहि-धूममें प्तदूभावे तद्भावः 
होनेपर भी 'डपल्व्धाबुप्लब्धेः का नियम नहीं है । प्रभा ओर रूपमें सहोपलब्धिका 
नियम होनेपर भी सहमावका नियम नहीं है । कारण ओर कार्यमें 'तद्भावे 
तदभावः? “डपलब्धाबुपलूव्धे:ः दोनों ही नियम रहते हैं; अतः कार्यकारणका अभेद 
रहता है । पट तन्तुकां धर्म है; अतः तन्तुसे पठ भिन्न नहीं है | जो जिससे मिन्‍न 
होता है, वह उसका धर्म नहीं होता--जैसे गो अश्वका धर्म नहीं होता | पद तत्तु- 
का धर्म है; अतः टन्तुसे अर्थान्तर नहीं है | उपादानोपादेयमाव होनेसे भी  तन्‍्तुसे 
पटका अभेद ही रिद्ध होता है। जिनमें भिन्‍नता होती है। उनमें उपादानोपादेयभाव 
नहीं होता । जेसे घट-पट--दोनों भिन्‍न हैं, उनमें उपादानोपादेयभाव नहीं होता | 
तन्तु-पटका उपादानोपादेयभाव है; अतः दोनोंमें अभिन्‍नता ही है। दोनोंकी जिनमें 
मिन्‍नता होती है उनमें या तो कुण्ड-बेरके तुल्य संयोग होता है या हिम-विन्ध्यके 
तुल्य अग्राप्ति रहती है। तस्त॒ु-पटमें संयोग; अप्राप्ति--दोनों ही नहीं रहते, अतः 
अमिन्‍नता ही माननी चाहिये । 


तन्तुके गुरुत्व कार्यसे मिन्‍न तन्तुनिर्मित पठका दूसरा गुरुत्व कार्य नहीं 
होता; इसल्यि भी तम्तु-पटका अभेद ही मानना युक्त है। इन हेतुओंसे सिद्ध 
होता है कि आतान- वितानाऋूक तन्तु ही पट है| फिर भी “पट उत्पद्यते, पटो 
विनश्यति! इस प्रकार पयकी उत्पत्ति तथा विनाशकी बुद्धि तथा तन्तु एवं पटका 
व्यवहार और अशथ्क्रिया.शीतापनयनः अड्जप्रावरणादि कार्यक्षमता-भेदसे भी तन्तु- 
पटका भेद नहीं सिद्ध होता है; क्योंकि ये सभी बातें अभेदमें भी उपपन्न हो 
सकती हैं । जैसे कूर्मके विद्यमान अज्ञेंका ही आविर्भाव-तिरोभाव होता है; वेसे ही 
विद्यमान घटादि कार्योका ही मृत्तिकादि कारणोसे ही आविर्भाव एवं कारणमें ही 
तिरोभाव होता है। इसी आविर्भाव-तिरोभावमें उत्पत्ति-विनाशकी बुद्धि होती है । 
अलन्त असतकी उत्पत्ति तथा सतका विनाश नहीं होता । “नासतों विद्यते भावों 
नाभावो विद्यते सतः ।? जैसे कूर्ममें संकोच विकासशाली अपने अवयवोकी मिन्‍नता 
नहीं; वैसे ही कारणसे काये भी मिन्‍न नहीं है। “तन्तुषु पट तन्तुओंमें पट 
है--यह व्यवद्ार भी उसी ढंगका है; जेसे वनमें वृक्ष हैं। वस्तुतः वृक्षोंसे मिन्‍न 
वन नहीं है; वेसे ही तन्तुओंसे मिन्‍न पट नहीं है। ह 


जेंसे एक अग्निर्में दाहकत्व; प्रकाशत्व, पाचकत्व आदि कार्यभेद होनेसे भी 
अग्निमें भेद नहीं होता, उसी तरह कारण मृत्तिका एवं तत्काय॑ घटादिसे अनेक 
कार्योंमे भेद होनेपर मी उनमें भेद नहीं सिद्ध होता । अड्जगप्रावरण पटसे होता है; तन्तु- 
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से नहीं; पट तन्तुसे ही बनता है। पटसे नहीं; इत्यादि कार्यक्षमताकी व्यवस्था 
अमेदर्म भी समस्त-व्यर्त भेदसे बन जाती है। जेसे व्यस्त पृथक प्रथक्‌ शिविका- 
वाहक भव्य मार्ग-दर्शन किया करते हैं ओर समस्त मिलकर शिबिकावहन करते 
हैं, वेसे ही प्रत्येक तन्तु अद्ञप्रावरण कार्य नहीं कर सकते, मिलकर वह कार्य 
कर देते हैं| इस सम्बन्धमें यह भी शइ्ढा होती है कि कारण-व्यापारके पहले पठका 
आविभोौंव सत्‌ था या असत्‌ ? असत्‌ था; तब तो उसका उत्पादन कहना पड़ेगा; 
अगर आविर्माव भी सत्‌ ही है, तो कारण व्यापार व्यर्थ होगा; क्योंकि यदि कार्य 


विद्यमान है तो कारण-व्यापारकों कोन आवश्यक समझेगा | आविर्भावका भी 
आविर्माव माना जायगा) तब तो अनवस्था-प्रसड़ होगा । परंतु यह 
कहना ठीक नहीं | क्योंकि असत्‌-कार्यवादमें भी तो इसी ढंगके दोष. 
आते हैं | असततकी उत्पत्ति माननेपर भी यही प्रश्न होगा कि अपतकी 
उत्पत्ति सती है या अमती ? सती है तो फिर कारण व्यापार व्यर्थ है । असती है 
तो फिर असती उत्पत्तिकी उत्पत्ति माननी पढ़ेगी ओर अनवस्था-दोष होगा । 
यदि उत्पत्ति पटसे भिन्‍न नहीं है, पटस्वरूप ही है तब तो पट एबं उत्पत्ति दोनों- 
का एक ही अथ होगा | फिर तो पट उत्तन्न हुआ) यह कहनेसे पुनरुक्ति समझी 
जानी चाहिये ओर फिर पट नष्ट होता है; यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 
. उत्पत्ति और विनाश दोनों ही एक कालूमें एकन्रित नहीं रह सकते | इसलिये 
पगेवत्तिकों खकारणसमवायरूप माना जाय या स्वसत्तासमवायरूप माना जाय ! 
यदि पट असत है तो दोनों ही नहीं हो सकते; क्योंकि असत्‌के साथ कारण-सम्बन्ध 
या सत्ता-सम्बन्ध नहीं बन सकता । सतका ही कार्य-कारणके व्यापारसे प्रादुर्भाव 
होता है---यही पक्ष ठीक है | यह भी नहीं कहा जा सकता कि पदरूपके साथ ही 
कारण-सम्बन्ध है; क्योंकि पटरूप कोई क्रिया नहीं है । कारकोंका सम्बन्ध क्रियाके 
ही साथ होता है; क्रिया-सम्बन्ध बिना कारणता ही नहीं हो सकती. अब्यापी 
सक्रिय अनेक एवं आश्रितपरतन्त्र होता है। जो भी सावयव होता है, वह कार्य 
होता है, कार्य होनेसे ही सकारण भी होना अनिवाय है। 


इस सम्बन्धमें अनेक पक्ष हैं। अनेकवादी असतसे ह्वी सत्‌की उत्पत्ति कहते 
हैं, परंतु निरुपाख्य असतूसे शब्दाद्यात्मक प्रपञ्चोंकी उत्पत्ति केसे बन सकती है ! 
क्योंकि सत्‌ू॒ तथा असतका कोई भी तादात्म्यादि सम्बन्ध नहीं बन सकता । 
सांख्य आदि उत्पत्तिसे पहले भी कार्यक्रों सत्‌ ही कहते हैं | अवश्य ही 
बीज तथा मत्तिका-पिण्डादि कारणोंके प्रध्यंसके पश्चात्‌ ही अछुर, घटादिकी उत्तत्ति 
होती है तथापि प्रध्ब॑ंत कार्यके प्रति कारण नहीं है; किंतु बीज आदिके अवयव 
ही कारण हैं; अतएव उनकी ही कार्योँमें अनुबृत्ति देखी जाती है । यदि 
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अमावसे भाव उत्पन्न हो तब तो अभाव सभीको सर्वत्र सुहम ही है। फिर 
कार्योषत्तिमें बाधा न होनेसे सदा ही कार्योलत्ति होती रहनी चाहिये । 

यदि कारण-व्यापारसे पूर्व कार्य असत्‌ हो तो वह किसी तरहसे सत्‌ नहीं 
बनाया जा सकता । सेकर्ड़ो शिल्पियोंके प्रयत्नसे भी नीछ रूप पीत नहीं बनाया 
जा सकता | यह भी नहीं कहा जा सकता कि सत्व-असत््व--दोनों ही घटके घर्म 
हैं; क्योंकि यदि घटघर्मी सत्‌ हो तभी उसके धर्म हो सकते हैं; असत्‌ धर्मके 
धर्म केसे हो सकेंगे ? सत्त असत्व धर्मका आधार माननेपर भी घटादि कार्यको 
सत्‌ ही कहना पड़ेगा | यदि असत्तव घर्मका घटकी आत्मा या घस्से सम्बन्ध नहीं 
है, तो घटकों अठत्‌ केसे कहा जा सकता है ! तत्सम्बन्धितया तत्खरूप होनेसे 
ही किसी बस्तुमें तद्ब॒पताकी प्रतीति द्वोती है। अतः कारण-व्यापारके ऊर्ध्वे एवं 
पहले भी कार्य सत्‌ ही होता है । उसी सत्‌ कार्यकी कारणसे अभिव्यक्ति होती है; 
जेंसे निपीडनद्वारा तिलसे तैल व्यक्त होता है; अवधातद्वारा धान्यसे तण्डुलकी 
व्यक्ति होती है; दोहनसे गोदुग्घ। उसके मन्थनसे नवनीत अभिव्यक्त होता है; 
उसी तरह अड्भुरादि कार्य भी सत्‌ ही रहते हैं | कारण-व्यापारसे उनकी अभिव्यक्ति 
सम्भव है; परंतु असत्‌की उत्पत्तिका कोई मी दृष्टान्त नहीं है । अभिव्यक्त होती 


वस्तु कहीं भी असत्‌ नहीं देखी जाती । 

कार्यके लिये प्रतिनियत उपादान कारणोंका ग्रहण किया जाता है। पदार्थी 
तन्तु; घटा्थी मृत्तिका; कुण्डलार्थी सुवर्ण हँढ़ता है। इससे मालूम पड़ता है कि वे 
कार्य उन-उन कारणोंसे विशेषरूपसे सम्बद्ध रहते हैं | तभी प्रतिनियत कारण 
हूँढ़ना संगत हो सकता है । असत्‌ काय होगा तो वह किसीसे केसे सम्बद्ध होगा? 
यदि कारणसे अस्म्बद्ध ही काय हो; तो असम्बद्धता समान होनेसे सब काये सभी 
'कारणोंसे उत्पन्न होने चाहिये | फिर अमुक कार्य अमुक कारणसे उत्पन्न होनेका 
नियम न होना चाहिये | साथ ही काय-कारणकी स्पष्ट ही अव्यवस्था होगी । 

कुछ लोग कहते हैं; “असम्बद्ध होनेपर भी जो कारण जिस कार्यके उत्पादन- 
में शक्त होता है; उस कारणसे वही कार्ये उत्पन्न होता है। शक्ति फल-बल्से कल्प्य 
होती है । अर्थात्‌ जिस कारणसे जिस कार्यकी उत्पत्ति होती दिखती है; उस कार्यकी 
उत्पत्तिकी शक्ति उसी कारणमें है; यह माल्म पड़ता है। अतः अव्यवस्था 
नहीं होगी ।? ह 

सांख्यवादी सत्कायवादी होते हुए भी अचेतन प्रकृतिको ही कारण कहते 
हैं, परंतु वेदान्ती चेतन अह्यको कारण कहते हैं | जो उत्पत्तिके पहले जिस रूपमें होता 
है, वह उसीसे उत्पन्न होता है। घट मृत्तिका-रूपमें उत्पत्तिसे पहले रहता है; 
अतः मृत्तिकासे उत्पन्त होता है | तेल उत्तत्तिसे पहले तिल-रूपमें रहता है। अतः 
तिलसे उत्पन्न होता है | वह सिकता-रूपसे नहीं रहता, अतः सिकतासे नहीं उत्पन्न 
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होता | अतः उत्पत्तिके पहलेका कार्य कारणरूप ही रहता है। उत्पत्तिके पश्चात्‌ भी 
कार्य कारणसे अभिन्न ही रहता है | इसीलिये श्रुतिने भी इदं पदार्थ कार्य- 
प्रपश्चको उत्पत्तिके प्रथम सदूप ही बतछाया है--“सदेव सोस्य इदमग्र आसीत्‌ । 
असद्‌ वा इृदमग्र आसीत्‌ ॥ ? यहाँ अव्याकृत या अव्यक्त ही असतपदसे कहा गया 
है; कारण असत्‌ किसी काछसे सम्बद्ध नहीं हो सकता । असतका आसीतके साथ 
सम्बन्ध नहीं हो सकता है; क्योंकि आसीतसे सता बोधित होती है, तथा च .सत्ता 
एवं अततका परस्पर विरोध होनेसे असतका आसीत्‌के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता। 
संसारमें घट, कुण्डल ओर दघि चाहनेवाले क्रमेण मृत्तिका, सुत्रण तथा क्षीर 
ग्रहण करते हैं। दधि चाइनेवाला मिद्ठी या घट चाइनेवाला क्षीर नहीं दूँढ़ता । 
यह बात सत्कायवादमें ही बनती है | यदि उत्तत्तिके पहले कार्य अ त्यन्त असत्‌ हो तो 
असत्‌ तो सर्वत्र ही अविशिष्ट-रूपसे है, फिर क्षीरसे दि क्‍यों डत्पन्न होता है; 
मृत्तिकासे क्‍यों उत्पन्न नहीं होता ! यदि यह माना जाय कि क्षोरमें ही दधिको 
कुछ विशेषता है; मृत्तिकामें ही कुछ घटकी विशेतता है; अन्यत्र नहीं है; अतः 
क्षीरसे दधि तथा मृत्तिकासे घट उत्पन्न होता है, तब तो उत्पत्तिसे पहले 
कार्यकी कोई विशेषता मान्य हो ही गयी, फिर असत्‌-कार्यवाद कहाँ रहा ! 


कारणमें कार्यानुकूल शक्ति माननेपर भी यह विकत्प होगा कि वह 
शक्ति कारण एवं कायसे मिन्‍न है या अभिन्न ! मिन्‍न है; तो भी सती ही है या 
अपवी ! दोनों ही पक्ष ठोक नहीं हैं; क्योंकि अन्य एवं असत्‌ शझ्न-श्वद्भादि अन्यके 
नियामक नहों होते । कार्यकारण दोनोंसे जेसे असम्बद्ध अन्य है वेसे ही शक्ति 
भी | तथाति शशश्वद्भगगत्‌ अछत्‌ हो तब ऐसी शक्तिके आधारपर क्षीरसे ही दि 
उत्पन्न हो, मृत्तिकादिसे घट उत्पन्न हो; यह नियम केसे बनेगा ! अतः शक्तिको 
कारणकी आत्मभूता एवं कार्ययो शक्तिका आत्मभूत मानना चाहिये | 
इस तरह सत्कायवाद तथा कारण-कार्ययका अमेद भी सिद्ध हो जाता है । 
कार्यकारण एवं द्रव्य-गुणादिका अश्व-महिषवत्‌ भेदबुद्धि नहीं होती; 
अतः उनका अमेद मानना चाहिये | इसी प्रकार कार्य-कारणका समवाय सम्बन्ध 
माना जाय) तब भी प्रइन होगा कि समवाय एवं समवायियोंका सम्बन्ध है या नहीं ! 
यदि सम्बन्ध मान्य है; तब तो अनवस्था-प्रसज् होगा। सम्बन्ध नहीं है; तो असम्बद्ध 
समप्रत्राय काय-कारणका नियामक हो केते होगा ! यूदि समवाय स्वयं सम्बन्धरूप 
होनेसे सम्बन्धान्तरकी अपेक्षा न करे वह स्वतः सम्बद्ध होकर नियामक होता है, 
तो संयांगक्के सम्बन्धमें भी ऐसा ही क्यों न हो ! परंतु नेयायिक आदि संयोगको 
संयोगियोंसे सम्बद्ध करनेके लिये समवाय -सम्बन्ध मानते हैं। यदि संयोग कार्य है 
और कार्य समवायिक्रारणबन्य होता है; अतः वहाँ समवाय आवश्यक है तो यह 
भी ठीक नहीं; क्योंकितब तो आत्मा) काछादि नित्य संयोगमें समवाय नहीं अपेक्षित 
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होना चाहिये। किं च सम्बन्धियोंके अधीन ही समवायका निरूपण होता है। 
फिर भी वह सम्बन्धियोंके भेदसे मिन्‍न नहीं होता | डनकी उत्तत्ति-विनाशमें 
उत्पन्न तथा नष्ट नहीं होता; किंतु नित्य एवं एक ही समवाय रहता है; वेसे ही 
संयोग भी क्यों न हो कि च कार्य द्रव्य अब यवी है; कारणरूप द्रव्यमें रहता है | 
यहाँ यह प्रश्न होता है कि सम्पूर्ण अवयवोंमें अवयबी रहता है; अथवा व्यस्त एथक्‌- 
प्रथक्‌ अबयवोंमें ? यदि कहें सम्यूणमें; तो अब यवी द्रव्यका प्रत्यक्ष ही नहीं हो 
सकेगा; क्योंकि समस्त अवयवोंके साथ संनिकर्ष ही अशक्य है | रुमसत आशभ्रयोंमें 
वर्तमान बहुत्व व्यस्त आश्रयोंके ग्रहणमें नहीं ग्रहीत होता। यह भी नहीं कहा 
जा सकता कि अवयवशः समस्त अवबयव में कार्य ( अवयबी ) रहता है | 
क्योंकि इस तरह तो आरम्मक अवयवोंसे भिन्न अवयवीके अवयव मानने पड़ेंगे 
जिनके द्वारा आरम्मक अवयवोंमें अवयवी रहता है। जैसे म्यानके अवयवसे भिन्न 
अपने अवयबोंद्वारा तलवार म्यानमें व्याप्त होती है । 


किंतु इल तरह अनवस्था-दोष होगा; क्योंकि उन अवयवोमें भी रहनेके 
ढिये कायके अन्य अवयव मानने पड़ेंगे । यदि प्रत्येक अवयवर्मं अवयवीको मानें 
तब तो एक अवयवमें जब अवयवी रहेगा; उस समय अन्य अवयवोंमें नहीं रहेगा। 
क्योंकि देखते ही हैं, जब देवदत काश्मीरमें रहता है; उसी रूमय काशीमें नहीं 
रहता | यदि एक कालल्‍ूमें अनेकों स्थलोंमें असित्व कहा जायगा तो अवश्य ही 
अवयवीका नानात्व हो जायगा । जैसे काशी, कार्मीरमें रहनेवाले चेतन; मेत्र अनेक 
ही होते हैं। फिर भी कहा जाता है कि जेसे गोत्व जा ति प्रत्येक व्यक्तिमें होनेपर भी 
प्रत्येकमें गहीत होती है, फिर भी एक ही है | उसी तरह अवयवी प्रत्येक अवयवमें 
रहते हुए उपलब्ध होगा ओर एक ही रहेगा, परंतु यह सब कथन भी ठीक 
नहीं; क्योंकि यदि प्रत्येक अवयवर्मे अवयवी पूणरूपसे उपलब्ध होगा तब तो 
गोके शक्से भी स्तनका कारये एवं पुच्छसे पृष्ठका कार्य होना चाहिये; किंतु ऐसा 
शेता नहीं; अतः कारणसे अभिन्न ही कार्य है।..*. 


यदि काय उत्यत्तिके पहले असत्‌ है; तब तो वह उत्पत्ति क्रियाका कर्ता 
भी नहीं बनेगा । उत्पत्ति भी एक क्रिया है। क्रिया कमी अकतृका नहीं होती । 
घटकी उत्पत्तिका कर्ता घट ही होता है। ध्यथ उत्पग्यते”! घट उत्पन्न होता 
है, ऐसा ही व्यवहार स्वसम्मत है। यदि घटोत्पत्तिके कर्ता कुछालादि हाँ; तब तो 
'कुछालाद्य उत्पग्चन्ते! कुलालादि उत्पन्न हो रहे हैं, ऐसा व्यवह्दर होना चाहिये। 
स्पष्टरूपसे कुछाछादिको उत्पद्ममानता नहीं प्रतीत होती | घटकी उत्पद्यमानता प्रतीत 
होती है। कुछ छोग कहते हैं स्वकारण एज सत्ता के साथ सम्बन्ध ही कार्यकी उत्पत्ति 
है; परंतु यदि कार्य स्त्रयं असत्‌ है, निरात्मक है तब उसका किसीके साथ सरुम्बन्ध 
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भी क्या होगा १ क्‍योंकि दो सतका ही सम्बन्ध होता है, सत्‌ तथा असतका एवं 
दो असतका भी सम्बन्ध नहीं हो सकता । इसके अतिरिक्त अभाव या असत्‌ 

निरुषाख्य असत्‌ ही होता है तब उत्तत्तिके प्रथम कार्य असत्‌ था--यह मर्यादा- 
करण भी नहीं वन सकता। यह व्यवहार नहीं होता कि अमुक राजाके पहले 
वन्ध्यापुत्र राजा था । यदि कारकव्यापारसे वन्ध्यापुत्र, खपुष्प भी उत्पन्न 
हो सके तभी यह कहा जा सकता है कि उत्पत्तिके पहले असत्‌ कार्य कारकव्यापारसे 
उत्पन्न हुआ है। 


कहा जा सकता है कि जेसे प्रथमसे ही सिद्ध होनेसे कारणकी स्वरूप सिद्धिके 
लिये कोई व्याप्त नहीं होता तो उसी तरह यदि कारकव्यापारके पहले भी कार्य 
स्वरूप दिद्ध ही हो तो उसके लिये कोन व्याप्त होगा १ कारणसे यदि कार्य 
अनन्य ही है, तव कारणके समान ही कार्यके छिये भी कारकव्यापार नहीं होना 
चाहिये । परंतु व्यापार देखा जाता है; अतः कारकव्यापारकी सार्थकताके 
लिये उत्पत्तिके पहले कार्यया अभाव मानना +उच्चित ही है । किंतु यह 
कहना ठीक नहीं हैं; क्योंकि कारणको कार्याकास्‍से व्यवस्थापन करनेके 
लिये ही कारकव्यापार अपेक्षित होता है। वह कार्याकार कारणका आत्म- 
भूत ही है; विशेष दर्शनमात्रसे वस्तुमेद नहीं होता | देवदत्त हाथ-पाँव फैलाने या 
संकुचित करनेसे भिन्‍न नहीं हो जाता है; क्योंकि 'स एवायम? वही यह है; ऐसी 
प्रत्यभिशा ( पहचान ) होती है | प्रतिदिन ही पिता; माता; श्राता आदिमें हास- 
विकास आदि होते रहते हैं | फिर भी वस्तुमेद नहीं प्रतीत होता; क्योंकि पिता- 
माता; श्राताकी एक रुपसे प्रत्यभिज्ञा होती रहती है | यदि कहा जाय कि वहाँ 
जन्‍्मका व्यवधान न होनेसे ही अभेद प्रतीत होना ठीक है। परंतु कार्य-कारणमें 
ऐसा नहीं कहा जा सकता है; क्‍योंकि यहाँ तो कारण बीज) मृत्पिण्डादिका 
नाश एवं अड्भुझ घटादिकी उत्पत्ति होती है; अतः प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । 
किंतु यह भी ठीक नहीं; क्योंकि यहाँ मी कारण नाश आदि नहीं अनुभूत 
होता | क्षीरादिका दधि आदि रूपसे संस्थान प्रत्यक्ष दिखायी देता है। 
व<-बीजादिसे समान जातीय अवयवोंके उपचयद्वारा अद्ुर वृक्षादिकी उपत्ति एवं 
अवयवोंके अपचयसे विनाशका व्यवहार होता है। वस्तुतः कारणका विनाश और 
कार्यकी उत्पत्ति यहाँ भी नहीं है | जेंसे मृत्पिण्डके अवयव घठमें अन्वित हैं, वेसे ही 
वटबीजके अवयव वटबीज भी अन्वित हैं | इस तरहके अवयवोपचय तथा 
अवयवापचयसे यदि वस्तुमें मिन्‍नता हो और इसीसे सत्‌की उत्पत्ति तथा सतका 
विनाश हो तो गर्मस्थ तथा पर्यक्ृथ शिश्षुमें भी भेद 'कहना पड़ेगा, और बाल्य- 
योवनादि शरीरमें भी भेद कहना पड़ेगा; क्योंकि अवयर्वोका उपचय-अपचय वहाँ 
भी देखा ही जाता है। फिर तो पिच्नादि व्यवहार भी बाधित होगा । इस तरह सत्कार्य- 
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बादमें तो कारणको कार्योकाररूपसे व्यवस्थापन करनेमें कारकव्यापार सार्थक है) 
परंठु असत्‌-कार्यवादमें तो कारकव्यापार सर्वथा निर्विषय हो जायेंगे । जैसे 
आकाशके हननके लिये खड़ग आदिका प्रयोग व्यर्थ है, वैसे ही कार्यामाव या असतूरमें 
भी कारकव्यापार व्यर्थ होंगे | कह्य जाता है कि समवायी कारणमें अर्थात्‌ तन्तु- 
मृत्तिका आदिमें कारकव्यापार होगा; परंठु यह भी ठीक नहीं; क्योंकि अन्यविषयक 
व्यापारसे अन्यकी निष्पत्ति असम्भव है | अन्यता यदि समान ही है तो फिर सिकता- 
विषयक व्यापारसे भी पट क्‍यों नहीं उत्पन्न होता ? जो कहते हैँ कि समवायी कारणका 
ही आत्मातिशय कार्य है, उन्हें तो सत्कारयवाद मानना ही पड़ेगा । अतः क्षीर 
आदि द्रव्य ही दष्याद्ाकारसे अवस्थित होकर कार्य--द्रव्यके रुपमें व्यवह्नत होते हैं; 
वेदान्तमतानुसार तो मूल कारण परबह्म ही घटादि अन्तिमकाय पयन्‍त उस-उस 
कायके आकारसे नटवत्‌ सद्व्यवहारका आस्पद होकर प्रतीत होता है। जेसे 
रूपेटा हुआ वच््र स्पष्ट नहीं दीखता, फैला हुआ स्पष्ट दीखता है; उसी तरह कारणा- 
वश्ित कार्य स्पष्ट नहीं उपलब्ध होता, कार्यावस्थित होकर स्पष्ट दीखता है| 

यह भी शड्ढा होती है कि छोकमें कुलाल घट आदि कार्योंके लिये मृत्तिका 
दण्ड-चक्रादिका संग्रह करते हैं परंतु ब्रह्म बिना सामग्री-संग्रहके किस तरह विश्व- 
निर्माण कर सकेगा ! परंतु जैसे क्षीर खभावसे द्िनिर्माणक्षम होता है, जल हिमरूपसे ' 
परिणत हो जाता है; वैसे ही ब्रह्म भी प्रपद्यात्मना व्यक्त हो जाता है | यद्यपि ओष्ण्य; 
शैत्य आदिकी अपेक्षा करके ही क्षीर; नीौर आदि दधि, हिंस आदि रूपमें परिणत 
होते हैं, तथापि इन साधनोंसे केवछ शीघ्रता-सम्पादन की जाती है | यदि खय॑ दि 
आदि बननेक़ी शक्ति न होती तो बाह्य साधनोंसे मी क्षीर आदि दि आदि नहीं 


बन सकते । इसीलिये वायु आकाश आदिसे दथधि नहीं बनता। क्योंकि उनमें 
दधि बननेका खभाव नहीं है 


जसे ऋषि, मुनि; देवादि बाह्य साधनोंके बिना ही विविध शरीरों एवं प्रासाद 
आदिका निर्मोण कर सकते हैं, तन्तुनाम( मकड़ी ) बिना बाह्य साधनके तन्तु-निर्माण 
करती है; बलाका ( बगुली ) बिना शुक्रके ही घन-गर्जन-श्रवणसे गर्भ घारण करती है; 
कमलिनी बिना किसी गमन-साधनके ही दूसरे सरोवरम पहुँच जाती है; उसी तरह 
बाह्य साधन बिना चेतनत्रह्म भी विश्वकी रचना करता है। यद्यपि कहा जा सकता 
है कि 'देवादिका अचेतन शरीर ही अन्य शरीरका कारण है | यहाँ अचेतन ही कारण है; 
मकड़ीका मुखव्यछादि ही कठोर होकर तन्तु बन जाता है; बछाका भी गजेन-श्रवणसे 
गर्म घारण करती है; यहाँ भी बाह्य निमित्त है ही । इसी तरह पत्चिनी चेतनप्रयुक्त 
अचेतन शरीरसे ही दूसरे सरोवरमें जाती हैः जेसे लता दृक्षपर आरूढ होती है; 
तथापि कुछाछादिसे विलक्षणता तो इन कारण में स्पष्ट ही है 

वस्तुतः लक्षण एवं प्रमाणसे ही वस्तुकी सिद्धि होती है| जो-जो पदार्थ 
प्रमाण-सिद्ध होते हैं, उन्हींका अस्तित्व माना जाता है। विशान आदिके प्रयोग- 
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द्वारा भी ज्ञान ही सम्पादन किया जाता है। विश्व: राष्ट्र या देहादि प्रपश्च तथा भूत- 
प्रकृति आदि भी प्रतीत होते हैं, प्रमाण-तिद्ध हैं; तमी उनका अस्तित्व माना जाता 
है। तथा च जैसे नीड, पीत, हरितरूपका प्रकाशक प्रकाशरूपसे प्राक सिद्ध है; वैसे ही 
भूतादि प्रपश्च, प्रमेष, प्रमाण तथा प्रमाता--इन सबका भी भासक अखण्ड बोधरूप 
साक्षी उन सबसे प्रथम सिद्ध है। जड़भूतकी सिद्धि तो चेतन साक्षीके परतन्त्र है; 
परंतु प्रमाण, प्रमाता या साक्षीको उनकी सिद्धिके लिये किसी जड़की अपेक्षा नहीं 
होती । जेंसे घटादिके प्रकाशके लिये मले ही सूर्यकी अपेक्षा हो, परंतु सूर्यके प्रकाशके 
लिये घटादिकी अपेक्षा नहीं; उसी तरह भूत आदि सिद्धिके लिये प्रमाण साक्षी 
आदिकी अपेक्षा है; परंतु प्रमाण आदिकी सिद्धिके लिये जडभूतादिकी अपेक्षा नहीं। 

संसारमें प्रकाशके सम्पकसे या प्रकाशरूप होनेसे “प्रकाशित होता है, ऐसा व्यवहार 
होता है | प्रकाश: प्रकाशते; घटः प्रकाशतेः--ये ही दोनोंके उदाहरण हैं | इसी तरह 
खप्रकाश चेतनर्में सूर्यादिके समान प्रकाश स्वरूप होनेसे “प्रकाशतेःका व्यवहार होता 
है।अपन्वःप्रकाशते 'में “घटःप्रकाशते ' के समान चेतन सम्पकंसे 'प्रकाशते? का व्यवहार होता 
है। इस तरह परतन्त्र एवं अखतःसिद्ध जडभूतसे चेतनकी उत्पत्ति माननेकी 
अपेक्षा खतनन्‍्त्र स्वतः सिद्धचेतनसे जड़भूतकी सिद्धि कहीं श्रेष्ठ तथा बुद्धिगम्य है | 


भोतिकवादी तथा प्रकृतिवादियोंका कहना है कि “अचेतन प्रपश्चका अचे- 
तन प्रकृति या भूतादि ही कारण हैं, चेतन ब्रह्म या ईश्वर कारण नहीं हो 
सकता । जैसे घट आदि कार्योंमें मत्तिका अन्वित होती है, वेसे ही प्रपश्में जड़ता 
या सुख; दुःख) मोहकी अन्विति प्रतीति होती है|? परंतु यह कथन ठीक नहीं) 
क्योंकि यदि दृश्ान्तबलसे ही यह सिद्ध करना है; तब तो यह भी कहा जा सकता है कि 
संसारमें कहीं भी चेतनसे अधिष्ठित हुए बिना खतन्त्ररूपसे अचेतन कोई पुरुषार्थ 
सम्पादन नहीं कर सकता प्रज्ञावान्‌ शिल्पीलोग ही ग्रह) प्रासाद, वायुयान आदिका 
निर्माण करते हुए देखे जाते हैं । उसी तरह कहा जा सकता हैकि नानाकर्म- 
फछोपमोग योग्य बाह्य आध्यात्मिक विविध वेचित्र्ययुक्त संसार बड़े-बड़े शिल्पी 
जिसे मनसे मी कल्पना नहीं कर सकते; उसे अचेतन प्रकृति या भूत किस तरह 
रच सकते हैं ! जड लोष्ट-पाषाण-जेसे स्वतन्त्ररूपसे कुछ नहीं कर सकते; बसे ही 
प्रकृति भूतादि भी खतन्त्ररूपसे विश्वनिर्माणमें असमथ हैं । कुम्मकारादिसे 
अधिष्ठित ही मत्तिकादिसे घटादि बनते हैं, उसी तरह भूत या प्रकृति भी चेतनसे 
अधिष्ठित होकर ही कोई कार्य कर सकते हैं। फिर यह भी तो नहीं कहा जा 
सकता कि जड घटका कारण जड़ मृत्तिका है। अतः जड विश्वका भी जड ही 
कारण होना चाहिये। क्योंकि उसके विपरीत यह भी कहा जा सकता है कि. 
धचेतन कुलाल जैसे मृत्तिकासे घट बनाता है, वेंसे दी चेतन ब्रह्म ही जड प्रकृति 
परमाणु आदिसे जगत्‌ बनाता है।? 
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सुख, दुःख आदि आन्तर हें; बाह्य शब्दादि उनके निमित्त हो सकते 
हैं, परंतु सुखादिरूप नहीं हो सकते | विशिष्टकार्य किसी प्रेक्षवान्‌ द्वाराही निर्मित 
देखा जाता है, अतः अवध्य ही प्रपञ्च भी वेसे ही होना चाहिये । 
प्रकृतिकी साम्यावस्थासे प्रच्युति भी बिना चेतनके होना असम्भव है । 
धयह भी कहा जा सकता है कि “केवल चेतनकी भी प्रवृत्ति नहीं दृष्ट है, परंतु 
चेतनयुक्त रथादि अचेतनकी प्रद्वत्ति तो देखी ही गयी है | अचेतनयुक्त चेतन- 
की प्रवृत्ति नहीं देखी जाती । अतः विचारणीय विषय यह है कि जिसमें प्रवृत्ति 
इृष्ट है, उसकी प्रद्नत्ति मानी जाय या जिसके सम्बन्धसे प्रवृत्ति हो रही है; उसकी 
प्रवृत्ति मानी जाय ! यदि कहा जाय कि जिसमें प्रवृत्ति दृष्ट है; उसीकी मानी जाय; 
क्योंकि दोनों ही प्रत्यक्ष हैं, जेसे रथादि प्रवृत्तिके आश्रयरुपसे प्रत्यक्ष हैं; देसे ही 
केवल चेतन प्रद्ृत्तेकि आश्रयरूपसे प्रत्यक्ष नहीं है | किंतु प्रवृत्तिक आश्रयभूत 
देहादि संयुक्त ही चेतनके सदमावकी सिद्धि होती है; क्योंकि केवल अचेतन रथादि- 
की अपेक्षा जीवित देहमें विलक्षणता दृष्ट है; परंतु रुद्भावमात्रसे प्रवृत्तिके प्रति 
चेतनकी हेतुता नहीं सिद्ध होती। जैसे सद्भावमात्रसे घटादिके प्रति आकाशकी 
निमित्तता नहीं सिद्ध होती । अतः प्रवृत्तिमें चेतन हेतु नहीं है। इसीलिये प्रत्यक्ष 
देहके रहनेपर ही प्रवृत्ति एवं चेतन्यका उपल्म्भ होता है। देह न रहनेपर चेतन्य- 


का भी उपलम्भ नहीं होता । अतः देहका ही धर्म प्रवृत्ति एवं चेतन्य है, यह 
चार्वाक कहते हैं। इस इष्टिसि अचेतनकी ही प्रवृत्ति सिद्ध होती है।? 

. इसपर अध्यात्मवादीका कहना है कि भले ही जिस देहमें प्रवृत्ति दिखायी 
देती है, उसीकी प्रव्नत्ति मानी जाय; परंतु वह चेतनसे ही होती है; क्योंकि चेतनके 
रहनेपर ही प्रवृत्ति होती है, चेतन न रहनेसे प्रवृत्ति नहीं होती । यद्रपि काष्ठादिके 
आश्रय ही दहन; प्रकाशन आदिरूप क्रियाएँ देखी जाती हैं, केवल अग्निमं दहन: 
प्रकाशनादि नहीं उपलब्ध होते | चन्द्र, सूर्य, विद्युत्‌--सभी प्रकाश जछीय एवं 
पार्थिव-काष्ट, लोहादिके द्दी आश्रित हैं, तथापि अग्निसे ही दाह-प्रकाश आदि होते हैं । 
क्योंकि अग्निसंयोग होनेसे ही काष्टादिमें दाहकत्वादि होते हैं; अग्निवियोग 
होनेपर काष्टादिमें दाह-प्रकाशादि उपलब्ध नहीं होते। चार्वाक भी चेतन देहके 
सम्पकंसे ही अचेतन रथ आदिकी प्रवृत्ति मानते हैं । अतः चेतनकी प्रवतंकतामें 
विवाद नहीं है। कहा जा सकता है कि कर-चरणादियुक्त प्राणी अपने व्यापारसे द्ी 
अचेतनका प्रवर्तक होता है | इधर ब्रह्मूप चेतन तो प्रदृत्तिशून्य; कूटस्थ; नित्य 
है, वह केसे प्रवर्तक होगा ? परंतु इसका समाधान यह है कि जैसे अयस्कान्त मणि 
एवं सुन्दररूप आदि खतः प्रवृत्तिरहित होनेपर ही लोह तथा चक्षु आदि इन्द्रियोंके 
प्रवर्तक होते हैं। वैसे ही प्रद्नतिरहित ब्रह्म भो अचेतनका प्रबतेक होगा । 

कुछ लोग कहते हैं कि जेसे अचेतन क्षीरकी वत्सबवृद्धिके लिये खतः 
प्रवृत्ति होती है, उसी प्रकार अचेतन जल्वायु आदिमें भी स्वतः लोकोपकारके 
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लिये प्रवृत्ति होती है|? परंतु यह भी ठीक नहीं । यदि उमयवादिसम्मत रथ 
आदिये चेतनाधिष्ठित प्रवृत्ति दृष्ट है; तब तो उसी दृश्न्तसे क्षीर-जल आदिकी प्रवृत्तिमें 
भी चेतनाधिष्ठित होनेका अनुमान किया जा सकता है--जढछादीनां प्रवृत्ति- 
इचेतनाधीना अचेतनप्रवृत्तित्वाद्‌ रथादिय्रवृत्तिवत्‌ । रथादिके समान अचेतनकी 
प्रवृत्ति होनेसि जलादिकी प्रवृत्ति चेतनाधीन है | क्षीरका प्रवतेक तो चेतन पेनु ही है। 
थयो5ष्प्सु तिष्ठन्नद्धयोउन्तरःप्यो5पो5न्तरः यमयति (वृहदा ० उप० ३ | ७ | ४)एतस्थ *** 
वा अक्षरस्य अशासने गारगि प्राच्योउन्या नद्यः स्यन्दुन्ते! (बृ ० ० ३ | ८।९ ) यह श्रुति 
कहती है कि अन्तर्यामी चेतन जलके भीतर रहकर उसका नियमन करता है; उसीके 
शासनसे नदियाँ बहती हैं | वत्सक्के चोषणसे भी दुग्धकी प्रवृत्ति होती है; जलके 
प्रवाहणके छिये निम्नभूमि प्रदेश आवश्यक होता है, चेतनापेक्षा तो सर्वत्र है ही। 
आधुनिक महायन्त्रोंमें भी मूल-प्रवर्तक चेतन रहता ही है। | 
कुछ लोग कहते हैं, तृण पढ्लवादि दूसरे निमित्तोंकी अपेक्षा बिना ही 
खमभावसे ही क्षीरादिके रूपमें परिंणत होते हैं, उसी तरह प्रकृति या भूत भी 
खभावसे ही विविध प्रपद्चाकारसें परिणत होता है। क्योंकि क्षीर आदि बननेमें 
दूसरा कोई निमित्त उपलब्ध नहीं होता | यदि कोई निमित्त होता तब तो उन-उन 
निमित्तोंको लेकर यथेष्ट क्षीर बनाया जा सकता था | परंतु यह भी कथन ठीक नहीं 
है, तृणादिका क्षीर आदि परिणाम निष्कारण नहीं है ।? घेनुसे खाये हुए तृणादिसे 
ही क्षीर बनता है । यदि धेनु दुग्ध बननेका असाध्वरण निमित्त न होती तो धेनुसे 
अनुपभुक्त या वृषभ आदिसे उपशुक्त तृणसे भी क्षीर बनना चाहिये था। अतएव 
घेनु आदि निमित्तोंकी लेकर दुग्ध यथेष्ट बनाया ही जा सकता है। पेनु एवं 
उसकी उदर-वहि आदि ही तृणादिको क्षीर बनाती हैं। अधिक दुग्घ चाहनेवाले 
घेनुको पर्याप्त दाना-घास देकर उसे प्राप्त करते हैं | संसारमें कई वस्तु मानुष-सम्पाय 
वस्तुएं होती हैं और कई देवसम्पाद होती हैं। जो छोग प्रकृति-भूतों या परमा- 
णुओंमें भी चेतन-शक्तिकी कब्पना करते हैं; वे तो फिर जड़वादी नहीं रह जाते । 
साथ ही अनेक चेतन परमाणुभूत या परमाणु विद्युत्कों कारण माननेकी अपेक्षा 
लापवार्थ एक व्यापक सर्वेशक्ति चेतन ईखवरको ही कारण मानना कहीं श्रेष्ठ है। 
जड़ परमाणु ओंसे संयुक्त होकर कार्यारम्मके लिये कर्म अपेक्षित होगा । देखा 
जाता है कि तन्तुओंमें कर्म (हलचल ) होता है | तभी संयोग आदिद्वारा 
पटादिकी उत्पत्ति होती है । कर्म मी कार्य है; अतः उसका भी कोई निमित्त 
चाहिये । यदि कोई निमित्त न होगा; तो परमाणुमें आद्रकर्म ही नहीं होगा । यदि 
लोकानुसार प्रयत्न वा अभिषातादि परमाणु कर्मका निमित्तमान्य है; तब तो तदर्थ 
चेतन ईइवर मानना ही युक्त है। ' 
कहा जाता है कि 'ज्ञानस्वरूप ब्रह्मसे प्रपञ्लक्री उत्पत्ति इसीलिये नहीं हो 
सकती कि प्रपञ्न ब्रह्मसे विलक्षण है | सुवर्णते उत्पन्न मुकुट-कुण्डछादिमें, मृत्तिका- 
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से उत्न्‍न्‍न घटादिमें समानता होती है। मृत्तिकासे मुकुट-कुण्डछादि नहीं बनते । 
जगत्‌ अचेतन है; अतः इसका कारण भी अचेतन होना ठीक है | इस तरह 
श्ञानसे विलक्षण होनेसे प्रपञ्न ज्ञानका कार्य नहीं । प्रीति, परिताप, विषादका 
हेतुभूत प्रपश्न चेतनका कार्य नहीं हो सकता; किंतु प्रकृतिका ही काये होना 
चाहिये । विपरीत दृशन्त मी मिलते ही हैं। छोकमें चेतनत्वेन प्रसिद्ध पुरुष, पशु 
आदिसे विलक्षण केश, नख आदिकी उद्यत्ति होती है। तथा अचेतनत्वेन प्रसिद्ध 
गोमय) केश, काष्ठ आदिसे वृश्चिक, यूका, दीमकादिकी उसत्ति होती है। इसपर भी 
कहा जा सकता है कि वस्तुतः अचेतन शरीरोंसे ही अचेतन केश आदिकी उत्पत्ति 
होती है। इसी तरंह गोमयादिसे वृश्चिकादिके अचेतन शरीरकी उब्त्ति होती है | 
तो भी उक्त दृश्टान्तोंसे कारण-कार्योकी विलक्षणता तो सिद्ध ही हो जाती है। 
गोमयकी अपेक्षा वृश्चिक शरीरमें शरीरकी अपेक्षा केश आदिकी विलक्षणता भोगा- 
यतन ओर भोगानायतनरूपसे स्पष्ट ही है | कारण-कायमें अति समानता होनेसे तो 
कार्य-कारणभाव ही नहीं होता | कुछ समानता तो इधर भी है ही। ब्रह्मगत सत्ता 
स्फूर्ति जगत्‌में भी अनुगत हैं ही | 


माक्सवादी तो खय॑ं ही अचेतनभूतसे चेतनाकी उत्पत्ति मानते हैं। 
वे भी गोमयादिसे वृश्चिकादिकी उतपत्तिका इश्जन्त उपस्थापित करते हैं। इस 
इप्टिते भी चेतन ब्रक्मसे तह्विलक्षण अचेतन प्रपश्चकी उत्पत्तिमें कोई आपत्ति 
नहीं हो सकती । किंच जेसे प्रथ्वीत्व जातियुक्त पाषाणोंमें ही हीरक, पद्मराग आदि 
बहुमूल्य रत्न होते हैं, कोई मध्य वीयके सूर्यकान्त आदि मणिहोते हैं: कोई कुत्ता 
बगुला, कोवाके हटानेके लायक सामान्य पाषाण होते हैं, बीजेंसे ही बहुविधफततेः पुष्प: 
फूछ, गन) रसादि विचित्र वस्तुएँ उत्पन्त होती हैं, वेसे सभी बीज पार्थिव ही हैं। 
फिर प्रथक्‌ बीजोंसे पृथक ढंगके पत्र, पुष्प: फल) रसादि उलन होते हैं | एक ही 
अन्नरसके लोहितादि, रस; केश, नख आदि विचित्र कार्य होते हैं | उसी तरह एक 
ही ब्रह्मसे विविधवेचित्र्योपेत प्रपञ्नका निर्माण होता है। 


बौद्धछोग सम्पूर्ण प्रपश्यको उत्पत्तिके पहले असत्‌ कहते हैं, अर्थात्‌ सकके 
अमभावको ही विश्वका मूछ कारण कहते हैं| इस कथनमें यह असंगति है कि असत है; 
या असत्‌ था | इस प्रकार असत्‌ या अमावके साथ अखित्वका सम्बन्ध केसे होगा ! 
क्योंकि सतके साथ ही सत्‌का सम्बन्ध हो सकता है। खपुष्पके तुल्य असत्‌ या 
अमावके साथ सत्ताका सम्बन्ध सम्भव नहीं | इसी तरह प्रमाण या प्रमाता होनेपर 
ही भाव या अभावका बोध हो सकता है। यदि प्रमाता एवं प्रमाणका अखित्व 
था; तब तो असत्‌ या अभाव केसे कहा जा सकेगा ? क्योंकि प्रमाता और प्रमाण- 
का ही अस्तित्व था। यदि प्रमाता-प्रमाण नहीं थे, तब तो फिर अभाव या असत्‌का 
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प्रबोध भी कैसे हो सकता था ! बीजके उपमर्दन होनेसे अद्भुरकी उपत्ति होती 
है। यह देखकर बोडलछोग अभावसे ही अड्भूरादि कार्योंकी उत्पत्ति कहते हैं। 
परंतु यदि ऐसी बात होती; तब तो बीजके दाइसे भी अछ्भुरकी उत्पत्ति 
होनी चाहिये, क्योंकि बीज-दाहमें भी तो बीजका उपमर्दन या अमाव 
हुआ ही | अतः बीजके अवयव ही अछुरके कारण हैं | बीज अद्भुरोलत्तिके 
पूवंकी अवस्था है। जैसे घोत्पत्तिके पहले मृत्तिकाकी पिण्डावस्था होती है। 
पिण्डमें; घटमें, कपाल्‍में जो व्यापक है, वह मृत्तिका ही सबका कारण है | 
पिण्डादि सब मृत्तिकाके काये ही हैँ | उसी तरह वीजावयव ही बीच 
एवं अद्डुरादिमें व्यापक होनेसे वही कारण है | पिष्ड या बीज, घट-अहुरादियें 
व्यापक नहीं हैं; अतः वे कारणनहीं हैँ। एक कारणमें युगपत्‌ विरुद्ध अनेक का ये नहीं 
हो सकते, अतः एक कारणसे होनेवाले कार्योंमें क्रममाविता है। पिण्ड, घट; कपाल; 
बीज, अद्'र, नाल; स्कन्ध, शाखोपशाखादि कार्य क्रमसे ही होते हैं । 


जो कहते हैं कि पिण्ड, कपालादि कार्योंति भिन्‍न होकर कारण मृत्तिका कुछ 
भी नहीं है, उन्हें अन्वय ब्यतिरिकादि प्रमाणोंपर अवश्य ध्यान देना चाहिये। 
जैसे पुष्पोंके परस्पर व्यावृत्त होनेपर भी उनमें अनुद्नत्त सूत्र उनसे भिन्न होता है; 
बैसे ही पिण्ड, घट; कपालादिके परस्पर व्यावृत्त होनेपर भी सबमें अनुबृत्त मृत्तिका 
स्पष्ट ही उन कार्योति प्थक्‌ है। अतः इस कारणको असत्‌ नहीं कहा जा सकता | 
इसी तरह उत्पत्तिके पहले काये भी सत्‌ ही रहत। है | जेसे अविज्ञात 
ही घट विज्ञत होता है, वही ज्ञयमान होता है ओर वही विस्मृत होता है 
ओर फिर उसीका स्मरण भी होता है | इसी तरह सामग्रीके अभावसे या कुब्यादि 
दीवाछ आदि आवरणसे वर्तमान रइता हुआ मी घट प्रतीत नहीं होता है । पिण्डमें 
घट रहता हुआ भी आइत्त होनेसे उपलब्ध नहीं होता | जैसे एक ही आकाशर्मे चान्द्र 
प्रकाश सौर प्रकाशसे आबृत्त होता है; एक ही घटमें नीर क्षीरसे आइस्त होता है।वेसे 
ही एक देशस्थ ही घट पिण्डसे आइत्त रहता है । एक ही मिट॒टीमें पिण्ड आदि 
सहसरों का हैं; जिसकी अभिव्यक्तिकी सामग्री उपस्थित होती है। वही 
अभिव्यक्त होता है, अन्य आवचत्त रहते हैं | इस तरह पिण्डसे घट, घटसे कपाल; 
कपालसे घठ आदि आइृत्त होते हैं । 


लोकमें अनेक ढंगसे अभिव्यक्ति होती है, दीपसे रूपकी अभिव्यक्ति 
होती है । दण्ड, चक्र, कुछालादिसे घट अभिव्यक्त होता है| जेसे दीपसे 
आवरण-नाशके अतिरिक्त घट सप्रकाश बनाया जाता है) वेंसे ही कुछाछादि- 
द्वारा आवरणभज्ञके साथ घटामिव्यक्ति हो जाती है । इसील्यि शिलाघातसे 
पिण्ड-भड़ होनेपर भी कुछाछादि बिना घटकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 
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जैसे अजश्ञातताकी निवृत्तिक्के लिये प्रमाताठोग प्रमाणका उपादान करते हैं; 
प्रमाणके सम्बन्धसे प्रमेयकी अज्ञातता नश्ट होती है, प्रमातासे प्रमाणकी अभिव्यक्ति 
होती है। निष्पन्न प्रमाण प्रमेबसे सड्त होकर उसी तरह प्रमेयाकार हो जाता है, 
जैसे कुल्या ( नहर ) का जल नाढियोंद्वारा क्षेत्रमें जाकर क्षेत्राकार हो जाता दैः 
प्रमाणके प्रभेयाकार होनेसे अज्ञातताके नष्ट होनेसे प्रमेषकी अभिव्यक्ति होती है। 
इसी तरह दीपप्रकाशसे घट सप्रकाश होता है। वही घटनिष्ठ प्रकाश घटनिष्ठ तम- 
का अपनोदन करता है। इसी तरह मृत्तिकामें सखित घटाकार दण्ड-चक्रादिसे 
स्‍्फुट द्वोता है । शिलादिसे पिण्डभह् होनेपर दूसरे चूर्णादि कार्य समन्‍न हो जाते 
हैं, वे भी घटके आभावरण ही हैं, अतः घटकी अभिव्यक्ति नहीं होती | 
इसीलिये भिन्न-भिन्न घटादि कार्योक्री अमिव्यक्तिकि साधन नियत हं। 
प्रागभाव, प्रध्यंसाभाव आदि भी अन्योन्याभावके तुल्य ही भावरूप हैं । 
जैसे घटान्योन्याभाव घटरूप ही है वेसे ही प्रागभाव पिण्डरूप है। प्रध्वंसाभाव 
कपालादिरूप है। भावान्तर ही किसी दृश्टिसि अभाव कहा जाता है--“भावाल्तर- 
मभावो हि कयाचित्तु व्यपेक्षया ।! 

जो प्रागभाव; प्रध्वंसाभावकों झून्‍्य ही कहता है। उससे यह भी प्रश्न 
होगा कि उन दोनोंमें भेद है या नहीं ! यदि कहा जाय कि भेद नहीं है, तो भेद- 
व्यवहार क्यों है? अगर भेद है तो उन दोनोंका भेदक क्‍या है! अगर विलक्षण 
खरूपको ही भेदक कहें तो भी ठीक नहीं। क्योंकि शून्यमात्र्म विछक्षणखरूपता 
क्या हो सकती है ? विलक्षणखरूपता हो तो झून्यता भी केसी होगी ! शुन्यके 
साथ उपाधि सम्बन्ध भी नहीं बन सकता, अतः ओपाधिक भेद भी नहीं कहा जा 
सकता | “घद-प्रागमावकी पिण्ड ही उपाधि है? ऐसा कहें; तो उसमें प्रमाण बतलाना 
पड़ेगा। यदि प्रत्यक्ष-प्रमाण कहें, तो भी ठीक नहीं; कारणरूप तथा स्पशहीन प्राग- 
भावके साथ चक्कु आदिका सम्बन्ध सम्मव नहीं है। अतः प्रत्यक्ष नहीं कहा जा 
सकता । यदि पिण्डके दशनसे ही प्रागभावका दर्शन मानें, तब तो प्रागभावके भाव 
रूप माननेसे ही सब काम चल ही सकता है। 'स्वरूपपररूपाभ्यां नित्य॑ सदसदात्मकम? 
इस दृष्टिसि अमाव या अततसे जगत्‌ या कार्यक्री उत्पत्ति अतज्गत है; किंतु ख- 
प्रकाश चेतन बअद्मसे ही पूर्वोक्त युक्तियोंसे जगत्‌की उत्पत्ति सह्गत है | 


इसी तरह अचेतन अदृश आदि भी चेतनके बिना कर्मके कारण नहीं हो 
सकते । परमाणु यदि सावयव हैं, तब तो वे भी काये एवं अनित्य ही होंगे। उनकी 
उत्पत्तिमें कारणान्तर ढूंढ़ना पड़ेगा | यदि निरवयव हैं; तब तो उनका दूसरे 
परमाणुओसे संयोग होनेपर परिमाणवृद्धि न होगी; क्योंकि एक देशसे संयोग होनेपर 
तो संयोगपे अव्याप्त देशोंद्वारा प्रथिमा ( विस्तार ) हो सकता है। परंतु इस 
दक्ामें सावयवत्न, अनित्यलादि दोष होते हैं | निरवयवका तो सम्पू्णरूपसे ही 
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अव्यवधानेन संयोग मानना होगा तथा च एक दूसरेहीमें समा जायेंगे, वृद्धिकी 
कोई आशा नहीं होती | इसके अतिरिक्त संसारमें प्रदेशवाले पदार्थोंका ही संयोग 
होता है, फिर निध्प्रदेश; निरबयव परमाणुओंका संयोग मी केसे होगा ! इसी तरह 
परमाणुओंको प्रद्नत्तेिखमाव, निवृत्तिखघमभाव। उमबखभाव या अनुभयखभाव 
मानना पड़ेगा परंतु इनमें कोई पक्ष ठीक नहीं है | प्रवृत्तिखभाव है; तब तो नित्य 
ही प्रवृत्ति होनेसि वस्तुनाशरूप प्रलय नहीं होगा। निववत्तिखभाव होनेसे क 
स॒ष्टि न होमी । विरोधात्‌ उमयखभाव भी नहीं कहा जा सकता | अनुभयखमाव 
कहेंगे तब तो दूसरे क्रिसी निमित्तसें उनकी प्रवृत्ति माननी पड़ेगी, फिर वहीं सर्वश् 
चेतन अपेक्षित होगा ।. 

इसके अतिरिक्त छोकमें रूपादिमान्‌ वस्तु अपने कारणकी अपेक्षा स्थूलछ 
एवं अनित्य होती है| जैसे पट तन्तुओंकी अपेक्षा स्थूछ एवं अनित्य होते हैं । 
अंग्रुऑंकी अपेक्षा तन्ठु स्थूल तथा अनित्य होते हैं। परमाणु मी यदि रूपादिमान्‌ 
हैं, तो उनका भी कारण होना चाहिये ओर उसकी अपेक्षा उनमें स्थूछता एवं 
अनित्यता भी होनी चाहिये | 

इसके अतिरिक्त यह भी देखा जाता है कि गन्ध, रस, रूप) स्पर्श गुण- 
संयुक्त पृथ्वी स्थूल है। तदपेक्षया रूप) रस) स्पर्श गुणसंयुक्त जल सूक्ष्म है। इतीप्रकार 
रूप) स्पश गुणवाल्ा तेज एवं स्पर्श गुणवाल्ा वायु ओर भी सूक्ष्म है। तद्गत्‌ 
पृथिव्यादि परमाणुभेमें सूक्ष्मता, स्थूछताका तारतम्य होना चाहिये। यदि गुणोंकी 
अधिकतासे प्रथ्वी, जल परमाणुमें मूर्तिवृद्धि होगी; तब फिर वे परमाणु ही क्‍या 
रहेंगे ! जब कार्योंमें गुणोंके उपचयसे मूर्तिबृद्धि होती है तो परमाणुमें भी गुणो- 
पचयसे मूर्तिव्ृद्धि क्यों न होगी ! यदि परमाणुओंमें गन्धादिशुण न मानें तो उनके 
कार्योमें ही गन्घादि कहाँसे आयेंगे ! क्योंकि कारण गुण ही कार्यगुणोंके आरम्मक 
माने जाते हैं | यदि सबमें एक ही गुण माने जायें) तब तो प्रथ्वीमें रस, जलमें रूप+ 
तेजमें स्पश नहीं उपलब्ध होने चाहिये। यदि समताके लिये सभीकों गन्धादि 
चारों गुणोसे युक्त मानेंगे; तब तो जले मी गन्ध एवं तेजमें भी गन्ध, रस उपलब्ध 
होने चाहिये | वायुमें भी रस-गन्धका उपलम्म होना चाहिये; परंतु ऐसा होता 
नहीं | द्रव्य एवं गुण यदि अत्यन्त भिन्‍न हों; तो जैसे पुष्प-पछाशादि भिन्न हैं, 
खतन्त्र हैं; वैसे ही गुण भी द्रव्यसे प्रथक खतन्‍्त्र होने चाहिये। परंतु यहाँ तो 
गुण द्रव्य-परतन्त्र ही होता है। द्रब्यके साथ-साथ सहमाव होनेसे द्रब्यमात्र ही गुण 
है; यही मानना ठीक है। धूम, अग्निके समान-द्रव्य-गुणमें भेद नहीं प्रतीत होता- 
इसी प्रकार कम; सामान्य, विशेष, समवाय भी द्रव्य ही है । 


जैसे एक ही देवदत विभिन्‍न सम्बन्धिरूपोंकी अपेक्षासे मनुष्य) ब्राह्मण: 
क्षत्रिय, बाल; युवा; वृद्ध) पिता; पुत्र, पोच्र, श्राता या जामाता आदि रूपसे कहा 
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जाता है; जैसे एक ही अड्ठ खानविशेषके येगसे दस शत, सहल आदि झब्दसे 
व्यवहत होता है । 
विचर करनेयर कारणसे मिन्न होकर कुछ नहों होता। मिद्टीसि भिन्न होकर 
ठादि पदार्थ उपलब्ध नहीं होते | जम्मके पहले प्रध्य॑सके पश्चात्‌ कार्यकी उपछब्धि 
टी 


हीं होती, अन्तःकरणसे मिन्‍न उनकी सत्ता नहीं होती । सदबुद्धि तथा असदूबु द्वि- 
दोनों ही सर्त्र उपलब्ध होती हैं| जिन वरिपयकी बुद्धि कभी मी व्यभिचरित नहीं 
होती; वही सदृवुद्धि और जिस विपयकी बुद्धि व्यभिचरित होती है, वह अख्दबुद्धि 


होती है | भील्म्‌ उत्पदम के तत्य “सच घट 5 सन्‌ पृठ३; सन्‌ हस्ती? इसी तरह सनू- 
सम्‌ सबत्र घटा दिस सदचुद्धि बनी रहती है | घटा दि बुद्धि व्याभिच रेत होती है, अतएुव 
घटादि बुद्धिके विषय घटादि असत्‌ हैं; क्योंकि उसका व्यभिचार होता है । 
दबुद्धिका विषय सत्‌ है; क्योंकि उसका व्यमिचार नहीं हांता | 

कद्ा जा सकता है कि घट नष्ट होनेपर तो घटबुद्धि व्यभिचरित ( बाधित ) 
हो ही जानी हैं, परंतु यह कहना ठीक नहीं; कारण पठांदिमें सदजुद्धि रहती ही 
है। सन्‌ घट: ध्सन््‌ पट: इस रुपसे घट पटविशेष्यरूपसे, सन्‌ विशेषण रूपसे प्रतीत 
होता हैं | घटके नष्ट हो जानेपर विशेष्य न रहनेपर विशेषगबुद्धि नहीं होती । जेसे 
जो व्यक्ति न रहनेंगर अभिव्यज्ञक न रहनेसे गोत्वकी प्रतीति नहीं होती, यह 
नहीं कि गोत्व नहीं रइ गया । वैसे ही गोत्वके समान सतके विद्यमान होते हुए, 
भी अभिव्यज्ञकविशेष्य घटादि न रहनेपर सत्‌ प्रतीत नहीं होता | इसीलिये यह 
भी नहीं कहा जा सकता कि जसे घट नष्ट होनेपर पट आदियमें सदबुद्धि बनी 
रहती है; वेसे ही घटबुद्धि भी घणान्तरमें बनी रहती है; क्योंकि भले घटान्तरमें 
बटबुद्धि बनी रहे; परंतु फ़िर भी पटादिमें तो घस्बुद्धिका व्यभिचार है ही, 
परंतु सदबुद्धिका तो कहीं भी व्यभिचार नहीं होता । 

कहा जा सकता है कि घट नष्ट हो जानेंपर उसमें सदबुद्धि भी नहीं 
रहती, परंतु यह कहना टीक नहीं; क्योंकि विशेष्य न रहनेसे सदबुद्धि नहीं होती। 
सदूबुद्धि विशेषण विषया होती है; विशेष्य नहीं होनेसे विशेषणता नहीं बनती । फिर 
सदूबुद्धि केसे हो सकती है ! यह नहीं कह्टा जा सकता कि सदबुद्धिका विषय सत्‌ 
रहा ही नहीं; इसलिये सदबुद्धि नहीं रहती | 

यहाँ यह शर्ढा होती है कि घठादि विशेष्य असत्‌ हैं, तो उसके साथ सत्‌- 
का सामानाधिकरण्य नहीं होना चाहिये ! परंतु इसका समाधान यह है कि जैसे 
रज्जु-सर्पके सम्बन्धमें सर्पके बाधित होनेपर भी इृदमंशके साथ “अय॑ सरप:? सामाना- 
घिकरण्य-व्यवहार होता है। इसी तरह घटादिके अवत्‌ होनेपर भी “घटः सन्‌) पट! 
सन्‌? इस रूपसे अबाधित सतूके साथ असदू घटादिका सामानाधिकरण्य-व्यवहयार 
बन जाता है । 


मा० रा० ३१--- 
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पूजीका खरूप 

कहा जाता है कि “अर्थशार््रके क्षेत्रमें पूँजी खयं उदाहरण है । वह घनका 
एक निम्नतम परिमाण है। जिसके रहनेपर ही उसका खामी पूँजीपति कहला 
सकता है। माक्सने उद्योगकी किसी शाखाके एक श्रमिकका उदाहरण लिया है; 
जो आठ घंटेतक अपने छिये अर्थात्‌ अपनी मजदूरीका अथ उत्पन्न करनेके लिये 
श्रम करताहै ओर चार घंटे अतिरिक्त अर्थ पेदा करनेके लिये जो उसके मालिक- 
की जेबमें जाता है । इस विशेष दृश्टान्तमें यदि पूँजीपति अपने अतिरिक्त अर्थके 
द्वारा मजदूर-श्रेणीका जीवन भी बिताना चाहता है तो उसके पास इतना घन 
होना चाहिये कि वह दो मजदूरोंके लिये मजदूरी; कच्चा माल तथा उत्पादनके 
साधनोंका बंदोबस्त कर सके। लेकिन पूँजीपतिका उद्देश्य केवछ जीना नहीं है; 
बल्कि अपनी सम्पत्तिकी वृद्धि करना है | इसल्यि इस घनका मालिक अमी 
पूँजीपति नहीं है | अब यदि पूँजीपतिको मजदूरसे ढुगुना अच्छा जीवन व्यतीत 
करना है ओर अतिरिक्त अर्थका आधा कारोबारमें फिर डालना है तो उसे आठ 
मबदूरोंकी काममें लगाना चाहिये ओर पहले अर्थ-संग्रहका चोगुना कारोबारमें 
लगाना चाहिये । अब यह अर्थसंग्रह पूंजीका आकार ले लेता है। इस प्रकार अर्थ- 
संग्रहका परिमाण बढ़ते-बढ़ते एक ठीमापर वह एूँजीके रूपमें परिणत हो जाताहै।? 

परंतु यह कहना ठीक नहीं; कारण; माक्सका अतिरिक्त श्रम और अतिरिक्त 
मूल्यकी कल्पना ही निराघार है; इसका विवेचन पीछे हो चुका है | यह भी 
कहा जा चुका है कि व्यापार या उद्योगद्वारा घनाज॑नका तरीका ही इस प्रकार- 
का होता है जिसमें बुद्धिमानीसे एक मृतमुषिकाद्वारा भी कोटिपति बन जा सकता 
है | मार्क्सके मतानुसार उत्पादन-साधन ही पूँजी है, उसकी मात्रा अब्प हो या बड़ी | 
इतीलिये किसानोंके खेत भी उत्पादन-साधन हैं। इस इृश्सि किसान भी पूँजीपति 
रहते हैं । 

समाज-विज्ञानके क्षेत्र इस गुणात्मक परिवर्तंतकी गवाहीके छिये एंजिल्सने 
नेपोलियनको साक्षी माना है। वह कहता है कि “फ्रांसीसी घुड़सवार, जो नियन्त्रित 
सिपाही ये; लेकिन कोई अच्छे घुड़सवार नहीं थे और मामेलुक जो बहुत अच्छे 
घुड़सवार थे लेकिन जिनमें नियन्त्रण नहीं था | उनकी लड़ाईके सिलसिलेमें 
दो मामेढ़क आसानीसे तीन फ्रांसीसियोंका धुकाबछा कर सकते थे । सो 
मामेलक सो फ्रांसीसियोंके बराबर थे | छेकिन ३०० फ्रांसीसी साधारणतया ३०० 
मामेलकॉकों हरा देते थे । ओर १ हजार फ्रांसीसी १५ सो मामैछकोंको हरा 
देते थे । पहलेके उदाहरणकी तरह इससे यह स्पष्ट है कि नियन्त्रित सिपाहियोके 
जत्येके परिमाणके बढ़नेपर उसका किस प्रकार शुणात्मक परिवर्तन होता है और 
वह अपनेसे अधिक संख्याकी फोज हरा देता है।” 
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परंतु इससे भी यही सिद्ध होता है कि अनियन्त्रण। अनुशासनहीनता अत्य- 
संख्यकोंमें इतनी हानिकर नहीं होती जितनी कि बहुसंख्यकोमें । इसी 
प्रकार नियन्त्रणका गुण अव्यसंख्यक्रोंमें भले कुछ प्रकट हो; किंतु बहुसंख्यकोरमें 
अधिकरूपसे फलदायी होता है । नियन्त्रित संघटित समुदाय शक्तिशाली 
होता है। तृणादिनिर्मित रज्जु ही इसका दृशन्त है । परिणामवादानुसारी सत्‌- 
कार्यवादमें कोई भी विद्यमान ही गुण किसी अवख्थाविशेषमें प्रकट होता है । 
सिक्रतामें तेल नहीं होता, अतः कमी नहीं व्यक्त होता। तिलमें तेल होता है, अतः वह 
कभी प्रकट होता है । वेदान्त-मतानुसार कारणकी अपेक्षा कार्यमें भिन्नता मे 
होनेपर भी कुछ अनिर्वचनीय गुण भी तिद्ध होते हैं | जेंसे मृत्तिकाद्ारा जछा- 
नयन नहीं होता; फिर भी मझृत्तिकानिमित घणादिद्वारा जल्नयन आदि कार्य 
होते हैं | तन्तुद्ारा अज्भप्रावरण, शीतापनयन नहीं होता, फिर भी तन्तुनि्भित पद- 
द्वारा वह काय होता है। आकाझमें स्पर्श नहीं होता; फिर भी तन्निर्मित वायु 
स्पशंगुण है; वायुमें रूप नहीं तथापि बायुपरिणामभूत तेजमें रूप गुण उपलब्ध होता 
हैं। इसी तरह एक-एक व्यक्ति या अब्य व्यक्तिम जो गुण नहीं व्यक्त होते, अधिक- 
संख्यक उन्हीं व्यक्तिये्मि वे गुण प्रकट होते हैं | इसी तरह एक या अन्य व्यक्तियों- 
में अनियन्त्रणका जो दुष्परिणाम नहीं व्यक्त होता; बहुसंख्यकॉमें वह 
दुष्प रेणाम स्पष्ट हो जाता है। 


प्रतिषेधका प्रतिपेध 


इसी तरह प्रतिषेषके प्रतिषिघका उदाहरण माक्सेवादी उपस्थित करते हैं 
कि (यदि यबका एक दाना जमीनमें डाला जाय तो गर्मी और नमीके प्रभावसे 
इसमें एक विशेष परिवतन होता है। इसमेंसे पौधा उगने छगता है। उस दानेके 
अस्तित्वका अन्त हो जाता है | उसका ग्रतिषेष हो जाता है । उसके खानपर 
जो पौधा उगता है; वह उस दानेका प्रतिषेध है | वह पौधा बढ़ता है; उसमें 
फल आते हैं ओर फिर उसमें यवके दाने उत्पन्न होते हैं, लेकिन इन दानोंके 
पकनेके साथ ही उस पौघेका भी अन्त हो जाता है । अब ग्रतिषेधका प्रतिषेध 
होकर नये यवके दाने हो गये। एक ही दाना नहीं, बल्कि मूल दानेका दस; 
बीस या तीस गुना ।! 

इसी तरह पतिंगोंके सम्बन्धमं उनका कहना है कि ध्ये अंडेसे निकलते 
हैँ । उसके प्रतिषेधके बाद ये पतिंगे बढ़कर पूर्ण योन विक्रासको प्राप्त होते हैं ओर 
योन सम्बन्धसे अंडे पैदा होकर मर जाते हैं | प्रतिषेधका प्रतिषेध करके फिर अंडे 
बैदा हो गये, एक नहीं अनेक ।! 

इस सम्बन्धमें पीछे कहा जा चुका है कि बीज-विनाश या बीज प्रतिषेध 
अड्'भुरादि कार्यका कारण नहीं है; किंतु वीजके अवव ही अद्'ुरके कारण हैं; 
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क्योंकि उनका ही अनुवेध काय में होता है। बीजके विनाशका कारण यह है कि 
एक उपादान कारणमें एक कांये की अभिव्यक्ति होनेपर कार्यान्तरोंकी निवृत्ति होती 
है। बीज मी एक अवयत्रोंकी ही क्यावस्था है। अछुररूप कार्यकी अभिव्यक्तिसे 
उसको निद्ृत्ति आवश्यक है। जहाँ पूर्व कार्यकी निश्वत्ति आवश्यक नहीं है। वहाँ 
प्रतिषेषके प्रतिघेवका कोई अर्थ नहीं है | आकाइसे वायुकी उत्पत्ति होती है। फिर 
भी आकाश नहीं निशवत्त होता | बायुसे तेजकी उत्पत्ति होती है। परंतु वायुकी 
निवृत्ति नहीं होती | मृत्तिकासे घट उन्नत होता है; किंतु मत्तिकाकी निश्त्ति नहीं 
होती। आग्रादि बश्नोंसे फर्जेकी रत्पत्ति होती है; परंतु वृक्षौका नाश या प्रतिषेष 
नहीं होता। मनुष्य-पद्ष आदिसे ही दूसरे मनुष्य-पद्च आदि उसने होते हैं, परंतु 
उलद्यादकाँका विनाश नहीं होता | भूतोंकी उसत्तिका सिद्धान्त यह है कि कारण 
व्यापक; सूक्ष) तथा छच्छ एवं निएुण; 'नविशेष है | काय व्याप्य, स्थूल; 
अखच्छ; सगुण एबं गवेशेप परंतु सांख्यमरादुतर कायकी शिशेषताओंकी 
भी अभधिथक्ति दी होती है; उत्पत्ति नहीं | अत्यन्त असतूकी उतत्ति नहीं होती- 
बह बात सत्फाबबादके प्रसकषस कही जा चुकी है। वेदान्तमतादुसार जो आदियें 
तथा अन्त्त नहीं गती। मब्यमें प्रतीत होती है? वह वस्तु रज्जु-सर्प आदिके तुल्य 
सदस्द्‌विक्क्षण अपएब अनिवचनीय ही होती हैं। वह झक्ति-रज्तादि मिथ्या 
पदार्थोंके समान होनेयर भी सत्य -सी प्रतीत होती है। आादादन्वे व यन्नास्ति वर्दसाने5पि 
तत्तथा | जितयें। सददा: सम्वी5वि तथा इंच रक्षिता;॥ ( माण्डू ० कारिं० २४६) परिणाम- 
[दर्म कारण कार्या झारतया परिणत हं.नेके छिये कारणमें आवश्यक विचार होना ही 
चाहिये | एतावता अन्तर्तिरोध या प्रतिषेध कार्यका कारण नहीं हो जाता। यदि 
प्रद्षेव कारण होता तो सर्वत्र वह सुलभ ही है, फिर कार्योत्नत्तिके लिये कारणोपादान 
ही व्यर्थ होगा। यदि प्रतिबेव ही कार्यात्यत्तिका कारण होता तो दग्ध बीजसे भी 
कार्योधति होनी चाहिये थी; क्योंकि दाइसे भी बीजका प्रतिषरेष हुआ ही | हम 
स्पष्ट देखते हैं कि कायके लिये कार्यार्थी तत्कारणोंका अन्वेषण करते हैं | 
वेदान्तानुतार कारण ब्रह्म ही अनिवंचनीय माया एवं तदंश विभिन्‍न उपाधियों- 
द्वारा कार्योकरेण विवर्जित होता है| अंडे भी पतंगोंके फछ हैं, प्रतिषेघरूप नहीं । 
कहा जाता है कि मूछ वस्तुके अन्त्विरोत् ( विश्व॑ंस ) से समन्वयद्वारा 
वस्वन्तरकी डलति होती है--नाहुफ्स्च प्रादुर्भावात” विनष्ट बीजसे ही अछुर 
उद्यन्त होता है। मृतपिण्ठके उपमर्दनसे ही घट निर्माण होता है। विनष्ठ श्षीरसे 
ही दबिका निर्माण होता है। यदि कूट्ख कारणसे ही कार्य उतन्न हो तब तो 
अविशेषेण समीसे सब कार्यकी उतत्ति होने छगे | अर्थात्‌ कूठस्थ कारणका यदि 
कार्य-जनन स्वभाव है तब तो तत्काछ ही उससे कार्य डत्न्न होना चाहिये; 


छक्षेप न होना चाहिये | यदि कूव्सख कारणमें कायजनक स्वभाव नहीं है, तब 
उससे कभी भी कार्य न उत्नन्न होना चाहिये | यदि कहा जाय कि स्मथ होते हुए भी 
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क्रमेण सहकारियोंकी अपेक्षासे ही कार्य इलन्न है ता है परंठ सहकारी कुछ उपकार 
करते हैं या नहीं ! यदि नहीं तो वे सहकारी ही क्यों द्वोंगे? यदि हपकारका आधान 
करते हैं तो भी भिन्न या अभिन्न उपकारवा आध;नम करेगे। बदि उपछार 
अमिन्न हैं तब तो वह कूट्ख कारणका ही खरूय ठहरा | फिर कार्यमें विलम्ब 
क्यों होना चाहिये ! यदि उपक्नार भिन्न हैं; तब तो उस उपकारके होनेपर ही 
कार्य होता है; उसके अभावम काय नहीं होता । हिर तो अन्वव-व्यतिरिकसे 
उपकार ही कार्यका कारण हुआ। कृठ्थ्य कारणके रहनेपर भी कार्य नहीं होता; 
अतः कूटस उद्मादक नहीं हुआ-- 
वर्यातपाभ्यां कि. व्योस्यश्वमंप्यस्ति तथो; फलम। 
चर्मोपमइचेत... सोउनित्य। खतुल्य३्चेदसत्फलः ॥ 
( नैष्कम्य॑सिद्धि एवं सुवेदश नसंग्रह ) 
अतः अमावग्रक्नबीन आदिसे ही काश उक्त्ति होती है। ब्रह्मात्मवादी 
इसका भी खण्डन करते हैं| उनका कहना है कि अभावसे भावकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती; यदि अमावसे भाव उत्पन्त हो तब तो अमाव 
सर्वत्र सुहम ही है; फिर कारण-विशेषकी कब्यना व्यर्थ ही होगी | उपमर्दित 
बीजोंका अभाव एवं शशविषाण दोनों ही समानरूपसे निःस्वभाव हैं| अतः उनके 
अमभावलमें भी कोई भेद नहीं है । फ़िर बीजसे अर, क्षीर्से दबके उत्यन्न 
होनेका नियम व्यर्थ ही है। यदि निर्विशेष अभाव कारण है तब तो शशविषपाण; 
खपुष्यादिस भी अछुरादिकी उत्ततति होनी चाहिये, परंतु ऐसा होता नहीं । 
यदि उत्लमें नीलत्वके ठुल्य अमावमें कुछ जिशेपता खीऊकृत है तब तो विशेषवान्‌ 
होनेसे अभाव भाव ही हो जायगा | विशेष्पवान्‌ होनेसे उत्मल जैसे भाव है, वैसे 
ही विशेष्यवान्‌ होनेसे अभाव भी भाव ही हो जायगा | और फिर तो अमाव कार्य 
उत्पत्तिका देतु भी नहीं हुआ; जेसे शशविषणादि किसीऊा हेतु नहीं होता । 
इसके अतिरिक्त यदि अभावसे भावकी उत्पत्ति हो तब तो हर एक कार्यमें 
अमावका ही अन्वय दिखायी देना चाहिये; परंतु देखा जाता है कि इसके विपरीत 
सभी कार्य मावरूपसे ही उपलब्ध होते हैं | जमे मृत्तिकाते अखित घटादिको 
तन्‍्तु आदिका विकार नहीं कहा जाता; किंतु मृत्तिकावा ही विकार कहा जाता है, 
वैसे ही मावान्वित काय भावके ही विकार हैं; अभावके नहीं | 
जो कहा जाता है पखरूप-उपमरके बिना किसी मी कूटस्थ कारणसे कार्य- 
की उत्पत्ति नहीं शेती; अतः अमभावसे भावकी उत्पत्तिका सिद्धान्त ही ठीक है?-- 
हू कहना भी ठीक नहीं । खिर खमाववाले सुबर्ण, मृत्तिका आदि स्पष्टरूपसे कार्यमें 
प्र्यभिज्ञात होते हैं; अतः स्थिश्मावमें दी काय-कऋरणभाव मानना युक्त है। 
बीज आदिका उपमर्द देखा जाता है, इससे उपमृद्यमाना पूर्वावश्या उत्तरावस्थाका 
कारण नहीं है, किंतु अनुपमृद्यमान बीजावयव ही अद्भरादिमें अनुगत होकर कारण 
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होते हैं | असत्‌ खपुष्यादिसे कार्योत्यत्ति नहीं होती; सत्‌ सुवर्णादिसे कार्योतत्ति 
देखी जाती है, अतः भावसे भावकी उत्पत्तिका पक्ष ही ठीक है | 


कूट्थ स्थिर कारण ही क्रमबत्‌ सहकारी कारणोंकी अपेक्षासे कार्यकारी 
होते हैं | ये सहकारी अनुपकारक नहीं कहे जा सकते; किंतु इनके द्वारा आहित 
उपकार कारणसे न भिन्‍न है न अभिन्‍नः विंतु अनिर्वचनीय है । इसलिये कार्य 
भी अनिर्वाच्य ही होता है | फिर स्थिरी अकारणता नहीं कही जा सकती; 
क्योंकि कार्यका वही उपादान है--जैसे कह्पित अनिर्वाच्य सपका उपादान रख्जु 


होती है | 


यदि अमावसे ही भावक्की उत्त्ति होती है तब तो उदासीन, अनीद््मान 
लोगोंकी भी समीहित सिद्धि होनी चाहिये; क्योंकि अभाव तो सभीको सुलम है । 
खेतीके कार्यमें बिना संख्ग्म हुए भी किसीकों रुस्यादि प्राप्त होने चाहिये | कुदाल 
मृत्तिकादिमें बिना प्रवृत्त हुए भी घटोलादन कर सकेगा । तन्तुवाब तन्तुओंमें बिना 
प्रवृत्त हुए मी वस्लव्यमम कर लेगा; परंतु यह सब होता नहीं; अतः भावसे ही 
भावकी उत्तत्ति होती है; अभावसे नहीं । 

बीज एवं मझृत्तिका-पिण्ड उपमर्द हुए बिना अड्भर, बीज आदि उत्पन्न 
नहीं होते, अतः अभाव या विनाश ही कार्योंके कारण होते हैं | इस कव्पनाकी 
इस पक्षमें अपेक्षा छाधव है| बीज एवं मत्तिकाको ही कार्योंका कारण माननेमें 
बीज या मृत्‌पिण्डका आकारविशेष कार्यका कारण नहीं है, अतणव अन्ययी 
द्रव्य ही कारण होता है | पिण्ड या बीजके आकारविशेषका कार्यमें अन्चय भी 
नहीं है। अन्वय बीजावयव एवं मृत्तिकामात्र ही अनुभूत होता है । झत्तिका 
कारण है। क्योंकि उसके अमावमें घटका अभाव होता है; परंतु पिण्डादि 
आकारके न रहनेपर भी घटकी उपलब्धि होती है । सभी कारण कार्यका उत्पादन 
करते हुए, अपने पूर्व कायका तिरोधान करते हैं; क्योंकि एक कारणमें एक काहमें 
ही दो कार्य नहीं हो सकते | पूर्वकार्यके डपमर्दसे कारणका खरूप नहीं उपमर्दित 
होता | 


मृत्तिकादिका पूर्व कार्य पिण्डादि हैं, घटादिकी उत्पत्तिके छिये उनका 
तिरोधान आवश्यक ही हैं । कार्यान्‍तरकी उत्पत्तिके लिये पूर्वकायका तिरोधान 
आवश्यक होता है; इसलिये पिण्डादिका तिरोधान होता है; इसलिये नहीं कि कारण 
नाश कार्यका हेतु है | असतकारणवादी कहता है कि पिण्डादिसे भिन्न मृत्तिकादि कुछ 
भी गहीं है | यद्यपि कहा जा सकता है कि पिष्डादि पूर्वकार्यके उपमर्दित होनेपर भी 
मृदादि कारण नहीं नष्ट हुआ; क्योंकि वह घटादि कार्यान्तरमें अन्वित है; परंतु 
यह ठीक नहीं; क्योंकि पिण्ड घटादिसे भिन्न मुदादि कारणका उपहूम्म ही नहीं होता | 
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इसपर वेदान्तीका कहना है हि मृदादि कारणोंसे घटादिकी उल्तत्ति होनेपर 
पिण्डादिक्री निवृत्ति हो जानेपर भी मिट्टी आदि कारणकी घटादिमें अनुबृत्ति रहती 
है। अतः पिण्डादिके विनष्ट होनेपर भी मृदादि कारणका विनाश नहीं हुआ। 
असद्वादी कहते हैं कि ध्यद्रपि मृत्तिकादि कारण पिण्डादिके नष्ट होनेपर नष्ट हो गया; 
घटादिमें मृत्तिकादि कारणका अख्यदशन कारणकी अनुबृत्तिसे नहीं; अपितु 
साहइ्यके कारण है | पिण्डगत मृत्तिकासे घठगत मृत्तिका भिन्न है; फिर भी साहब्य- 
के कारण अमेद प्रतीतिसे अन्वयदर्शन-सा होता है |? परंतु यह कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि पिण्डादिगत मिट्टी आदिकोके अवयवोंका ही ध्यदियमें प्रत्यक्ष अनुभव 
होता है | अतः पिण्डगत मृत्तिकासे घण्गत मृत्तिका भिन्न है--यह प्रत्यक्ष नहीं 
है; किंतु '्यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिक यथा दीप॑ सन्तस्चेमे भावाः” जो सत्‌ है वह क्षणिक 
होता है जैसे दीप, और सभी पदार्थ सत्‌ हैं; अतः वे क्षणिक होने चाहिये | इस 
अनुमानसे मृदादिकारणोंकी भी क्षणिकताका अनुमान करके ही भेद सिद्ध किया 
जा सकता है| परंतु सेवेयं मृत्तिकाः वही यह मिट्टी है-इस प्रकारकी प्रत्यभिज्ञा 
प्रयक्ष पहचानसे विरुद्ध होनेके कारण यह अनुमान अग्निके अनुष्णल्वानुमान- 
के समान अनुमानाभास है। 

कहा जा सकता है कि “्रत्यक्ष-प्रमाणसे कारणकी एकता प्रतीत होती है 
ओर अनुमानसे भेद ग्रतीत होता है; अतः जैसे प्रत्यक्षते विरुद्ध होनेके कारण अनुमानको 
अनुमानाभास कहकर अप्रमाण घोषित किया जाता है; वेंसे ही अनुमानविरुद् 
प्रत्यक्षको ही प्रत्यक्षामास कहकर अप्रमाण क्यों न घोषित किया जाय १? परंतु यह 
नहीं कहा जा सकता; क्योंकि अनुमान प्रत्यक्षपूवंक ही हुआ करता है, अतः अनु- 
मानद्वारा प्रत्यक्ष न होनेसे प्रत्यभिज्ञासिद्ध प्रत्यक्षका विरोध उपजीव्यविरोध 
ठहरता है । इसलिये अनुमान दु्बंछ है। अन्यथा यदि अनुमानसे प्रत्यक्ष बाधित 
होगा तब तो सर्वत्र ही अनाश्वास होगा । 

कहा जा सकता है कि प्रत्यमिशा खार्थमें खतःप्रमाण नहीं हो सकती) किंतु 
दूसरी बुद्धियोंके संवादसे ही उसका प्रामाण्य हो सकता है; परंतु खावित्व-साधक 
दूसरी कोई बुद्धि नहीं है; अतः “्रत्यमिज्ञासिद्ध: प्रत्यमिज्ञायमानः” अर्थ भी श्षणिक 
ही है । परंतु यह भी कहना ठीक नहीं; क्योंकि इस तरह तो अनुमान-सिद्ध 
क्षणिकल्वबुद्धि भी खार्यमें खतः प्रमाण न होनेसे उसे भी ताहग्‌ दूसरी बुद्धिकी 
अपेक्षा होगी | उस दूसरी बुद्धिको भी अपने प्रामाप्यके लिये ताइक तीसरी 
बुद्धिकी आवश्यकता होगी--इस तरह अनवसख्ा प्रसद़ होगा | अतः प्रत्यभिज्ञके 
प्रमाण-बुद्धिका खतः प्रामाण्य ही अद्ञीकार करना ठीक है। इस दृषटिसे प्रत्यमिशन 
भी खतः प्रमाण है । 

जो कहते हैं कि प्रत्यमिशा भी साहश्यके कारण भ्रमरुप है। “त एवेमे केशाःः 
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--ये वही बाल हैं, इत्यादिखलोमें बालोंकों मिन्नता रहनेपर भी साइश्यके कारण 
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अभिन्नता प्रतीत होती है, उसी तरह '्सेवेयं मृत्तिकाः वही यह मिट्टी है; इत्यादि 
सलोंमें मी साद्शयके कारण ही अप्रेदकी प्रत्यमिशा छोती है; उनका कथन भी 
ठीक नहीं; क्योंकि एक खायी अनुभविता न होनेसे पूर्वोत्तर कालवर्ती तलपदार्थ एवं 
इद पदार्थका अहण ही नहीं होगा | उनके अहण हुए बिना प्तेनेंदं सहशम? यह 
साहश्य-बुद्धि ही नहीं होगी । फिर साहब्य-बुद्धिमूलक भी प्रत्यमिज्ञाको कैसे 
कहा जा सकता है ! कोई भी क्षणिक बुद्धि या क्षणिक द्रश भिन्न काल्वर्ती पदार्थोंको 
नहीं ग्रहण कर सकता | इस सम्बन्धमें विशानव!दी बोद्धोंका कहना है कि बाह्मार्थके 
बिना ही बुद्धियाँ उत्पन्न होती हैं; अतः साहइइय बिना ही अथौत्‌ असत्‌ साहश्यमें 
ही साहध्य-बुद्धि होती हैं | परंतु इस तरह तो ततू पदार्थ ओर इदं पदार्थकी 
बुद्धि भी साध्य्य-बुद्धिको तरह ही असद्विधयक ही समझी जायगी। यदि कहा 
जाय कि ऐसा भी अभीष्ठट ही है अर्थात्‌ विज्ञ/-नवादी बाह्य अर्थका असित्व द्वी 
नहीं अज्ीकार करता | अतः सभी बुद्धियाँ वाह्य विषयके बिना ही उत्पन्न होती हैं 
तो यह भी ठीक नहीं; क्‍योंकि फिर तो बुद्धि, बुद्धि भी असदृविपयक्त ही होगी 
अतः बाह्य अर्थके समान ही आन्तर अर्थ (बुद्धि ) का भी अस्त सिद्ध हो 
जायगा । यद्यपि झून्यवादी इसे भी अभीष्ट ही मानता है; तथापि यदि सर्वबुद्धि 
मिथ्या ही हों तो असदबुद्धि भी मिथ्या हो जायगी | फिर तो असत्‌ या शूल्यकी 
सिद्धि भी अत्म्मव ही होगी | इसलिये साहबध्य-बुद्धिसे प्रत्यभिश होती है-यह 
कहना गलत है। तथा च कार्योलत्तिके पहले कारणका सद्भाव रिद्ध श्षेता है । 
संतारमं तम आदिद्वारा प्राइ्ृत घटादि वस्तु आलोकादिके द्वारा प्रावरण तिरस्कार- 
से अभिव्यक्त होती है । अतः अभिव्यक्तिके पहले मी उसका अस्तित्व होता है। 
उप्ती तरह घठादि कार्य भी कारण-व्यापारद्वारा आवरण दिरिस्कारसे अभिव्यक्त 
होता है। अतः अभिव्यक्तिके पहले भी उसका अस्तित्व मान्य होना चाहिये । 
जैसे अविद्यमान वस्तु सूर्योदय होनेपर भी उपलब्ध नहीं होती। उसी तरह कार्य 
यदि उत्पत्तिके पहले अविद्यमान होता तो कारक-व्यापारसे भी उतकी अभिव्यक्ति 
सवंथा असम्मव ही होती । 
कहा जा सकता है कि सत्कायवादीके मतानुसार यदि घठादि कार्य कभी 
भी अविद्यमान नहीं है; तब तो सूर्योदय होनेपर उसका सदा ही उपरष्म होना 
चाहिये; किंतु यह ठीक नहीं; क्योंकि आवरण दो प्रकारके होते हैं-जैसे अभिव्यक्त 
घटका तम आदि आवरण है, उसी प्रकारसे अभिव्यक्तिके पहले अमभिव्यक्त घटका 
आवरण है मृदादि अवयवोंका पिण्डादि कार्यान्‍्तररुपसे संस्थान | इसलिये जबतक 
मृदादि अवयबोंकी पिण्डादि कार्यान्तररूपसे स्थिति रहती है; तबतक अर्थात्‌ उत्पत्ति- 
के पहले घटादि कार्य उसी आवरणसे आव्त होनेके कारण उपलब्ध नहीं होते | 
उसी आवरणके भक्ज होनेसे घटादि कार्योक़ी उत्त्तिका व्यवहार होता है। जैसे 
तम हटनेसे घणादिके व्यवह्दरका भाव होता है; वैसे ही पिण्डादिसे तिरोभूत 
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रहनेपर अमावका व्यवद्वर होता है । कपालछादिसे तिरोभूत होनेपर बादिके 
नष्ट होनेका व्यवह्र हुआ करता है। कहा जा सकता हैकि पिण्ड-कपालादि 
घटादिके समान देशवाले होनेके कारण आवरण नहीं हो सकते; क्योंकि तम ओर 
कुब्यादि (दीवार) आवरण घटादिसे भिन्‍न देशवाले होते हैं अर्थात्‌ आवतके देश 
मिन्‍न देशवाला ही आवरण होता है; परंतु पिण्ड-कपाल आदि तो सर्वथा आइतके 
ही देशवाले होते हैं | यह कहना भी ठीक नहीं, क्योंकि क्षीर जलके समान देशमें 
रहकर भी जलका आवरक रहता है। समानदेशत्व आवरणका बाधक ६--इसका 
क्या अभिप्राय है ? एकाश्रयश्रितत्व या एककारणत्व ! अर्थात्‌ जो दो वस्तु 
एक आश्रयमें आश्रित होते हैं उनमें एक दूसरेका आवरक नहीं होता | अथवा 
जिन दो वस्तुओंका एक ही कारण होता है उनमें एक दूररा आवरक नहीं होता इनमें 
पहला पक्ष ठीक नहीं; क्योंकि एकाश्रयाश्रित हीनेपर मी क्षीरके द्वारा क्षीरमिश्रित जलका 
आवरण होता ही है; तथा दसरा पक्ष भी ठीक नहीं। क्योंकि का्मेदसे कारणका 
भेद होता है। अतः घटादिके के कारण मृदादि अवथवोंसे कपालदिके कारण मृदादिके 
अवयवोंका भेद होता है। अतः एककारणतल असिद्ध है अर्थात्‌ थदि घट अवख्था- 
बाली मृत्तिकामात्र्मे रइनेवाले कपार आदिके घय्का अनावरण कहें तो यह 
अभीष्ट ही है। परंतु यदि अव्यक्त घठावस्थावाली मृत्तिकार्में रहनेवले कपाछादिको 
अनावरणत्व कहना चाहते हैं तो यह नहीं कहा जा सकता; क्योंकि यहाँ घट 
और कपालादिके कारण मृदादि अवयवोंका भेद ही है । 


कहा जा सकता है कि फिर तो आवरणामावके लिये ही प्रयत्न करना 
चाहिये; घटोत्तत्तिके लिये प्रयत्न करना व्यर्थ है--यह कहना ठींक नहीं; क्योंकि यह 
नहीं कहा जा सकता कि आवरण-विनज्मात्रके प्रयत्नसे ही घटठकी अभिव्यक्ति 
होती है | क्योंकि तम आदि आदत घटादिके प्रकाशक्ते लिये दीपादिकी उत्पत्तिका 
भी प्रयत्न देखा ही जाता है; भले ही वह प्रयत्न भी तमके निराकरणार्थ ही हो । 
तमके हटनेपर खयं ही घट उपलब्ध होता है। तथापि प्रकाशवान्‌ ही घटका 
उपल्म्म होता है। इस तरह तमके निराबरणतें अतिरिक्त भी प्रदीपेत्पत्तिका 
प्रकाशविशिष्ट घटका उपलम्म हो यह विशि३ प्रयोजन सिद्ध द्वोता है। 
इस तरह घट-प्रागभावका यह मतलब नहीं कि स्त्पत्तिके पहले घटस्वरूप ही नहीं | 
अत्यन्ताभाव) प्र!गमावादि यदि अपने प्रतियोगि घयदिसे अत्यन्त भिन्‍न हाँ तो 
घटादिकी अनाचनन्तता ओर अद्वितीयता सिद्ध होगी | यदि सद्रप हों तो फिर 


अँभाव ही नहीं रह जायेंगे; क्योंकि भाव अर अभावकी परस्पर सक्ञति नहीं 
होती । 
च 


कहा जाता है कि अभाव प्रसिद्ध वस्तु है | ऊेसे भावका अपलाप 


नहीं किया जा सकता वैसे ही अभावक! मी; परंतु विचारणीय विषय यह है कि 
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वह अभाव क्या है ! घठका खरूप ही है या अर्थान्तर ! यदि प्रथम पक्ष कहें तो 
दीक नहीं। क्योंकि यदि घटस्वरूप ही हो तो घटके द्वारा उसका व्यपदेश केसे 
हो ! अर्थात्‌ अमेदर्मे घठका ग्रागभाव इस रूपसे भेदमूछक सम्बन्ध व्यवहार 
वैसे होगा ! यदि कहा जाय कि कल्पित सम्बन्धकों ही लेकर व्यवहार बनता है 
तो भी यही कहना पड़ेगा कि कल्पित अभसावका ही “घट्स्थ प्रागभावः? इस रूपसे 
व्यवहार होता है। घण्स्वरूपका घटसे व्यपदेश नहीं बन सकता | यदि कहा जाय 
कि धटाभाव घय्से अर्थान्तर है तो वह घटसे अर्थान्तर कारणरूप ही हुआ तथा 
च घटप्रागमाव घटकारणरूप ही ठहरा | 

अभमिव्यज्ञकके व्यापार होनेसे नियमेन घटकी अभिव्यक्ति होती है 
अभिव्यज्ञक व्यापार न होनेसे नहीं | इस तरह अन्ययव्यतिरिकसे घटादि कार्योंके 
डिये कुछालादि-व्यापार सार्थक होते हैं| उस व्यापार्से आवरण-मज्ञ आर्थिक 
हूपसे हो जाता है । कारणमें वर्तमान एक कार्य इतर कार्योका आवरक होता है। 
यदि घादिके पूर्वाभिव्यक्त पिप्डादि कार्य या घट्ध्वंसके पश्चात्‌ अभिव्यक्त कपालादि 
कार्यके विनाशका ही प्रयत्न किया जाय तो चूर्णादि भी कार्य उसन्न होंगे । 
उन कार्योते भी घट आधृत ही रहेगा । अतएुव घटामिव्यक्तिके लिये नियत 
कारण व्यापार अपेक्षित होता है। 'अतीतो घटः, अनागतो घटः ये दोनों बुद्धियाँ 
मी वर्तमान घटबुद्धिके समान ही विद्यमान वस्तुका ही आल्म्बन करती हैं । 
इसीलिये अनागत वस्तुके लिये अर्थियोंकी प्रद्वत्ति होती है | यदि खपुष्पवतत्‌ 
अनागतादि वस्तु अत्यन्त अक्षत्‌ हों तो उनमें अियोंकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती । 

'इृह कपालेषु घटो सविष्यति! इन कपालमें घट होगा। यह प्रतीति प्रागभाव- 
की प्रतीति कह्दी जाती है | इस मिट॒टीसे घट होगा इस विश्वाससे ही कुछालादि 
प्रवृत्त होते हैं । घटनिर्माणार्थ प्रश्षत कुछाछादिके व्यापार-कालमें 'घटः असत्‌? 
इस वाक्यका यदि इतना ही अर्थ है कि जैसे कुछाछादि वर्तमान है उस प्रकारसे 
घट वर्तमान नहीं है। तब तो ऐसे असत्‌का कोई विरोध नहीं; क्योंकि घट तो 
भविष्यदूपसें ही वर्तमान है । पिण्ड या कुलाछादिकी जेसी वर्तमानता है; वेसी 
वर्तमानता घरट्की नहीं है। क्योंकि पिण्डकी वर्तमानता और घटकी वर्तमान 
दशा घयोत्पत्तिके पहले घट असत्‌ अर्थात्‌ कुछाछादिकी तरह वर्तमान नहीं है, 
इस कथनका कोई विरोध नहीं । परंतु घटकी जो भविष्यत्ता विशिष्ट कार्यरूप 
घट असत्‌ इस व्यवहारसे उसका प्रतिषेध नहीं हो सकता। चतुर्विध अभावोंमें 
जैसे घटान्योन्याभाव घग्से भिन्न पटादिरूप ही है, “घटस्वरूप ही नहीं। पट घटाआव 
स्वरूप होनेपर भी अभावात्मक नहीं होता किंतु मावरुप ही रहता है। इसीलिये 
कह! गया है कि 'स्वरूपपररूपा भ्याँ सब सदसदात्मकम्‌ |? इसी प्रकार घटके प्राग- 
3 अलन्ताभावकी मी घय्से मिन्‍्नता और भावरूपता ही कहनी 
चाहिये | 


माक्स-दशनत ७९ १ 


इस तरह विकसित बीजमें अन्तर्विरोध, वर्गमेद। वर्गसंबर्ष एवं वर्ग- 
विध्य॑ सल्पी वाद-प्रतिवादके अद्भुरका फपर्यन्त विक्रास देना और उससे पुनः 
उप्ती प्रकार अद्डुरान्तररूपी विकासान्तरकी उल्षत्ति यद्यपि किसी अंशमें इष्ट है 
तथापि भूतोंकी उलत्तिमें यह नियम व्यमिचरित है। आकाशसे वायुकी उत्पत्ति 
होती है, फिर भी आकाश बना रहता है। वायुसे तेजकी उत्पत्ति होनेपर भी वायु 
नष्ट नहीं हो जाती; इसी प्रकार तेजसे जल एवं जलसे भूमि उत्पन्न होनेपर भी 
कारण बने ही रहते हैं | कार्यके विकासान्तर होनेपर प्रथम विकास समाप्त हो जानेका 
नियम सर्वथा अद्ृश है। वृक्षत्ते फोंके विकसित होनेपर भी दइक्षोंके नष्ट होनेका 
नियम नहीं है | मनुष्य, पञ्ु आदिसे मनुष्य, पशु आदिकी उत्पत्ति होनेपर भी 
कारणका विनाश नहीं होता | भूत भी सावयव होनेसे कार्य है। जो-जो भी सावयव 
होता है; धटादिके समान कार्य ही होता है। साथ ही जो भी कार्य है; उसे सकतृक 
एवं सोपादान भी होना चाहिये | कर्ता चेतन होता है; इस दृष्टिसे ईश्वरसिद्धि 
होती है एवं कार्यक्ली अपेक्षा उपादान व्यापक छुद्ध एवं नित्य होता है; इस दृश्से 
कार्यकी अपेक्षा कारणकी अनश्वस्ताः खच्छता एवं व्यापकताका ही निर्णय होता 
है | इस तरह प्रृथ्वी जलसे, जल तेजसे, तेज वायुसे एवं वायु आकाशसे उत्पन्न 
होता है, यह श्रुतियों एवं युक्तियोंसे सिद्ध है। यहाँ वाद-प्रतिवाद, समन्वय आदिका 
पिद्धान्त व्यभिचरित एवं अलल्पदेशीय ही सिद्ध होता है। 

पाश्चात्य वैज्ञानिक कहते हैं धक्के गणितशासत्रके किसी अड्डू चिहको 
लीजिये '+क? । इसका प्रतिषेध है “-क! | यदि “-क' से गुणाकर हम इसका 
प्रतिषेध करते तो इसका कछ होता है “क” | प्रतिषेधके प्रतिषेषसे मूल अड्ूः फिर 
लोट आया; लेकिन ओर ऊँचे स्तरपर अपने वर्गकलके रूपमें | इसमें कोई हानि- 
की वात नहीं है | यही नतीजा क और क के गुगासे भी प्राप्त होता है; क्योंकि 
“क? के वर्गमूलमें सदा दोनों अड्ड रहते हैं “कः ओर “क' | सं ख्याणुगणितके द्वारा किसी 
गणितकी समस्याका हल तो इसका ओर भी अच्छा उदाहरण है। दो अड्ड चिह्न 
“कः और “ख' ले छीजिये | जिनके परिवर्ततका आपसी सम्बन्ध निर्धारित है। 
यानी किसी एकमें परिवर्तत हो तो दूसरेमें परिवर्तनका खिरीकरण उस उक्त 
सम्बन्धसे हम कर सकते हैं | यदि हम दोनोंका ग्रतिषेध करें तो घट्ते-बण्ते ये 
दोनों अड्ढ नहींके बराबर हो जाते हैं | लेकिन उनका पूर्व सम्बन्ध ज्यों-का-त्यों 

३ ९०० कई है संख्याणु+“क? दि 

बना रहता. इसको अड्डमें हम यों रख सकते हैं इल्याणु+न्लः | 
यह सम्बन्ध बराबर "वे अब इस प्रतिषरेधके द्वारा जब हम उस 


समस्याको हल कर लेते हैं, तो हम क्निर मूल अड्डयर उपनी त होते हैं | पूर्व प्रतिषेध: 
का प्रतिषेष और समस्याका हछ हो गया ।! 
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उर्य्युक्त उदाहरण मी वस्तुतः प्रतिपेधके प्रतिषेघक्ष नहीं। घन-ऋणका 
बढ़ाव-घटावके रुपमें विरोध होनेसे यद्यपि घनका ग्रतिषेध ऋणको कह! जा सकता है, 
ऋणके गुणनसे निकलनेवाले फलभूत वर्गफ संख्याको भी प्रतिब्रेधका प्रतिपेध कहा 
जा सकता है | परंतु केवठ वह घनके रूपमे ही मूल संख्याके रुपमें है; वस्तुतः 
उसका रूप प्रथक्र-द्रथक्‌ है| जैसे अद्भुर-कारणभूत यवका दाना और अद्भूरका 
फूलभूत यत्रके दाने प्थक प्थक हैं । 
संख्याणुगणितका भी उदाहरण; इस सम्बन्धमें अनुकूल नहीं है | मूलका 
प्रतिष्रेध चून्यवत्‌ “क! अवश्य प्रतिषेषका प्रतिपेष है। उनके नि्धारित परस्पर 
सम्बन्धके आवारपर उसके ग्रतिषेघसे मूलपर पहुँचते हैं, परंतु यह अपेक्षा-बुद्धि- 
की ही कछाबाजी है | इससे प्रतिषेत्रके प्रतिषेधसे प्रतियोगी सत्व-व्यवस्थापन-जैसी 
कोई चीज नहीं निकछती | एक अपेक्षा-बुद्धिमे वही वस्तु पहली या दूसरी, छोटी 
या बड़ी हो सकती है; परंतु वस्तुतः वह विरोधात्मक नहीं हो ठुकती । 
ऐतिहासिक इन्द्रवाद 
कहा जाता है कि “इतिहासके छिये भी यही बात छायू है । सब सम्य 
जातियोंका, जो एक निर्दिष्ट अवखाकों पार कर चुकी हैं | आरम्भ भूमिके 
सामूद्धिक खामिलसे होता है| कृषिक्ते विकासके लिये एक स्तरपर भूमि- 
का सामूहिक स्वामित्व उत्पादन-क्रियाके लिये वाधकखरूप बन जाता है । 
इसका अन्त किया जाता है; इसका प्रतिषेध होता है ओर कुछ बीचके स्तरोंको 
पारकर व्यक्तिगत सम्पत्तिमं रूपान्तरित हो जाता है; व्यक्तिगत सम्पत्तिसे ही 
कृषिका ऊँचे स्तरपर विकास होता है; छेकिन व्यक्तिगत सम्पत्ति ही आगे चलकर 
कृषि-उत्पादनकी क्रियाके लिये बाधकखरूप हो जाती है। अब इसके प्रतिषेध- 
की और भूमिपर सामूहिक खामित्वकी माँग होने लगती है; लेकिन यह मूल- 
रूपसे बहुत मिन्‍न होगा। जिसमें आधुनिक आविष्कार्शेका पूरा उपयोग किया 
जा सकेगा ।! 
पर यह कहना भी सद्गत नहीं है। भूमिपर सामूहिक स्वामित्व ऐतिहासिक 
नहीं है | ईश्वर-निर्मित भूमि ईश्वरकी थी | बढिकी पत्नी विन्ध्यावलिने भगवान: 
वामनसे कह्दा था कि आपने क्रौड़के लिये ही जगत्‌की रचना की है; परंतु दु्ुद्धि- 
लोग उसे अपना समझने छगते हैं | आप सर्वकर्ता हैं, आपहीद्वारा जीवोंमें भी 
कर्तृत सफछ होता है; फिर बलि आदि आपको क्‍या दे सकते हैं-- द 
क्रीडार्थभाप्मन इदं त्रिजागत्‌ कृत ते 
स्वाम्यं तु तत्र कुधियो5पर ईश कुर्युः | 
करतुं! प्रभोखव किमस्यते. आवहन्ति 
त्यक्तहियस्व्वदवरोपितकतृवा दा: | 
( श्रीमद्धा०ग ८ । १२ | २० ) 
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ईश्वरके उत्तराविकारी ब्रह्मा, इन्द्र; मनु आदि हुए | धर्म-नियम्त्रणकी 
सिति कमझेर पड़नेपर मात्स्यस्याय-निराकरणके लिये जनताने मनुको शासक 
बनाया । तदनस्तर विभिन्न व्यक्ति भी व्यष्टियूमिके ही खवामी हुए. | प्राणियेंका 
कमद्वारा सुडमें हाथ होता है; करमोक्े अनुतार ही और भोग-साधन प्राप्त होते हैं। 
हिस्यगर्भ, मनु आदिको कर्मानुमार समश्रि-भोग-साधन मिलते हैं, सामान्य 
जीवोंको भी व्यक्टिमोगसाधन भी करमोंके अनुरूप ही मिलते हैं। कोई वस्तु ईश्वर 
या प्रकृतिद्वारा निभित है; एतावता वह सबकी है--ऐसला नहीं कहा जा सकता । 
एक जी भी प्रकृतिद्वारा निर्मित होती है, तो भी उसपर माता-पिताका ही खत्व 
होता है | पश्चात्‌ उनके द्वारा दिया हुआ खत्व पति आदिक़ों मिलता है) वा स्व 
वह जिसे स्वत्व सप्रण करती है, उसे मिछता है 

जिम रूपमे मूमि, आकाशादिपर कभी सामूहिक स्वामित्व था; उप्त रुपनें 
आज भी हैं ही। भूमिपर सभी प्राणियोंक्ों जीवित रहने, चलते-बैठने, इवास ढेने। 
 कीश ग्रहण करनेका अधिकार रूदा मिला) आज भी है। परंतु विशिष्ठ- 
पते भूमिका स्वामित्व मूमिषतिका ही है | सूमिपतिद्वारा दिया हुआ सीमित सूमि- 
पतित्न अन्चडोगोंकी भी प्राप्त हुआ । इसीडिये भूमिकर देनेकी प्रथा है | 
यह कोई भी व्यवस्था स्वथा आसम्तुक एवं नदीन नहीं है | व्यक्तिगत सखत्तिसे 
ही कषिका जैसे ऊँचे स्‍तरमर विकास हुआ इसी प्रकार आगे भी व्यक्तिगत 
भूमिका अपहरण किये बिना उसका उच्चतम विकास हो सकता है । 
अमेरिका आदिमें भी वैसा ही विकास हो रहा है । बढ़े कामोंके लिये 
हहकारिताके आधारपर रुम्मूवोत्थान ( समिशल्ित कृषिः व्यापरादि ) पहले भी 
होता था, यह अन्यत्र दिखाया गया है; वैसे ही अब भी हो रहा है; आगे 
औह्ी सकेगा। अतः सूमि, सत्ति आदिका अपहरण प्रतिषेधके प्रतियेषका 
अदाहरण नहीं हो सकता है | 

उन्नत साधनेसे फलमें उन्नति होती है। इस दड्सि जब भी पहले या पीछे 
उन्नत साधन होते हैं तब्र कृपि उन्नत होती है | आज भी जह्लँ उन्नत साधन 
नहीं मिलते, वहाँ खेतीका वही निम्नर्प है। अनेक खानोंगें आज सी सामूहिक 
खेतियोंसे व्यक्तिगत खेतियाँ उच्चक्षोटिकी होती हैं | दूमरी दृष्टिसे अन्न, फल 
आदिकी उसत्ति और अच्छाई तथा मात्रा पहले बहुत अच्छी थी; अब कम 
अच्छी है । जिन खेतोंमें पहले बीस मन अस्न पैदा होग था; उनमें आज पाँच मन 
भी उतन्न नहीं होता | पशुओं, मनुष्योकी भी जेटी बुद्धि, शक्ति, आकार; बह- 
“राकम हजारों वर्ष पहले था। उत्से आजह्वस ही है । मनुष्योके पुराने अखिपज्ञर 
तथा प्राचीन तलवारों और भारेंके बृहत्‌ आकार इसके सक्षी हैं | 
५... माजवादी कहते हैं कि “यह बात इतिहाससे सिद्ध है कि पारिवारिक ओर 
वैयक्तिक सम्पत्ति एकत्रित करनेके नियम चढनेसे पहले मनुप्य हजारों वर्षतक श्रेणी 
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भेदके बिना आदिम समष्टिवादकी अवस्थामें रहा है?, पर यह ऐतिहासिक तत्त्व 
आधुनिक छोगोंका स्वगोष्ठिनिष्ठ सिद्धान्तमात्र है | संसारके सबसे प्राचीन इतिहास 
महाभारत और रामायण हैं; जिनकी बहुत कुछ सत्यता मोहन-जो-दड़ो तथा दरप्पाके 
मूगर्भसे मिली हुई वस्तुओँसे सिद्ध होती है। उन आर्ष इतिहासों एवं अपोस्षेय 
बेदादि शास्त्रेंसि सिद्ध है कि न केवल मनुष्योमें ही किंतु देवताओं, पशुओं, वृध्षोंमें 
भी ब्राह्मण आदि भेद सुृष्टिकाटसे ही है। अवश्य यह श्रेणी-मेद शोषक तथा 
शोषितके आधारपर नहीं हुआ। किंतु धर्मके आधारपर ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि 
श्रेणी-मेद और उसके अनुमार ही श्रोत-स्मा्त धर्म एवं जीविकाओंके विधान हुए; 
“नवें राज्य नराजाद्वीन्न च दुण्डब्रो न दाण्डिक: (महा०शा०५९१४) आदि पूर्वोक्त 
सर्वोत्कृष्ट धर्म-नियन्त्रणके युगमें भी घर तथा ब्राह्म आदि श्रेणियोकी सत्ता थी ही । 


“पुराकालमें सब ब्राह्मण ही थे, क्षत्रिय आदि न थे | ख्रियाँ भी विवादित 
न होती थीं; सम्पत्ति सामूहिक होती थी |? आदि बातें भी अत्यन्त असज्ञत हैं। 
अनादि खष्टि-संहारकी परम्परामें मूलभूत धर्मपरम्परा भी अनादि है। तन्मूछक 
वर्णाश्रम-बर्म; पातित्रत्यादि-धर्म भी अनादि ही हैं। कमी भी उस्मत्ति-क्रममें 
कार्योत्पत्तिके पहले कारण ही रहता है वायुकी उत्पत्तिके पहले आकाश था ही | 
क्रम-वर्णनमें क्षत्रिय आदि उत्पत्तिके पहले ब्राह्मण ह्वी थे; विवाह होनैके पहले ख्तरियाँ 
आज भी अविवाहित होती हैं। आज भी घट बननेके पहले मृत्तिका ही रहती है; 
परंतु इससे ब्राह्मणादि वर्णों तथा विवाह्ददि घर्मोकी अनादितामें कोई बाधा नहीं 
आती | अतएव इन सबोंका उत्पत्तिक्रम-बर्णनमें ही तात्पय है | आकाशसे वायु) 
वायुसे तेज एवं तेजसे जछू तथा जलूसे प्ृथ्त्रीकी उत्पत्ति होती है| यह कहा जा 
सकता है कि पृथ्दी, जरके उत्पत्तिके पहले तेज ही था) तेजसे भी पहले वायु ही 
था; वायुसे भी पहले आकाश था ओर कुछ नहीं था । उसी तरह मगवानकी 
मुखशत्तिसे ब्राह्मणकी उर्प्पत्तिके पश्चात्‌ बाहुकों शक्तिसे क्षत्रियकी उर्तप्पत्ति हुई | 
अतः उदर या ऊरुसे वैश्य, पादसे झूद्रकी उत्पत्ति हुईं | उत्त्तिक्रममे पोर्वाप्य 
होता ही है, उसीमें अमावका व्यवहार होता है । जब कि अनादि वेदोंद्वारा ही 
प्रतिकल्पकी सृष्टि होती है और अनादि वर्णाश्रम-धर्मका प्रतिपादन होता हैं। 
अनादि ही पातिव्रत-धर्मका प्रतिपादन है; तब अमुक वर्ण या अम्ुुक घर्म पहले नहीं 
था - इत्यादि कल्गनाएँ निराधार एवं अप्रमाणित हैं । 


जीव ईइवरके समान ही धर्माघ्म भी अनादि हैं। तदनुसार ही तदबोधक 
शास्त्र एवं तदनुयायी वर्णाश्रम-घर्म भी अनादि हैं | ब्राह्म आदि विवाहोंसे सवर्णामें 
उत्पन्न ही ब्राह्षणाद वर्ण हैं, अतः विवाह आदि सभी अनादि हैं । ख्वेतकेतु 
आदिकी कथाएँ: गुणवादसे लक्ष्याथमें पर्यवसित हैं, वाच्यार्थमें नहीं। अर्थात्‌ कुन्तीको 
देवताओंसे संतानोत्पादनमें प्रबृत्त करनेके लिये यह अर्थवाद है ओर अर्थवाद भी 
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जहाँ प्रमाणान्तरसे विरुद्ध अर्थंक्ता प्रतिपादक होता है; वहाँ भूतार्थवाद न होकर 
गुणवाद ही होता है अर्थात्‌ उसका वाच्यार्थ्मे कुछ भी तात्पय॑ न होकर प्रशंसा 
या निन्दाद्वारा प्रवृत्ति या निवृत्तिमं ही तात्पप॑ होता है । रिद्धान्ततः 
हास-विकासका चक्र ही सिद्ध है। तदनुसार कभी ब्राह्मणोंकी बहुलता, कभी 
चूद्रोंढी बहुलता होती है, अर्थात्‌ कमी श्ञान-विशञानप्रधान मनुष्योकी बहुलता 
होती है; कभी शिल्पादि कर्म-प्रधान मनुष्योंकी-- 

यथा. कृतयुगे... पूवमेकर्णमसूत्‌ू.. किक । 


तथा कल्युगस्यान्ते झूद्दीमूताः. प्रजास्तथा ॥ 
( मत्स्यपुराण अध्याय १४३ | ७८ ) 


मा्र्सवादी कहते हैं कि “दश्शनके क्षेत्रमें खयं दन्द्वात्मक भोतिकवाद ही 
एक ऐसा उदाहरण है| पहलेके भौतिकबादका प्रतिषेध हुआ आदर्शवाद, और 
इस आदर्शवादका प्रतिघेध हुआ फिर भौतिकवाद | लेकिन यह भौतिकवाद 
यान्त्रिक भोतिकवाद नहीं, बल्कि इन्द्रात्मक मोतिकवाद है। दाशनिक क्षेत्रम एक 
ओर उदाहरण है, रूसोके समतावादका तथ्य | रूसोके अनुसार प्राकृतिक बर्बर- 
युगमें सब मनुष्य समान थे | रुसें भाषाको भी इस प्राकृतिक 
अवस्थाका विकार मानता है; उसके अनुसार एक ही जातिके पशुओंके बीचकी 
समताको उन पश्च-मनुष्योंके लिये भी छागू करना चाहिये जिनको हैकलने एक 
आनुमानिक श्रेणीयुक्त किया है, आछालीमूक । लेकिन इन पशु-मनुष्योकी अन्य 
पशुओकी अपेक्षा एक सुविधा थी उन्नतिकी शक्ति और यही असमताका कारण 
थी | इसलिये असमतामें भी रूसो उन्नतिका कारण देखता है । लेकिन यह उन्नति 
विरोधपूण थी। यह साथ-ही-साथ अवनति भी थी । उन्नतिका मार्ग यही था कि 
मनुष्य व्यक्तिगतरूपसे पूरणताकी ओर कदम बढ़ाता; लेकिन यही कदम मनुप्य- 
जातिके लिये अवनतिका भी कदम था। सम्यताका हर एक कदम असमताकी 
ओर अग्रसर होता था । यह निबिरोध सत्य है ओर वैधानिक नियमका मूल सत्य 
भी है कि छोग सरदारोंको चुनते हैं अपनी खतन्त्रताकी रक्षाके लिये न कि उसका 
अन्त करनेके लिये | फिर भी ये सरदार अवश्य ही ल्येगोंको सतानेवाले बन जाते 
हैं और यहाँ तक सताते हैं कि यह असमता चरम सीमापर पहुँचकर अपने विपरीत 
बन जाती है ओर समताका कारण बन जाती है; क्योंकि निरडुश शासकके सामने 
सब समान हैं; सब झूत्य हैं | लेकिन यह शासक तभीतक प्रभु है जबतक वह 
जबरदस्त है ओर जब वह निकाला जाता है तब जबरदस्तीकी शिकायत नहीं कर 
सकता । शक्ति ही उसकी प्रभुता बनाये रखती है | अन्तमें शक्तिसे ही उसका पतन 
होता है। सब प्राकृतिक और सही रास्तेपर ही चछते हैं | इस प्रकार असमता 
फिर एक बार समतामें रूपान्तरित हो जाती है। छेकिन यह मूक प्राथमिक मनुष्य- 
की प्रकृतिक समता नहीं है; यह समाजकी उन्नत समता है। सतानेवाले सताये- 
जानेवाले हो जाते हैं, प्रतिषेधका प्रतिषेष हो जाता है |? 
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उपयुक्त कथन भी अमक्भगत ही है। क्योंकि किसी भी शास्त्र जब एक 
पक्षका खण्डन होता है तव वह दूसरे प्रकारसे अपने खण्डित पश्षका समर्थन करता 
है। जैसे द्वेत-अक्वैत पश्षके ही शास्ार्थकी बात लीजिये | श्रीमघ्वके द्वेतका खण्डन 
मधु सूदनने /सिद्धान्तविन्ह! ग्रन्थके द्वारा किया । उसका खण्डन करके न्यायाम्ृत! 
द्वारा पुनः हतका प्रतिशपन हुआ । उसका खण्डन पुनः “अद्वतसिद्धि!द्वारा हुआ | 
पुनश् न्यायामृत-तरक्षिणी द्वारा उसका प्रतिष्ञापन हुआ; पुनश्च “गोड़बह्मानन्दी? द्वारा 
उपका खण्डन हुआ; ध्यायमास्कर' द्वारा पुनः प्रतिष्ठापन हुआ | “न्यायेन्दुरोखर'- 
द्वारा पुनः खण्डत दोनेपर पुनः प्रतिष्ठापनार्थ प्रदत्त हुआ) परंतु एतावता उनके 
पहड़ेक्के देव ओर अदैतसे पिछले द्वत-अद्वेतर्मे कोई भेद नहीं हुआ | इसी तरह 
जडवाद एवं मोतिकवादका भडे ही सहसों वार खण्डन तथा मण्डन हो तथापि 
बस्तुखमें कोई अन्तर नहीं पड़ता | ऐसे प्रतिषेधके प्रतिषेधकों प्रतिप्रसव कहा 
ता है | दर्शनशास्त्रेमें विद्धान्ततः भी इसके उदाहरण मिलते हैं । जेसे 
संन्यास विधान; पुनश्व कलियुगके लिये निपेष/ पुनश्च किम भी वर्णविभाग 
वैदिकधर्म-पत् लि-पर्यन्त विधानद्वारा प्रतिधेषके प्रतिषेध होनेसे विधानका 
प्रतिय्सत्र होता है। यह निर्दोष उदहरण है । इसी प्रकार व्याकरणकी 
दृष्टिसे राम शब्दके प्रथमा या दितीणके द्विंवचनमें राम औ!ः इस 
थ्ितिमं बृद्धिरिचि'से इद्धि प्राप्त हेती है | उसका वाधकर प्रथमयोः 
पूर्वलवर्ग:? से पूर्वसवर्ण दीर्घ प्रात होता है | पुनश्च '्वादिचि!से उसका बाघ होकर 
धृद्धिरेचि'ते वृद्धि हो जाती है| तब रामीः शब्द बनता है । 
मोतिक्वाद एवं आदर्शवादके तत््योमें कोई भी अन्तर नहीं है। यह नहीं 
कहा जा सकता ऊ्नकि वस्तुतग पहले भोंतिकवादका खण्डन हो गया था ओर अन्न वह 
पुनः तिद्ध ही हो गया है | रूसो हैकेल आदिकोंके मनःकल्पित इतिहासकी 
अपेक्षा ऋषियोंके आप इतिहासका महत्व कहीं अधिक है। तदनुसार सुश्टिकालके 
बशिष्ठ, अत्रि आदि उच्चक्रोटिके महामानव थे । उनके धर्म, योग; वेदान्त आदिके 


विद्धान्त आज्के सम्य कहे जा नेवाले नरपशुओंको दर्विशेय ही हैं । उनमें जो 
आध्यात्मिक समता थी; बढ आज भी हे। 


विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मण गि हस्तिनि। 
शुनि चेव श्रपाके च. पण्डिता। समइशिनाः ॥ 


( गीता ५। १८ ) 
सुह्मित्रायुदासीनम ध्यस्थद्वेष्यवन्धुघु । 
साधुष्व॒पि चच पापेपु समजुद्धिविद्विष्यते ॥ 

(गीता ६ | ९ ) 
विद्वान्‌ सदा ही सर्वत्र समग्रह्मका दर्शन करता है, यदी समता है । शरीर- 
बुद्धि या कर्म अथव्रा उसके फड़की दृष्ठिसे न कमी समता थी; न होनेवाली है । 
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पशुतुल्य मनुष्य असंस्क्ृत मृक् तभी होता है जब उसका सदगुरु-सम्बन्ध नहीं 
होता | आज भी यह बात स्पष्ट है। जहँ शिक्षण है; वहाँ ज्ञान-विद्या विकसित 
होती है; जहाँ शिक्षण नहीं है। वहाँ विकास नहीं होता । ईशरने बद्याको 
नियुक्त करके उसे नित्य वेदोंका उपदेश दिया--- 
यो ब्रह्मा विदधाति पूर्व यो वे वेदांश्व प्रहिणोति तस्मे। (खेता० उप० ६। १४८) 

ब्रह्मने सनकादिको एवं मरीचि आदिकोंकों उत्नन्न करके उन्हें वेदादि 
शास्त्रोंका उपदेश किया है | जिन मनुष्योका प्रमादवश उक्त सम्पर्क टूट गया; 
वे ही पश्चुतुल्य हो गये हैं । 

हाब्स; छाक; रूसो आदिकी कब्यनाएं परस्पर भी य्कराती हैं । हाब्सके मता- 
नुसार “आदिम प्राणी समताकी स्थितिमें नहीं था; किंतु खूंखार था |? छाकका 
“आदिम मनुष्य बहुत नेक थाः; रूसोका भी ऐसा ही था। सुकरातके अनुसार 
पमनुष्य खमावसे ही सामाजिक प्राणी है? इनके अनुबन्धीय राज्यको भी अन्य 
दार्शनिक अनैतिहासिक कहते हैं | हैकलका अनुमान केवरू उसका दिमागी फिलूर 
ही है। भनुष्यों एवं पशुओंके वैषम्यका कारण उनके जन्मान्तरीय कर्म मानने 
पड़ेंगे । निहेंतुक शक्तिवैषम्यकी उपयत्ति हैकलके पास कुछ नहीं है । मनुष्योंमें 
भी कर्मतारतम्यसे ही उन्नतिकी शक्तिमें तारतम्य होता है और इसका भी 
अन्तिम उद्देश्य है उस आध्यात्मिक स्तरपर समता ख्ापित करना; जिससे 
अधिक उन्नति हो ही नहीं सकती | 

व्यक्तिगत उन्नतिकी ओर कदम बढ़ाना कभी भी अवनतिका कारण नहीं 
होता | व्यक्तिका समुदाय ही समाज है व्यक्तिगत उन्नतिसे समाजकी उन्नति 
सुतरां सम्भव होती है | उन्नति एवं सम्यताका कोई भी कदम अवनतिका 
कदम नहीं है। क्‍या कोई विद्वान्‌ बलवान बनता है; एतावृता किसीका नुकसान 
होता है ? इतनी सहज-सी चीजको आधुनिक सम्योने कितने उल्टे रूपमें ग्रहण किया 
है ! यदि किसी ऊँचे स्थानपर १०० मनुष्य चढ़नेके लिये अग्रसर होते हैं और 
यदि कुछ आलूसियों; दीघसूत्रियोंकी पीछे छोड़कर कुछ लोग आगे बढ़ते हैं तो 
स्र्धाते दूसरे भी आगे बढ़नेके लिये दीघ॑सूच्रता और आह्स्य छोड़ेंगे ही । अतः 
आगे कदम बढ़ानेसे यदि विषमता होती है; तो यह भी उन्नत स्तरपर समताकी 
ओर ले जानेका ही प्रयत्न है। 


मुखिया; सरदार या राजाकी सदा ही धर्मनियन्त्रित होना आवश्यक है | 
उच्छुछुछ होना घर्महीनताका परिणाम है; सरदार या राजा होनेके कारण नहीं। 
धर्महीन राज्योमें ही उच्छूछूछ या निरडुश शासन होते हैं; वेन रावणादि इसके 
उदाहरण हैं। मनु; इश््वाकु) उग9 नल मान्धाता) राम; युधिष्ठिर आदि घर्मनियन्त्रित 
राजाओंमें निरडुशताका लेश भी नहीं हो सकता था। समाजवादी ढंगकी समता उच्चकोडि 
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की होगी, यह उनके अपने धरकी ही कल्पना है। मुर्गों, कबूतरोंकी तरह 
साम्यवादी बन्धनमें मनुष्योंकों सर्वथा परतन्त्र कर देना ही अगर समानता है तो 
इससे कोई भी समझदार दूर ही रहना चाहेगा । 

यदि प्रकृति ही सबको सही रास्तेपर चछाती है; तब तो संसारमें प्रचलित 
शिक्षण-व्यवस्था एवं दण्डविधान सब पायछूपन ही ठहरेगा और समाजवादियोंका 
भी प्रचार और उपदेश सब व्यर्थ ही सिद्ध होगा | अतः इसे प्रतिषेधके प्रतिषेधका 
उदाहरण समझना व्यर्थ है। प्रतिषेध कभी भी कारण नहीं हो सकता है | 
यदि प्रतिषेघ ही कारण है; तव तो अवश्य ही ससलकर, जलाकर भी जोके दानेका 
प्रतिषिध होता ही है; फिर उससे अद्भुरकी - उल्त्ति क्यों नहीं होती ! यदि विशिष्ट 
प्रतिषेघसे अड्रुरकी उ्तत्ति है; तो कहना पढ़ेगा कि वह प्रतिषेध नहीं है, किंतु 
परिणाभोपयोगी विकारमात्र है; ग्रतिबेव या विनाश अमावात्मक ही है विशेषता 
प्रतियोगीमें ही हो सकती है; अभावमें नहीं; क्योंकि कार्यके लिये विशिष्ट कारणका 
अन्वेषण होता है; प्रतिषेध या अमावका अन्वेषण नहीं होता । अतः प्रतिषेधसे 
या प्रतिषेधके प्रतिषेधसे किसी भी विशिष्टकार्यसिद्धिकी कव्यना व्यर्थ है। इसके 
अतिरिक्त प्रतिषेधका प्रतिषेध भावात्मक ही होता है। जैसे किसीको भ्रमवशात्‌ 
रजतमें अरजत-बुद्धि होती है | तब वह कहता है कि नेदं रजतम्‌?) पुनश्च जब 
उसका बोध होता है तब उस प्रतिषरेधका प्रतिषेध होता है--“इद नारजतम! | 
यह अरजत नहीं है, इसका फुल होता है रजतका व्यवस्थापन । 


प्रकृतिमें जिस बीजका प्रतिषेध होकर अद्भुरकी उत्त्ति होती है; उस 
अड्डूरके प्रतिषेवसे मी उस बीजका पुनः व्यवस्थापन नहीं होता | अतः वस्तुतः 
यहँपर प्रतिषेघका प्रतिषेध हुआ ही नहीं । अड्भुरको प्रतिषेधका फ़ुछ किसी 
तरहसे कहा भी जाय परंतु वह प्रतिषेघरूप नहीं हो सकता । और बीजको भी 
 अडुर प्रतिषेषका फल मछे ही कहा जाय; परंतु अड्डभूरका प्रतिषरेष अछुर फछ 
नहीं कहा जा सकता । अड्डूरका कारणभूत बीज अन्य है; बीजसे अड्जुरादि क्रमसे 
उत्पन्न फलरूप बीज उससे भिन्न होता है। पिता-पुत्रमें जेसे भेद होता है; वैसे 
ही प्रथम बीज एवं बीजजन्य फल्भूत बीजोंमें भेद है। एक पिताके अनेक 
पुत्र होते हैं, बसे ही एक बीजसे सेकड़ों फल उतन्न होते हैं। अतः यहाँ भी 
अन्तिम बीज प्रतिषेधका प्रतिषेध खरूप नहीं हो सकता । वस्तुतः प्रतिष्रेधके 
प्रतिषेधका व्यवहार वहीं होता है जहाँ प्रतिषेधके प्रतिषेघसे प्रथम प्रतिषेषके 
प्रतियोगिका सत्त-व्यवस्थापन किया जाता है। जेंसे रजतनिषेधका निषेध करके 
रजतके स्का व्यवस्थापन किया जाता है | 


कहा जाता है कि “विचारजगत्‌ और इन्द्न्याय तकशासत्रका साधारण 
नियम है; हाँ! हाँ? है और “नहीं? “नहीं? । इसके विपरीत इन्द्रमान कद्दता है कि 
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हाँ? नहीं है ओर "नहीं! हाँ है। ऊपरी दृश्सि इन्द्रमानकी मापा बहत ही 
विरोधपूर्ण है | लेकिन कुछ विचार करनेपर इसकी सत्वता प्रमाणित हो जायगी | 
तकशाखत्रके तीन बुनियादी नियम हैं| १. एकताका नियम, २. विरोधका नियम 
और ३. मध्ययरिहारका नियम | पहले नियमके अनुमार “कः है, या काका 
दूसरा नियम पहले नियमका नकारात्मकरूप है| इसका रूप है “कः नहीं है 
“क! | तीसरे नियमके अनुसार किसीके लिये दो विरोधी गुण एक साथ नहीं 
हो सकते; वास्तवमें या तो “कः, “खः है या पक); 'ख? नहीं हैं| यदि इनमेंसे 
एक बात सत्य है तो दूसरी असत्य है और दूसरी रत्य हैं तो पहली अरुत्य है| 
इनके मध्यम कोई वात नहीं हो सकती | 
ययुवेरवेगके निदेशानुमार दसरे ओर तीमरे नियमोंकों इस प्रकार मिलाया 

जा सकता है | किसी विशि प्रइ्नका) किसी वस्लुविशेषका अमुक गुण हैं या नहीं ! 
उत्तर हो लकता है हाँ! या नहीं | हाँ? और ध्नाः दोनोंमें उसका उत्तर नहीं 
दिया जा सकता । इन नियमों कोई भूल नहीं माछूम पड़ती । फिर इन्द्रमानका 
नियम क्य|कर सही है ! प्रकृतिम ही इसका उत्तर मिल जाता है; जिसका विवरण 
पहले दिया जा चुका हैं ओर अमी आगे चलकर फिर दिया जायगा | 
अतिभोतिक विचारधणालीकी जो कि तकशास्त्रमे मिलती छः गड़बड़ी 
यह है कि व्यक्टि और सम्रष्टि, इकाई ओर समूह -सबको एक साथ मिला रिया 
जाता है | इसी प्रकार निश्चित परिमाणोंमें हाइड्रोजन, उद्बजन और आक्सीबनके 
मिश्रणते पानी बनता है | आधिभोतिकवादके लिये पानीमें अम्खजन और 
उद्रजनका पृथक अस्तित्व बना रहता है | केवछ तकन्वायमें पानी तथा अम्लजान 

और उद्रजनका एकीकरण होता है | यह रहस्यमय कल्मना है । इससे यह 
परिणाम निकलता है कि अम्लजन ओर उद्रजन तथा पानी-समभी एक साथ 
आसपास रहते हैँ ओर अनन्त काल्तक रहेंगे |? 


वस्तुतः पाश्रात्य अतिभौतिकवाद भी भौतिकवादके समान ही निस्तत्त्व है | 
वास्तविक अध्यात्मत्राद एवं तके वेदान्तके सिद्धान्त विना समझे हुए, माक्सवादी 
उसके खण्डनकी निरथक चेश करते हैं | अध्यात्मवादी जब कहता है; सत्‌ सत्‌ ही 
है असत्‌ नहीं; असत्‌ असत्‌ ही है सत्‌ नहीं। तब उसका तालय है कि कोई 
वस्तु उसी रूपसे उसी इश्सि सत्‌ एवं असत्‌ दोनों नहीं हो सकती । इसी आधार- 
पर अनेकान्तवादका खण्डन किया जाता हैं। सभी देशकालमें व्यभिचरित वस्तु 
ही हैं। किसी देशकालूमें व्यभिचर्ति वस्तु असत्‌ है। मृत्तिकाविकार घटादियमें 
मृत्तिका अव्यमिचरितरूपसे विद्यमान होती है | अतः वह घ्ादिकी अपेक्षा 
स्तत्‌ है| परंतु मृत्तिकाका कारण जल है, जलकी अपेक्षा मृत्तिका असत्‌ है । उसकी 
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अं,क्षा जल सत्‌, परंतु सर्वकारण, खप्रकाश) अखण्डबोधखरूप सत्‌ सबंदेश, काछ 
ढया वस्तुओंमें अव्यभिचरित होनेसे निरपेक्ष सत्‌ है। तद्मिन्न संब वस्तु असत्‌ 
ही है | यदि सत-असत्‌की अव्यवस्था हो तो किन्हीं भी सिद्धान्तों, भन्तव्यों अर्थात्‌ 
अनेकान्तवराद या साक्सत्राद एवं इन्द्रवादके सम्बन्धर्म भी वही बातें छागू होंगी। 
माक्सवाद भी एकान्ततः सत्य नहीं है | किसी रूपमें सत्‌ है; अन्य रूपोंमें असत्‌ 
औ है | फिर अनिश्रचित सिद्धान्तमें किसीकी प्रद्ृत्ति केसे होगी ! अपवेक्षा-बुद्धिसे 
माव-अभावकी एकत्र ख्िति तो भारतीय दरशनोंमें अधिक प्राचीनकाल्से मान्य है-- 
भावानत्तमभावों हि. कयाचितसु व्यपेक्षया। 

अर्थात्‌ किसी अपेक्षासे दूसरा माव दही अभाव है। जैसे घठघठ-रूपसे भाव 
होने१र भी पठरूपसे अभाव मी है | इसीलिये खरूप-पररूपसे हरेक वस्तु सतू$ 
असत्‌ उभयात्मक है-- 

स्वरूपपरस्पाभ्यां. नित्य सदसदात्मकम । 

परंतु इतने मात्रसे सत-असत्‌का अविरोध नहीं कहा जा सकता । खखूपसे 
सत्‌ असत्‌ नहीं हो सकता | अन्यरूपसे सत्‌का असतू होना यह अपेक्षाबुद्धिक्त 
है। नियम तभी निदोंष होता है जब वह अव्याप्ति, अतिव्याति तथा असम्भव 
दोषोंसे मुक्त हो । विचित्र संसारमें गुणधर्मकी विचित्रता खाभाविक है | केवछ 
कृतियय स्थलोमें सहचार-दर्शनमात्रसे व्याप्ति नहीं होती । पार्थिवत्व एवं 
छोह लेख्यत्वका सबंत्र सहचार होनेपर भी केवल हीरकर्मे अव्याप्ति होनेमात्रसे 
यह व्याति अशुद्ध समझी जाती है। फिर इन्द्रमानके तो छगभग सभी नियम 
अव्याप्ते-अतिव्यापे दोषोंसे ग्रस्त होते है | 

कहा जाता है कि इन्द्रमान इस स्थावर आधिभोतिकताका भेदन कर जाता 

है। मनुष्य” शब्द सब सम्भव मनुष्य सम्मिलित हैं | लेकिन मनुष्यजाति और 
मनुष्यगण यद्यति मिन्‍न और प्रथक्‌ तकसिद्ध श्रेणियाँ हैं, लेकिन केवल तार्किक 
इश्सि ही वे ऐसे हैं। एक ही घट्नावलीके देखनेके लिये ये विभिन्न दृष्टिकोण हैं | 
व्यापकताके दृष्टिकोणसे अर्थात्‌ उस दृष्टिकोणसें, जिसमें एक ही मनुष्य जातिका 
सदस्य होनेके नाते सब एक समान हैं | भ्मनुष्यजातिः सब मनुष्योंकी 
समष्टि है| मनुष्यगण सब मनुष्योंकी समश्की ही एक ओर कब्पना है, लेकिन 
इस अर्थमें कि कोई भी मनुष्य किसी दूसरे मनुष्यके समान नहीं है। इन्द्रमानके 
लिये विशेष और व्यापक याने “साधारण एक और सब? विरोध रहते हुए भी 
ये दोनों एक दूसरेमें ओर एक दूसरेके द्वारा अवखित हैं। ध्याभ? का श्यामत्वः 
ओर उसके मनुष्यत्वसे पृथक रूपमें न रह सकता है न उसके रहनेकी कल्यना 
ही की जा सकती है । मनुष्यको मनुष्यरूपमें हम उस साधारण गुणसे जानते हैं--- 
जो सब विशिष्ठ भनुष्योमें विद्यमान है; ओर हर विशिष्ट मनुष्यकी पहचान तभी 
हो सकती है, जब व्यापक मनुष्यरूपसें उसकी भिन्नताको दिखछाया जाय | 
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हेगेलके तर्कशासत्रका यही गुण है कि वह विरोधियोंके एकताकों मानता है 

और उनको श्रेणीवद्ध करता है । “तकसिद्धके रूपमें!। एक ओर पृणरूपसे व्याउक्ष 

ओर दमरी ओर पृर्णझ्पसे एक | हेगेलीय भाषामे दो विरोधियों-उद्रजन; »म्लजक- 

का एकत्र ही पानी है। ये तककी दृश्सि विरंधी हैं।इन दो विरो पेबेकि 

मेल्से जो पानीरप वस्तु बनती है वह न उद्रजन है ओर न अम्ल्जन ॥ 

गुणात्मकरूपसे दोनोंका अन्तर्धान हो जाता है और विलकुछ नये गुणके 

संयोगकी सृष्टि हो जाती है । परिणाम तो उतना हीं रहता है, लेकिन रूप परिवर्तित 
हो जाता है | 


उपर्युक्त कथन भी निःसार है। यह तो अध्यात्मवादम ही स्वीकृत है कि 
बस्तुओंमें सामान्य-विशेषमाव एवं साधर्म-वेधम्य॑ विभिन्नस्पसे मान्य होते हैं | 
जाति एवं गुगकी दृष्टिसे समष्ि-व्यश्कि उपर्युक्त विवेचन श्रान्तिपूर्ण है। नित्य एक 
एबं अनेकॉम समवेत जाति है। जेसे अनेक गोव्यक्तिणेंमें एक गोलजाति रहती 
है, उसीके आधारपर सभी गोव्यक्तियोंको जाना जाता है; परंतु गण या समूह 
तो विशेष्वों ( नेयायिकस्रीक्ग फार्थ ) का भी कहा जा सकता है; जिनमें जाति नहीं 
है। अनेक जातिके मनुष्योंके समूहको भी गण कहा जा सकता है परंतु उन्हे 
एक जातिका नहीं कहा जा सकता यह प्रसह्ञ॒ ब्राह्मणत्व; क्षत्रियल आदि 
अवान्तर जातिका है । मनुष्यत्न जाति तो सभी मनुष्योंमें होती ही है । 
व्यष्टि ओर समष्टि अध्यात्मबादमें वृक्ष और वनके तुल्य है । चअश्लि 
ओर समश्त्वका तो भेद होता ही है । ऐसे अनेक गुणघर्म ममश्थिं मान्य होते हैं; 
जो व्यश्मिं नहीं होते | जैसे-एक-एक तन्तुओंसे शीतापनयन नहीं होता 5 परंतु वही 
तन्तु-समुदाय पठरूपमें परिवर्तित होकर अज्जप्रावरण+ शीतापनयन आदि कार्य 
करते हैं | व्यक्ति-समुदायसे भिन्‍न होकर समष्टि कोई खतत्त्र वस्तु नहीं है । 


जिन तत्वोंसे जिस वस्तुका निर्माण होता है उन तस्वोंका किसी-न-किसी 
रूपमें उस वस्तुमें बना रहना स्वाभाविक है। करतों, निमित्त आदिके बिना मौं 
काय रह सकता है; परंतु उपादान या समवायी कारण बिना तो कार्यकी खिद्धि 
सम्मव ही नहीं होती । कोई नियम तभी निर्दोष माना जाता है; जब वह अव्यापि- 
अतिव्याप्ति आदि दोषोंसे रहित हो | श्यामत्र मनुप्यत्वका व्याप्त धर्म है; सुतरां व्यापक 
धर्मके बिना व्याप्त धमकी अवस्थिति नहों हो सकती । जैसे क्षितिल, जल्ल 
भादि द्रव्यत्-व्याप्त धर्म है | अतः क्षितित्व, जलत्व आदि द्रव्यत्वके बिना नहीं रह 
सकते। विभिन्न विशेषोंमें ही सामान्यका पयवसान होता हैं । 


वस्तुतः जिस झूपमें आक्सीजन ओर हाइड्रोजन जलके जनक होते हैं; 
उस खझूपमें वे विरोधी नहाँ हैं | यद्यपि अग्नि ओर तेंल किसी रूपमे विरोधी हैं: 
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परंतु वे ही युक्तिते समन्दित होकर दीपक-प्रज्वलनका भी काम करते हैं। 
जल-अग्नि परस्पर विरोधी हैं, परंतु युक्तिसे समन्वित होकर बाष्पद्वारा यन्त्र 
संचालन करते हैं। वे विरोधी अन्यरूपसे हैं, कायवाहक अन्यरूपसे हैं | इसीलिये 
संवरूपसे भाव; अमाब) सत्‌॥ असत्‌की एकता नहीं हो सकती । अन्यथा सरोवर- 
कमल ओर गगन-कमलकी तथा मित्रातनय एवं वन्ध्यातनयकी एकता भी कही 
जानी चाहिये | अतः इस प्रकारके काव्यनिक विरोधके दृशन्तसे सत्‌॥ असतः 
भाव; अमावकी तरह उसी सम्बन्धसे उसी देशमें उसी वस्तुका भाव-अभाव 
नहीं रह सकता | जैसे भूतलके उसी प्रदेशमें संयोग सम्बन्धसे उसी प्रकारके उसी 
घटका माव-अभाव-दोनों नहीं हो सकते । यदि यह हो सके तब तो संसार्से 
विरोधमात्र ही दत्तजलाझ्लि हो जायगा | 

उद्रजन, अभ्छजन दो विरोधियोंके मिलनेसे पानी बना । उद्रजन) अम्लजन 
केवल इतनेमात्रसे विरोधी नहीं होते क्योंकि एक वह है जो दूसरा नहों 
है। इतना दूर क्यों जाबा जायः और .सरछ लोकिक दृशन्त छें। 
अनेक तन्तुओंसे पठ बनता है; तन्तुओंमं भी एक वह नहीं है; जो दूसरे हैं । 
एक दृश्टिसे सव परस्पर भाव एवं अमावसरूप हैं ओर उनके मिलनेसे ही पट 
बनता है | पटमें तन्तुओंका अन्तर्मात्र हो जाता है, एक नग्री वस्तु पट बन 
जाती है | परंठु यह कलाबाजी अविचारित रमणीय ही है। तन्तुओंको 
परसखर विरोधी कहनेकी अपेक्षा परस्पर सहयोगी कहना प्रत्यक्ष-प्रमाणके 
अधिक अनुकूल है। विरोधी तो उन्हें एक दूसरेका अभावात्मक होनेसे केवल 
अपेक्षा-बुद्धिसि कहा जाता है। इसी तरह पट बननेपर तन्तुका छप्त हो 
जाना) पठरूपी नयी वस्तुका बन जाना भी अविचारित रमणीय है । विचारनेपर 
अब भी तन्तुओंसे भिन्न होकर पठ कोई वस्तु नहीं है | शीतापनयनादि-अर्थ- 
क्रियाकारिता विशेषरूपसें अवस्थित समुदायका गुण है। समुदाय समुदायीसे भिन्न 
नहीं; एवं विशेष अवस्थिति अवस्थावालसे भिन्न नहीं हो सकती है । व्यश्वृक्षोंसे 
मिन्न होकर समष्टि वन नहीं है| पटसे भिन्न होकर उसकी संकुचित-प्रसारित 
अवस्था भी भिन्न नहीं है | यही स्थिति उद्रजन, अम्छजनकी है; उन्हें परस्पर 
विरोधी न कहकर सहयोगी कहना अधिक उपयुक्त है | 

पशञ्चमूत मी परस्पर विरुद्ध कहें जा सकते हैं । जल्से अग्निका निर्वाण 
हो जाता है, किसी ढंगसे अग्निसे जल्का शोषण हो जाता है; पर साथ ही उनका 
कार्य-कारणभाव भी है । तेजसे ही जलकी उत्पत्ति होती है और तेजमें ही जलका 
संहार होता है | ब्रह्मसे ही विश्वकी उत्पत्ति होती है; उसीमें उसका संहार भी 
होता है | इस -दृशष्टिसि ब्रह्म ही विश्वका उत्पादक भी है; संहारक भी है | 
परंतु यह विरोध अपेक्षा-बुद्धिकृत है | सतः असत्‌का-सा विरोध नहीं है। इसी 
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दरइ सत्त, रज, तमका भी परसर विरोध कहा जा सकता है | सच्च प्रकाशात्मक 
है; रज चड है; तम आवरणात्मक एवं अवृ्म्भात्मक है | व्यवहारमें भी सच्तके 
बदनेपर रज-तमका घटना अनिवार्य है । रजके बढ़नेपर अन्यका घटना अनिवायय 
है, तो भी मइदादि कार्यकी उसतिम दोनों सहयोगी बनते हैं | अवश्य ही 
जब्रतक उनका सम परिणाम चलता रखता है; तवतक वे कोई काय नहीं आरम्भ 
कर सकते, परंतु विषमता होनेपर प्रधानके अप्रधान सहयोगी हो जाते हैं; 
फिर कार्या उल्लादन करते हैं ओर हर एक कायम वें उपलब्ध भी 
होते हैं। यही चीन हर एक उपादानकारणके सम्बन्ध कही जा सकती है। 
अगर आक्सीनन; हाइड्रोजन जलके कारण हैं; तो अवध्य ही उनमें संयोग 
अपेक्षित है | इसी तरह कार्यावसस्‍थामें भी उनका अखित्व रहना ही चाहिये | 
और कार्य भी कारणसे भिन्न होकर सर्वथा नथ्री वस्तु नहीं है। जैसे पटकी ही 
अवस्थाविशेष। उनका संकोच ओर प्रसार है; वेंसे ही कारणकी अबस्थाविशेष 
ही कार्य है । इसीलिये जलसे पुनरपि हाइड्रोजन: आक्डीजन निकल आनेपर 
जल कुछ भी नहीं रह जाता है। भाव-अभावक्े समान उद्रजन। अम्छजनकाँ 
विरोध नहीं होता | अतएव उनका सम्बन्ध होता है। सम्बन्धसे जल बनता है; 
किंतु भाव-अमावके रुम्बन्धसे, सत-असतके सम्बन्धसे किसी कायकी उलत्ति 


नहा होती | हर 
इसी तरह कहा जाता है कि “तकश/स्रके अनुसार आरम्म क्या है ! 


यह कुछ ( अस्तित्व ) नहीं है। क्योंकि आरम्ममात्र हैं। लेकिन इसी 
कारणसे वह कुछ नहीं भी नहों हो सकता। इस प्रकार आरम्म न अस्तित्व है; 
न नास्तिल है | साथ ही वह असखित्वः नास्तिच--होनों ही है। यही 
अस्तिल-नास्तिवकी एकता है। एकका दूररेमें रुपान्तर है | सरंक्षेपमें यह 
होनेकी एक क्रिया है जिसमें अखित्व ओर नास्तित्वकी साधारण बुनियाद है। 
इस तकंको वास्तविकताके रूपमें देखा जाय तो झ्याम एक मनुष्य है । 
जो एक मनुष्य-श्रेणीका है जिसमें सब मनुष्य सम्मिलित हैं | श्यामका और अन्य 
मनुष्योमें व्यावतंक धर्मोसे भेद होता है; जो कि एकमें होते हैं; दूसरेमें नहीं। 
इस तरह वे विशिष्ट अंशेमें मिन्न होते हुए भी मनुष्यवेन समान हैं। उन 
चीजोंको देकर जो उनमें नहीं हैं; किंतु दूसरोंमें हैं। लेकिन इस प्रमेदका अथे 
यही है कि अपने विशिष्ठ गुणोंके अलावा वह और मनुष्योंके समान है | इस 
प्रकार ताकिक दृष्टिसे श्यामका पूरा ज्ञान हो जाता है | जब उसकी कलना 
विशिष्ट श्याम? तथा स्वसाधारण मनुष्योंके एकत्वके रूपमें की जाय |! 

माक्पवादी इसे एक सहज ओर महान्‌ सत्य कहते हैं | विशुद्ध सत्‌ विश्युद्ध 
असतूसे अभिन्न है । विशेष गुर्णोंके द्वारा ही एक बस्तुको दूसरीसे अछग किया 
ज्ञा सकता है ओर इस अलग करनेका अर्थ ही है दो बातोंका एक साथ 
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कहना । भावात्मकरूपसे वही वस्तु एक है ओर अमभावात्मकरूपसे अन्य । इस 
प्रकार विचारमें एक वस्तुको दूसरेसे प्रथक करना हाँ और ना दोनों करना है 
ओर इसमें विरोध और पुनर्मिलतन दोनों हैं| समरूपता और पाथक्य-दोनोंका रहना 
आवश्यक है, नहीं तो एकको दूसरेसे प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता । 

“यही तत्त्व है सत्‌ ओर असतके एकतल्वका । हेगेलकी इस तार्किक प्रथाका 
रूप है वाद ( थिसिस ), प्रतिवाद ( एन्टीयिसिस ) और समन्वितबाद 
( सिन्थसिस ) । दूसरे शब्दोंमें भाव-अमाव; अमावका अमाव या ग्रतिषरेधका 
प्रतिषेध | इस त्रिगुट सम्बन्धकी विशेषता यह है कि ये एक साथ विराजप्रान 
रहते हैं | एकके बाद दूसरेका आविर्भाव नहीं होता । जब कहा जाता है कि 
(म मनुष्य है? तो राम और अरामका विरोध तथा उसका साथ-साथ इन 
सबकी कल्पना एक साथ हो जाती है । मनमें तककी जो क्रिया होती है, उसमें 
इन दोनोंके प्रथक्करणका पहले एक सिरा। फ्लिर दूसरा सिरा ओर फिर दोनोंका 
सम्बन्धित अस्तित्व दीखता है | लेकिन वास्तवमें इस बिगुट सम्बन्धका 
असित्व आरम्भसे ही है और तकक्रिया इस अस्तित्वकों मान लेती हैं । हेंगेलने 
लिखा है कि इस त्रिगुट क्रियाकों हम चतुष्क्रियाके रूपमें भी देख सकते हैं | 
पहला है अविमाजित एक) दूसरा विमाजन। तीसरा भावात्मक तथा 
अभावात्मक, फिर विभाजितरूपमें उस एककी पुनः स्थापना । जीवन संघर्षमें 
अवयवद्वारा परिवर्तनीयता ओर वंशानुक्रमिकताके विरोधी ऐक्यका प्रदर्शन 
अवयवके विकासका मुख्य सतम्म है |? 


विरोधियोंके एकल्के नियमको हेगेलने इस भाषामें लिखा है--५्यह समझा 
जाता है कि भाव और अभावका अन्तर अमिट है । लेकिन तहमें ये दोनों चीजें 
एक हैं। कोई एक नाम दूसरेमें परिवर्तित हो सकता है । इस प्रकार जमा 
ओर उधार सम्पत्तिके दो विशेष प्रकार नहीं हैं | कर्ज लेनेवालेके लिये जो अभाव 
है; देनेवालेके लिये वह भाव है । पूरबका रास्ता पश्चिमका भी रास्ता है। भाव 
ओर अमाव एक़ दूसरेके ऊपर निर्भर है ओर परस्पर सम्बन्धमें ही इनका रूप 
प्रकाशित है | चुम्बक पत्थरका उत्तरी ध्रुव बिना दक्षिणी अ्रवके नहीं रह सकता | 
किसी चुम्बककों दो भागोंमें काटनेपर एक हिस्सेमें उत्तरी ओर दूसरेमें दक्षिणी 
ध्रुव नहीं रइता | इसी प्रकार बिजछीकी दो धाराएँ-घनात्मक और ऋणात्मकः 
एक दूसरेसे स्वतन्त्र नहीं होतीं । 

वस्तुतः उपयुक्त बातें भी वागाडम्बर्के अतिरिक्त कुछ नहीं हैं--यह 
पीछे कहा जा चुका है | किसी अपेक्षासे भावान्तर ही अभाव होता है | स्वरूपसे 
कोई भी वस्तु सत्‌ है; किंतु वही अन्य रूपसे असत्‌ है परंतु स्वरूपसे ही कोई 
वस्तु सत्‌ -असत्‌ नहीं हो सकती । परमाणुवादियोंकी दृष्टिसे समवायी कारण 
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तन्तुओँसे पटका आरम्भ होता है; जो पहले असत्‌ ही रहता है | इसका असत्‌- 
कार्यवादकी दृष्टिसे खण्डन हो जाता है | असत्‌ खपुष्प सहसों प्रयत्नोंसे निर्मित 
नहीं होता | अतः सत्‌ ही कार्यक्री अभिव्यक्ति मात्र कारब्यापार से होती 
है। इस खितिम आरम्मके पहले, आरम्भकालमे तथा कार्य सम्बन्न होनेपर--इन 
तीनों अवखाओँमें भी कारणरूपसे काय सत्‌ ही रहता हैं। अतः स्वेन रूपेण 
आरम्भ या आरूब्ध वस्तु सत्‌ ही है; हाँ? हाँ ही है; उसे “नहीं? नहीं कहा जा 
सकता | इसलिये आरम्मको असतित्व-नास्तिलकी एकता नहीं कहा जा सकता | 


राम-ध्यास नामका कोई मनुष्य भी हो सकता है | कोई भी मनुष्य अपनेमें 
असाधारणता भी रखता है ओर इतर साधारणता भी है । विशिष्ट रूपसे इतर 
भिन्नता और तदितर व्यापक सामान्य रूपसे अभिन्‍नता कहनेकी अपेक्षा यह 
कहना अधिक सक्ञत है कि असुक मनुष्यमें कुछ अपने असाधारण गुण हैं और 
कुछ मनुष्य-सामा[न्य-गुण । एक मनुष्य कुछ गुर्णोक़ी अविशेषतासे ही इतर 
मनुष्योंसे भिन्न नहीं है । मनुष्यत्व सामान्य रहनेंपर भी व्यक्तियोमें परस्पर मिन्नता 
रहती हैं; अतः यह अस्तिलन-नास्तिखकी एकताका उदाहरण नहीं कहा जा सकता | 
इस उदाहरणसे अखित्व-नासिलकी एकाथिकरणता ओर विरोधपरिहार नहीं कहा 
जा सकता | विरोधका खरूप यही होता है कि-- 


यत्य यहेशावच्दिन्नयत्कारावच्छिन्नयत्सम्बन्धावच्छिन्नयद्धमोवस्छिन्न- 
यद्धिकरणता यत्र; तत्र तस्थ तदेशावस्छिन्नतत्कालावब्छिन्नतत्सम्बन्धावचिछिन्न- 
तद्ध्मावच्छिन्नतद॒त्यन्तामावो न सम्भवति | 


जिस वस्तुका जिस देशमें; जिस कालमें, जिस सम्बन्धसे,; जिस धर्मसे, जिस 
रूपसे जहाँ भाव रहता है; उस वस्तुका उसी देशमें। उसी कालमें, उसी सम्बन्ध- 
से; उसी रूपसे अभाव नहीं कहा जा सकता । पर्व॑तमें धूमत्वेन धूम रहनेपर भी 
वहित्वेन धूम नहीं है; तो मी यह अभाव अग्निके अनुमानमें बाधक नहीं 
हो सकता । विशेष गुर्णोके कारण विशिष्टकी सामान्यसे भिन्नताका अथ विल्क्षणता- 
मात्र है। इससे एक वस्तुमें सालक्षण्य-वैलक्षण्यका सह अस्तित्व सिद्ध होता है। 
नैयायिकोंके मतानुसार साधम्य-वे घम्य अनेक पदार्थों सहावस्थित होते हैं; परंतु 
एतावता मूल बस्तु्में भेद नहीं सिद्ध होता । जैसे प्रसारित पट ओर संकुचित 
पटमें बैलक्षण्य प्रतीत होनेयर भी वस्तुमें भेद नहीं सिद्ध होता | व्यावतंक भेदक 
धर्मसे वस्तुक्ी मिन्नता या व्यावृत्ति होती है | इसका अभिप्राय यही हैं कि--नील- 
मुप्पछम! नीता कमलछकी विशेषता है; इससे वह अनीर खेत, अरुण आदि 
कमलोसे भिन्न सिद्ध होता है | नीठताको छोड़कर वह अन्य कमलेसे अभिन्‍न ही 
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रहता है | यहाँके भेद-अभेद दोनों असमानता तथा समानताके ही बोधक हैं, 
भिन्नता अथीत्‌ मिन्ननातीयता अभिन्‍नता अर्थोत्‌ अभिन्‍नजातीयता । 


परंतु इस समानजातीयता, असमानजातीयताका मेदामेदके समान परस्पर 
विरोध नहीं होता, क्योंकि कमछ व्यापक है। नील कमछ उसका ही अवान्तर 
भेद है; जैसे मनुष्यज्ञातिके मीतर ब्राह्मणव आदि जातियाँ हैं। एक ब्राह्मणमें 
ब्राह्मणत्व भी है; मनुध्यत्व भी | इनका आपसमें कोई विरोध नहीं होता | यह 
भावात्मक-अमावात्मक वस्तुआँका एकीकरण नहीं कहा जा सकता | इतनेमात्रके 
लिये इतनी दूर भठकनेकी आवश्यकता नहीं । यों तो सहयोगी वस्तुओँमें भी 
भावात्मकता, अभावात्मकताका सह अस्तित्व किसी अपेक्षा-मेदसे मिलता ही 
है| यह विरोध परिहार खमनःपरिकल्िित ही है । जेसे कोई अपने मनसे ही 
प्रेतकी कल्पना करके उससे संग्राम करता हो ओर कहता हो कि हमने अपने 
प्रतिदवन्द्रीको हरा दिया; ठीक यह भी वेंसा ही है । 


भाव) अभाव एवं अभावका अभाव या वाद) प्रतित्राद! समन्वितवाद 
अथवा अविभक्त एक तथा उसका भावात्मक, अभावात्मक विभाजन; फिर विभक्त 
खरूपोंसे एक वस्तुकी स्थायना आदि कव्यना मनेरखक् अवध्य है) पर है सारशून्य 
ही | यह केवल वोड्ोंके विनाश ( अमाव ) कारणवादके आधारपर गढ़ी गयी 
है। बौद्धोंने देखा कि बीजसे अद्भूर उलन्न होनेमें बीजका खरूप नष्ट हो जाता 
है; अतः अद्भुरोपत्तिके अव्यवहितपूर्व क्षणवर्ती विनाश ही है। अतः विनाशहीको 
कारण मानना ठीक है | परंतु सांख्यों और वेदान्तियोंने उसका खण्डन किया है । यदि 
विनाश ही कारण है तो बीजदाइसे भी अड्भूर उसन्न होना चाहिये | यदि अभाव ही 
कारण है तो वह तो सबंत्र सुलूम है तो फिर कार्योत्नत्तिके लिये कारण-सामग्री ढूंढ़नेकी 
प्रवृत्ति क्यों होती है! फिर कार्यमें कारणांश सतकी अनुद्ृत्ति देखी जाती है। 
विनाश; अमाव या असतकी अनुवृत्ति नहीं देखी जाती | अतः भाव ही कार्यका 
कारण है, अभाव नहीं | 


इस मण्डन एवं खण्डनसे प्रभावित होकर माक्सवादियोंने मूल्बीजकों 
अविभाजित एक वस्तु मान पुनः उसका विभाजन मानकर भाव; अभावकी 
कत्पना की ओर उनके समन्वयसे अछुरकी उत्पत्ति भान ली। परंतु वस्तुतः यहाँ 
भाव-अमाव-जैसा विभाजन और उसके समन्वयका कोई प्रश्न ही नहीं उठता ! 
विनाश; अभाव या असत्से न कोई कार्य उत्तन्न हो सकता है, न सत-असतका 
कोई सम्बन्ध हो सकता है | न ख-पुष्प; वन्ध्यापुञ्से किसीकी उत्पत्ति हो सकती है; 
न किसीसे उनका कोई सम्बन्ध ही हो सकता है। बीजावयव ही अछुरके कारण 


९ 


हैं ओर उन्हींका कार्यमें अनुवेध भी रहता है | परंतु एक उपादानमें कार्यान्‍तरकी 
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उलत्तिक्रे छिये पूर्वकायका तिरोधान आवश्यक होता. इसीलिये बीजावस्थाका 
तिरोभाव नान्तरीयक रूपसे होता है | 


अव्यवद्वारा प.रंबतंनावता और बंशानुक्रमिकताके विरोधी ऐक्यका उदाहरण 
भी ऐसा ही है । जैसे आप्रादि बीजसे आम्रादि वृक्षकी उलत्ति होती है; वेंसे ही 
मनुष्य; पद्म आदि बीजोंसे ही मनुष्य; पद्ु आदि देहोंकी उसत्ति होती है | अवयव- 
परिवर्तनादिद्वारा गोछाज्वूल, मनुष्य आदिके विकासकी कत्यना सर्वथा अप्रमाणित 
है | उसमें मुख्य आपत्ति यह है कि उन-उन ग्राणियोंकी परणरा खतन्त्रसूपसे 
आज मी प्रचलित है; आज देसा कोई परिर्तन परिलक्षित नहीं होता । न तो 
पूँछ त्िसनेसे आज कोई मनुष्य बनता है और न मनुष्वसे आगे कोई विकसित वर्ण 
दिखायी देता है। न कोई मनुष्यक्रा अक्न बढ रहा है और न कोई घट रहा है | 
यों परेणानत्राद्में कायोंके रूपमें मिन्नता ओर कारणात्मना अमिन्नताका सिद्धान्त 
मान्य है ही | इसका तत्त भेदमेद-विवेचनमें आ चुका है | 


दीगेउके दृशन्तोंसे माव-अमाव, सत्‌-असत्‌का विरोध मिठ नहीं सकता। 

जमा-उघ,र, लेना-देना: ऋण-अनः पूर्वयश्चिम आदिमें भाव) अभावकी 
अपेक्षा बुद्धिनन्य कब्यनामात्र है। उनकी समत्ति या रास्तेके एक स्थानमें 
ऋण-धन ओर पृर्ब-नश्चितक्ती एकता हो सकती है; परंतु क्या इसी तरह उसी 
देशमें, उसी कालमें। उसी रुम्बन्धसे, उसी रूपमें। उसी घटका भाव और उसीका 
अमाव साथ-साथ रह सकता है! क्या इसी तरह मित्रापुत्र ओर वन्ध्यातनयका 
सह अस्तित्व हो सकता है ! वस्तुस्थिति यह है--'क्विद॒प्युपाधों सत्वेत अ्रतीयमानत्वा- 
नधिकरणत्व'. ही असत्‌ है। अर्थात्‌ जो किसी मी उपाधि या अधिकरणमें सच्चेन प्रतीत 
न हो वह्दी असत्‌ है। जो प्रातिमासिक रजतादि कहीं शुक्तिकादिमें सत्तेन प्रतीत 
होता है; वह शुक्ति रजतादि प्रातिमासिक सत्‌ है। कारण ब्रह्ममें सच्तेन प्रतीत 
आकाशादि व्यावहरेक्त सत्‌ है ओर अल्यन्ताबाध्य खप्रकाशखूपसे मासमान सत्‌ 
पारिमाथिक सत्‌ है| ऐसे सत्‌-असत्‌की भी यदि एकता हो सकती है; तब संसारमें 
विरोध क्या है । फिर शोषक शोषित-वर्गोका ही अमिठ विरोध क्‍यों १ उनमें 
तो एकता स्पष्ट ही है । दूसरोंके मक्षक जंगली जानवर या पानीकी मछली आदि खयं 
ही दूसरोंद्वारा मश्षेत होते हैं, फिर यहाँ तो एक ख्ानमें ही शोषकत्व, शोषितत्व 
स्पष्ट है | वस्तुतः सत्‌-असतका भेद अपेक्षाबुद्धिजन्य कब्यनामात्र नहीं है। हाँ, 
जहाँ भावान्त ही अभाव है; वहाँ विरोधकी चर्चा व्यर्थ है | 


पठामभाव घट खरूप है, अतः वठका) पञ्भावका कोई विरोध नहीं है; 
एतावता घठमावका भी घठके साथ विरोध नहीं है; यह कहना उपहासास्पद ही 
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है | साथ ही भाव; अमाब एक दूसरेके ऊपर निर्भर है--इसका दो अर्थ हो 
सकता हैं। एक तो यह कि. अमाव किसी वस्तुका ओर किसी अधिकरणमें होता 
है; अर्थात्‌ प्रतियोगिनि्षक ( जिसका अमाव हो ) और दूसरा अनुयोगी/ 
( जेसे 'भूतले घटो नास्ति! “भूतरमें घट नहों हैं? ) | भूतलका तथा घटका ज्ञान हुए. 
बिना घटाभावका ज्ञान नहीं हो सकता | अमाव अधिकरणखरूप है, इस दृष्टिसे 
अनुयोगिखरूप तो अमाव कहा जा सकता हैं; परंतु अमाव ओर प्रतियोगी 
भी कभी एक हो जाते हों, ऐसी बात नहीं है | 


इसके अतिरिक्त अभाव तो अवश्य ही अनुयोगी-प्रतियोगीकी अपेक्षा 
रखता है; परंतु भाव इस प्रकार अभावकी अपेक्षा नहीं रखता | निरुपाख्य 
असत्त इससे भी अधिक अव्यवहाय है। छुम्बकके उत्तरी घ्रुब) दक्षिणी ध्रुव 
एवं बिजलीकी धनात्मक-ऋणात्मक दो घधाराएं परस्पर विरोधी होनेपर भी 
भावरूप हैं | उनका जुट सकना सम्भव है परंतु इसी तरह भाव-अभाव: 
सत्‌-असतका जुटना असम्भव है | उपयुक्त विरोध सत्तः रज) तमके विरोध- 
जेसा है; जो कि विरोध होनेपर भी समन्वित होकर कार्यारम्मक होते हैं । 
इस प्रकार भाव-अभाव। सत्‌-असतका समन्वय होकर कार्यारम्मकता 
सम्भव नहीं है | 


कहा जाता है कि प्रकृतिक दृश्यगत घटनाओंके मूलमें भूतकी गति है । 
इसका विरोध स्पष्ट है। यदि कोई पूछे कि कोई गतिशील पदार्थ किसी 
विशेष समयपर किसी खानपर है या नहीं; तो युवेरवेगके नियमके अनुसार 
इसका उत्तर नहीं दिया जा सकता कि हाँ? हाँ? है ओर “्नहीं? ्नहीं? 
है | गतिशील पदार्थ एक बिन्दुपर है भी ओर नहीं भी है। इसका 
विचार इसी संकेतसे किया जा सकता है कि हाँ? “नहीं? है ओर “नहीं? 
हाँ? | गतिशीर पदार्थ 'विरोधके तक! की अकाव्य दलीक है - ओर 
जो इस तकको नहीं मानता; उसको जैनोंके साथ कहना पड़ेगा कि गति 
इन्द्रियोंका भ्रममात्र है । जो ऐसा नहीं मानते उन्हें या तो युवेखेगके 
तकशासत्रके बुनियादी नियमको मानकर गतिका त्याग करना पड़ेगा अथवा 
गतिकों मानकर इस बुनियादी नियमका परिहार करना होगा ।! पहले 
ही कहा जा चुका है कि प्रकृतिकी द्श्यगत घटनाओँकी बुनियादी बात 
है भूतकी गति। लेकिन गति एक विरोध है । इसका विचार इन्द्रमानके 
नियमसे किया जाना चाहिये अर्थात्‌ इस संकेतसे कि “हा? नहीं है और ५्नही? 
(हाँ! है। इसलिये यह मानना पड़ेगा कि दृध्यगत घटनाओंके सम्बन्ध हम 
विरोधी तकके राज्यमें हैं। लेकिन गतिशील भूतके अणुओंके संयोगसे वस्तुओंको 


| 


यद्टि होती है।यह संयोग कम या अधिक क्षणस्थायी होकर तिरोहित हो 
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जाता है और दूसरे संयोग इसका खान ले छेते हैं।जो अनन्त है, वह हे 
भूटकी “ते । जब बाहरी गतिके कारण भूतके एक विशिष्ट संयोगका आविर्माव 
होता है ओर गतिहीके कारण जबतक उसका अन्तर्थधान नहीं होता; तबतक 
इसके अखिलके प्रश्नकों भावात्मकरूपसे ही हल किया जा सकता है | यही 
कारण है कि यदि कोई बुधग्रहको दिखाकर हमसे पूछे कि उसका अस्तित्व है 
या नहीं १ तो हम निःसंकोच यह उत्तर देंगे कि हाँ? है | इसका अर्थ यह 
है कि स्पष्ट वस्तुओंके सम्बन्ध हम युवेर्वेगके ही नियमका अनुसरण करेंगे। 
इस राज्यमें हाँ हाँ? है और नहीं? “नहीं का ही संकेत लागू होता है। 
लेकिन इस नियमका राज्य अवाध नहीं है | जब कोई वस्तु उत्यत्तिकी 
अवशामें है तो उसका उत्तर देनेमें कुछ संकोच नहीं होता । जब किसी 
मनुष्यके सरके बाल काफी उड़े देखे जाते हैं; तो कहा जाता हैं कि वह गंजा 
है । लेकेन वह कब पूरा गंजा हो जायगा; ठीक उस मुददूतंका निश्चय नहीं 
किया जा सकता | 

“किसी विशिष्ट प्रश्मका कि अमुक वस्तुका अमुक गुण है या नहीं, “हाँ? 
या “ना? में ही उत्तर दिया जा सकता है। लेकिन जब कोई वस्तु परिवर्तनकी 
स्थितिमें है; किसी विशेष गुणका उसमें संयोग या वियोग हो रहा हो; तब 
इसका उत्तर दिया जा सकता है-“हाँ! नहीं? है तथा प्नहीं! है हाँ! । 
वेखेगके नियमके अनुसार इसका उत्तर नहीं दिया जा सकता। 
यह एतराज किया जा सकता है कि जिस गुणका वियोग हो रहा है 
उसका अभी अन्तर्धान नहीं हुआ और जिस गुणका संयोग हो रहा हैं; अभी 
वह पहलेसे ही वर्तमान है | इसलिये हाँ? या “ना? में इसका उत्तर असम्भव 
नहीं, किंतु वाबितामूलक है) चाहे वह वस्तु परिवर्तनहीकी क्रियामें क्यों न हो । 
लेकिन यह एतराज गलत है । जिस युवककी ठोढ़ीपर दाढ़ीकी रेखा उग रही 
हो उसको दाढ़ीवाला नहों कहा जायगा; यद्यपि यह रेखा धीरे-धीरे दाढ़ीमें परिणत 
हो रही है | गुणात्मक परिवर्तनके लिये परिमाणकी एक सीमातक पहुँचना 
आवश्यक है | जो इसको भूलता है; वह वस्तुओंके गुणोंके सम्बन्धमें स्पष्ट राय 
नहीं दे सकता |? 

सिद्धान्ततः भूत स्वयं प्रकृतिका कार्य है; प्रकृतिके गुण भूतमें भी रहते 
हैं | सभी घटनाओंका मूल ईश्वर चेतनाधि४ष्ठित प्रकृति है । “चश्चल्युगवृत्तम? 
के अनुसार प्रकृति क्षण-परिणामशीर या गतिशील है | खुतरां तत्तयरिणाममूत 
सभी काय भी गतिशील हैं; परंतु परिच्छिन्न कोई पदार्थ समकालछमें अनेक 
स्थान नहीं हो सकता | अवश्य ही वह जिस समय किसी स्थरूमें है; उसी 
समय तदन्यस्थल्में नहीं कहा जा सकता । कितनी भी तीव्रगति किसीकी क्‍यों 
न हो। फिर भी एक ही देशकालमें उसका भाव-अमाव नहीं कहा जा सकता । 
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काल बड़ा सूक्ष्म होता है; अतः किसी स्थलरूपर समकालुमें गतिशील पदार्थका 
अस्तिलः नासित्व नहीं कह्य जा सकता । उसी वस्तुकों रुपान्तरसे भाव एवं 
रुपान्तरते अमाव कहना सम्भव है | परंतु उसी रूपसे भाव-अभाव--दोनों 
कोटि-कोटि प्रयज्ञोसे भी सम्भव नहीं हैं? तीत्रगामी बाण या तल्वारसे समवेत 
सहख कमलपत्रका छेदन समकाहुमें ही प्रतीत होता है | पापड़ खाते समय 
समकालमें ही शब्द, स्पर्श: रूप, रस) गन्धकी प्रतीति समकालल्‍में मालूम पड़ती 
है, फिर भी सर्वत्र क्रमिकता ही है। हों, क्रम इतना सूक्ष्म है कि परिलक्षित नहीं 
होता; फिर भी उसका अनुमान तो होता ही है | इस तरह अति तीत्रगतिमें, 
अतिसूक्ष्मकालमें अस्तित्व-नास्तिखका क्रम भी बदल जाता है। इसीलिये अस्तित्व- 
नासित्व एकत्र स्थलूमें ऋमिक ही रहता है; समकालिक नहीं | सामान्य गतिमान्‌ 
पदार्थवा जब विभिन्न स्थानीय अलित्य, नास्तिल, मिन्नकालिक है; तो इसी 
तरह तीत्र गतिमान्‌ पदार्थोका भी एकत्र अखिल, नास्तित्व मिन्नकालिक ही 
मानना उचित है | इस तरह उसे अकास्य तक समझना भ्रम ही है । 

युवेरवेंग हो या कोई और हो; योक्तिक विचारमें जिसका पक्ष उचित हो 
ग्रहण करना चाहिये | अयुक्तियुक्त किसीका भी मत त्याज्य होना चाहिये । 
किसी भी नियमसे सत्‌ असत्‌; असत्‌ सत्‌ नहीं हो सकता । इन्द्मानकी 
बाजीगरी मी इस सम्बन्धमें व्यर्थ ही है | सिर्ण घठका स्वेन रूपेण अस्तित्व है, 
अन्यरूपेण नास्तित्र है। इसके सिवा अस्ति, नास्तिकी एकत्र अवश्थिति सबंथा 
असम्भव है| गतिशील परमाणुओंके संयोगसे दृश्य वस्तुओंका निर्माण हो अथवा 
प्रतिक्षण परिणामी प्रकृति-तत्वका परिणामस्वरूप दृश्य वस्तु हो उसकी अस्थिरता 
निश्चित है | फिर भी वस्तुके माव-अमावमें संदेह नहीं होना चाहिये | संदेह 
होता है स्थिरता एवं अस्थिरतामें | 

नद्दीप्रवाह एवं दीपशिखामें स्थूछदश्सि स्थिरता एवं एकता प्रतीत होती 
है, किंतु बस्तुतः उनमें स्थिरता-एकता साहव्यमूलक भ्रम ही है। गगन? पर्वत; 
समुद्र; नक्षत्रादि--सभीमें स्थिरता, एकता) प्रत्यभिशा इसी प्रकार साहश्यमूलक 
श्रम ही है | फिर मी अविचारित रमणीय एकता आदिका व्यवहार चल्ता 
ही है। सहश परिणाम जम्ततक् चचछता है; तबतक एकता विसदृश परिणाम 
होनेते ही मिन्नता, अनेकताकी प्रतीति होने छगती हैं| सह्श-विसदृश किसी 
भी परिणाममें अस्तित्व तो रहता ही है, आविर्माव, तिरोभावके आधारपर होने- 
वाले भाव-अभावके व्यवहारमें भी क्रम अनिवायय है | समकालरूमें। समदेशर्में, 
समसम्बन्धसे, समरूपसे एक ही वस्तुका भाव या अमाव नहीं रह सकता। 
यह परंतवत्‌ अकम्प्य विरोध है; यह कहा जा चुका है । प्रमाणकी 
इृष्टिसे सब स्पष्ट ही होता है। अस्पष्ट नहीं । सिरके अधिकांश बालोंके 
उड़ जानेपर भी .हम यही कह सकते हैं कि वह खल्वाट हो रहा है |? 
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जिसे पूरे मुहू्दका पता छगाना अमीष्ट है, उसे घड़ी लेकर त्राटक लगाकर 
बैठना ही पड़ेगा | जिसे गदभके वालेंकी जिज्ञासा है, उसे गिननेका श्रम करना 
ही पड़ेगा | जैसे अमुक वस्तुका अमुक शुण है या नहीं, इस प्रश्नका उत्तर हॉँया 
नहींमें ही देना उचित है; वैसे ही परिवर्तनकी हाल्तमें भी निश्चित उत्तर दिया 
ही जा सकता है | 

सांख्यीय सत्कार्यवादके अनुसार छोठे-से वट्वीजके अंदर वय्वृक्षकी सत्ता है 
तभी उसका प्रादुर्भाव होता है ।फिर भी जबतक उसका आविर्भाव नहीं है 
तबतक अभावका व्यत्रह्दर चछता है ओर जिस काछमें अद्भुएः नाछ) स्कस्ब) 
शाखा; उपशाखा पत्र; पल्छवादिकी अवस्था है उस कालमें स्पष्टतया उसी रूपमें 
उतका भाव; अन्य रूपमें अमाव कहनेमे कोई अड्चन नहीं हो सकती। 
युवककी ठोदीमें वालोंकी जो अवर्था हैं; उसी रूपमें उसका भाव अन्यरूयमें 
अभाव कहनेमें भी कोई अइचन नहीं | उसी मूतछपर देश-काछमेदसे, सम्बन्ध 
तथा रुयभेदसे, घठके भाव-अमावका व्यवहार होता ही है । वस्तुओं तथा 
उसके गुणके सम्बन्धमं यही स्पष्ट मत है । हां! नहीं है। “हीं? हाँ है; यह 
मत कभी भी स्पष्ट मत नहीं कहा जा सकता। कारणमें कार्यका अस्तित्व 
रहता है; इसलिये वीजमें भी अड्डुर है| युवक क्या, शिशुकी भी ठोड़ीमें बालेंका 
अस्तत्व है। जबतक आविर्भाव नहीं है तवतक अहुरके तुल्य बालेका भी 
अभाव है । जितना प्रादुर्भाव है उतनेका भाव, जितनेका नहीं उतनेका अभाव 
है; इससे अधिक स्पष्टता क्या हो सकती है । 

एफीसियसका प्राचीन दार्शनिक कहता है कि “सभी चीजें परिर्तनशील 
हैं, समी परिवर्तित हो रही हैं | जिन संयोगोंको हम वस्तु नाम देते हैं; वे 
सदा ही परिवर्तनकी स्थितिमें हैं !! जबतक ऐसे संयोगोंका अनुपात कायम रहता 
है, उनका विचार हम हाँ-हाँ ओर नहीं-नहींके संकेतते कर सकते हैं | लेकिन 
जिस समय उनमें ऐसा परिवतन होता है कि वह पहिछा अनुपात नहीं रहता 
तब उनका विचार विरोधके त्कसे ही हो सकता है। हमें हों और ना दोनोंमें 
उत्तर देना पड़ेगा | वह है मी और नहीं भी है । 

“जैसे स्थिरता गतिका एक विशिष्ट प्रकार है उसी तरह साधारण तकशास्त्र 
इन्द्रमान तकका एक विशेत्र प्रकार है |? प्केटोके शिष्य क्रेंटिढसके विषयमें 
कहा जाता है कि जब हेराक्िट्सने कहा कि एक ही नदीमें हम दो बार 
प्रवेश नहीं कर सकते; तब उसने कहा कि एक बार भी हम उसमें प्रवेश 
नहीं कर सकते; क्योंकि प्रवेश करते-करते उसमें परिवर्तन होता रहता है। 
वह एक दूसरी नदी हो जाती है । ऐसी रायमें होनेकी क्रियाको उसके 
अस्तित्वसे अधिक महत्व दिया जाता है । यह इन्द्रमानका अपव्यवहार है | 
हेगेलका कहना है कि “कुछ” सर्वप्रथम “्यतिषेधका प्रतिष्रेष/” है । 
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इन्द्रमान और भौतिकवादका आपसमें कोई विरोध नहीं है । वास्तवमें 
इन्द्रमानकी बुनियाद ही मौतिकवाद है। यदि प्रकृतिकी मौतिकवादी धारणाकों 
भनन्‍्त हो जाय तो साथ ही इन्द्रमानका भी अन्त हो जायगा । 

हीगेलकी प्रथामें दन्‍्हमान और अतिभोतिकवाद दोनों समानार्थसूचक 
हैं| मार्सीय दर्शनमें दन्द्रमान प्राकृतिक सिद्धान्तके सहारे खड़ा है। हीगेलके 
अनुसार धारणाओँमें जो विरोध है उनके आविष्कार ओर हलसे ही विचारधारा 
आगे बढ़ती है। भौतिकवादी सिद्धान्तके अनुसार धारणाओंमें अवस्थित विरोध 
उन विरोधोंके प्रतिबिम्बमात्र हैं जो दृश्यगत जगत्‌ वर्तमान हैं और जिनका मूल 
कारण प्रकृतिका अन्तर्विरोध यानी उसकी गति है |? 

एफेशियसके प्राचीन दाशनिककी दृष्टि भी इस सम्बन्धर्में पश्रमात्मक ही 
है| सूक्ष्काल्मेदके अनुसार सूक्ष्मपपरिवर्तित अवखथाओंका भी सुस्पष्ट अस्ति या 
नास्तिख्पसे निरूपण किया जा सकता है। अनिश्चित अवस्था सदा ही अज्ञानकी 
अवस्था है, प्राकृतिक एवं यान्त्रिक प्रत्यक्ष साधनों, अनुमानों या आधषविशानों 
अथवा अपौरुषेय आगमौंके आधारपर उस अज्ञानकों मियाना ही उचित है। 
उभयतः आकर्षणकी स्थिरता एक गतिका प्रकार भले मान्य हो) परंतु सब 
गतियों एवं गतिमानोंकी अधिष्ठानभूत आत्मसत्ता गतिका प्रकारविशेष नहीं है । 
एकत्व-अ्रमके [मूल कारण साहब्य-शानके लिये "तेनेदं सद्शम? 'के ते नेद॑ं 
सद्शम? जाननेके लिये अनेककालावस्थायी द्रशको स्वतः खिर मानना पड़ता है। 
इसीलिये सांख्योंने सब पदार्थोको क्षणपरिणामी मानते हुए मी चित्‌-शक्तिको 
कूटस्थ माना है--- 


क्षणपपरेणामिनों हि भावा ऋते चितिशकतेः। 
व्यवह्ारमें गतिमान, पशुपक्ष्यादि जंगम तथा स्थावर भूमि पवतादि 
स्वतन्त्ररूपसे मान्य है। अतः गतिविशेष ही स्थिरता है; यह दृशन्त ही असड्भत है। 
इस तरह सत्‌को असत्‌; असत्‌की सत्‌ कहनेवाछा इन्द्रमान कोई तक ही 
नहीं है | नदीके प्रथम प्रवेशकालमें ही नहीं; किंतु प्रतिक्षण मिन्‍नता क्रेटिल्ससे 
बहुत पहले भारतीय दर्शनोंने बता रखा है-- 


नित्यदा! छाड़ा भूतानि भ्रवन्ति ने भवन्ति च। 


कालेनालक्ष्यवेगेन सूक्ष्मत्वात्तन्न दश्यते ॥ 
यथाचिषां खोतसाँ. च फलानां वा वनस्पतेः । 
तथेव. सर्वभूतानां.. वयो5वस्थादयः कृताः ॥ 


सोइयं दीपो$चिंषां यद्वत्‌ खोतसां तदिदं जरूम। 
सो$यं॑ पुमानिति नूृर्णां रूषा गीर्धीरेपायुषास्‌ ॥ 
( श्रीमद्धा० ११। २२ | ४२--४४ ) 
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नित्य ही भूतोंकी उत्पत्ति और प्रठढ्य अलक्ष्य वेंगवाले कालद्वारा होता 
रहता है | सक्ष्म होनेके कारण वह प्रतीत नहीं होता । दीपादि अग्नि-ज्वाछाओं॥ 
सरिताओं, फछों तथा वनस्पतियों एवं समी भूतोंका वव एवं अवस्थाओंके 
अनुसार क्षण-क्षणपर उत्पत्ति और प्रल्य होता रहता है । क्षण-परिवितंनशीऊ 
होनेपर भी “यह वही दीप है, यह वही जल है; यह वही पुत्रादि है?। इस प्रकारकी 
प्र्यभिज्ञा--पहचान तथा एकल-बुद्धि श्रान्तिसे ही है | 

पदार्थ तो समी प्रतिपेधक्रे प्रतिपेध हैं; परंतु यदि पहला प्रतिषिध म्रमात्मक हो 
तभी जो प्रमात्मक घटके निषेघका निषेध है अथत्रा ठघ्व॑सका ध्यंस है; वह ध्वंसत 
घटरूप नहीं हो सकता । अतः इन्द्रमानके तकामाससे व्यापक नियमोंका 
बाघ नहीं हो सकता | इसीलिये भूत, भोतिक प्रथद्ध या भोतिकवाद या किसी 
वादके साथ इन्द्रमानका अनिवार्य सम्बन्ध नहीं है । तक प्रतितर्क, निष्कर्ष; 
वाद; प्रतिबाद, समन्वय या सिद्धान्त सर्वत्र आदरणीय हैं; परंतु इससे इन्द्रमान 
नामकी कोई खतन्‍्त्र प्रमाण वस्तु सिद्ध नहीं होती। माक्संबादीके कथनानुसार 
भोतिकवादी धारणाका अन्त हो जाय; तो इन्द्वमानका ही अन्त हो जायगा | पर॑तु 
माक्सके गुरु दीगेलने, जो इन्द्रवादका आविष्कारक माना जाता है, अतिमोतिकवाद 
ओर इन्द्मानको समानार्थक माना है। 

इस तरह माक्सका भौतिक इन्द्रमान आविष्कारकके मतसे ही विरुद्ध है। 
हीग्रेलके मतानुखार यह ठीक है; कि तर्क-प्रतितक वादसे पक्ष-विपक्षका साधन: 
बाधन; विरोधोद्भावन तथा विरोध-परिहारसे विचारघारा आगे बढ़ती है; परंतु 
फिर भी उपकी सीभा है। तक या विचारधारा तत्वनिर्णाबसान ही होता है । 
तत्व-निर्णयके बाद वह व्यर्थ ही नहीं; अनिष्टकर भी हैं परंतु विचारगत विरोध 
ब्रह्म वस्तुओंमें भी होना ही चाहिये, यह अनिवार्य नहीं हैं। अनेक प्रकारके 
दोषोंसे विचारोंमें भिन्‍नता होते हुए! भी वस्तुओंमें मिन्‍नता नहीं होती । एक ही 
रज्जुमें सपे धारा) माला; सूछिद्रादि अनेक विचार उत्पन्न होते हैं! परंतु 
वस्तु एक द्वी है, उसमें कोई भेद नहीं । “प्रपद्चका मूल क्या है; आत्मा क्‍या 
है?, इस सम्बन्ध वस्तुस्थिति एक रहनेपर भी तकों; प्रतितर्का तथा विचारोंमें 
पर्याप्त मिन्‍नता होती है। तकामें बाह्य वस्तुओं एवं उनकी विचित्रताओंका असर 
होता है। यह अवश्य है। महाकारण ईश्वर या प्रकृति या भूत व्यापक होते हैं । 
उनसे विविध, विचित्र कार्य उत्पन्न होते हैं? तदनुकूछ विचित्र अवस्थाएँ 
उद्भूत होती हैं। इनसे मिन्‍न अन्तर्विरोध नामकी कोई वस्तु नहीं है। कहा 
जाता है “हीगेलके अनुसार घटनाओंका विस्तार; विचार-विस्तारसे विदित होता 
हैः, परंतु भ ' ऋवादमें विचारका विस्तार वस्तुओंके विकासपर निर्भर है। 

अतिभोतिकवाद और इन्द्रमान 
अतिमोतिकवादी विचारमें--'प्रकृति वस्तुओं और दृश्यगत घटनाओंका 


मा० रा० ३३--- 
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एक आकस्मिक बयेर है; जहाँ वे एक दूसरेसे विच्छिन्न तथा खतन्त्र हैं ।? 
इसके विपरीत इन्द्मान इन वस्तुओं ओर दृश्यमान घटनाओंको एक सूतन्नर्मे 
बाँधता है जिसमें उनकी पारस्परिक निर्भरता प्रकाश पाती है । इसलिये 
इन्द्रमानके अनुसार किसी प्राकृतिक घठनाकों खतन्त्ररूपसे, अपने बहिरावेष्टनसे 
अलगकर नहीं समझा जा सकता; क्योंकि वे इन बहिरावेष्नॉंसे सम्बन्धित हैं ओर 
अपनी पारिपाश्विक अवस्थाद्वारा सीमित हैं । 


अतिमोतिकवादके विपरीत इन्द्वमान यह मानता है कि प्रकृतिकी अवस्था 
स्थिर ओर गतिहीन नहीं है, बढिक अविराम गति और परिवर्तनकी अवस्था 
है, अविराम नवीन ओर विक्रासकी अवस्था है जहाँ किसी-न-किसी चीजका उत्थान 
और विकास होता है ओर किसी-न-किसी चीजका धवंस और निर्माण। इसलिये 
इन्द्रमानके तरीकेकी यह माँग है कि दृश्यगत घटनाओंका विचार न केबल 
उनके पारस्परिक सम्बन्ध और उनकी पारस्परिक निर्भरताके दृष्टिकोणसे 
होना चाहिये; बल्कि उनकी गति; उनका परिवर्तन; विकास, आविर्भाव और 
अन्तर्घानकी इश्सि भी होना चाहिये। इन्द्रमानका तरीका मुख्यरूपसे उसको 
महत््व नहीं देता जो उस मुहूतंमें स्थायी और हृढ मालूम होता है। लेकिन 
जिसका अन्त होना आरम्भ हो गया हो; बल्कि उसको जिसका उत्थान ओर 
विकास हो रहा हो, यद्यपि उस क्षणमें वह मंगुर ही मालूम पड़ रहा है; क्योंकि 
दन्द्रमान उसीको अजेय मानता है जिसका उत्थान ओर विकास हो रहा हो । 
एंजिल्सके शब्दोंमें सारी प्रकृति, छोटी-से-छोटी लेकर बड़ी-से-बड़ी चीज) 
एक बाढूके कणसे सू्यतकः प्रोटिस्टा ( प्राथमिक जीवित कोष ) से मनुष्यतकः 
लगातार आविर्भाव ओर तिरोधानकी अवस्थामें है, सदा परिवर्तनशील है ओर 
परिवर्तनकी अवस्थामें है. इसलिये एंजिल्सरका कहना इन्द्रमान वस्तुओं और 
उनके मानसिक प्रतिबिम्बींकी उनके पारस्परिक सम्बन्ध ओर संयोगमें उनकी 
गति, उनके उत्थान ओर अन्तर्धानमें देखताहै। 


“अतिभोतिकवादके विपरीत इन्द्रमान विकासकी क्रियाकों सामान्य बृद्धिके 
रूपमें। जहाँ परिमाणकी इंद्धि ओर हाससे गुणोंका परिवर्तन नहीं होता, नहीं 
देखता; बल्कि ऐसे विकासके रूपमें देखता है, जो नगण्य ओर अद्दश्य परिवर्तनसे 
बुनियादी गुणोंके परिवर्तनके रूपमें परिणत होता है । इस विकासमें गुणात्मक 
परिवर्तन धीरे-धीरे नहीं होता, बल्कि एकाएक ओर द्वुतगतिसे। जो एक अवस्थासे 
दूसरी अवस्थामें कुदानका रूप लेता है । यह आकस्मिकरूपसे घटित नहीं 
होता; बल्कि क्रमवर्धभान परिमाणात्मक परिव्तनोंके संग्रहका परिणाम है । 
इन्द्रमानके तरीकेके लिये यह आवश्यक हैं कि इस विकासकी क्रियाको 
हम चक्रगतिके रूपमें न देखें, न इस रूपमें कि जो कुछ पहले घटित हो चुका है; 
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उमकी सामन्य पुनरावृत्ति है रही है; बहिफ एक अतुगति और ऊर्घ॑गतिक्रे 
रूपमें, एक गुगत्नक अवस्थासे दूसरी नयी गुगात्मक अवस्थामें परिवतेनके रूपमें, 
साधारणसे अताबारण; निम्नस्तरसे उच्चस्तरपर विक्रासके रूपमें देखना चाहिये ।! 


अवश्य ही वत्तु-वेचित्रय विचार-विस्तारमें उपयोगी है, फिर मी वस्तु 
बिना भी स्वप्मों, मनोरथोंमें विचार। विस्तार परिछक्षित होते हैं, परंतु विचार 
बिना तो वस्तुका विक्रात्न असम्मतर ही है। जैसे वेज्ञानिक यन्त्र, रासायनिक 
तत्तोंका विकास, विश्लेषण विचारप्रभूत हैं; वेंसे ही प्राकृतिक) मोतिक गति या 
विकास भी ईश्वरीय विचारमूलक ही हैं। इसीलिये-- 


'तदेक्षत बहु. सा प्रजायेगरेति! (छां० ड० ६१२।३) 


--इत्यादि बचनोंसे उपनिषदोंमें स्पष्टरूपसे कह गया है कि स्वप्रक्राश) सत्‌ 
चेतनने ही ईश्षणपूर्वक विश्व-निर्माण किया | इन्द्रमानके जादूसे जड-प्रकृति या जड- 
भूतोंमं खत; चनद्धर। सूर्य आदि निर्माणकी क्षमता नहीं सिद्ध होती। पश्ु- 
मनुष्य एवं उसके दिव्य मस्तिष्क आदि यदि केवलछ भूतोंका ही करिश्मा है; तो 
विविध अन्त्रोंके निर्माणके लिये भी चेतन मनुष्यक्नी अपेक्षा न होनी चाहिये | 
अध्यात्मवादमें प्रकृति; वस्ठुओं एवं घटनाओंका आकस्मिक बटोर नहीं है । यह 
कव्यना तो अवमीक्ष्याकारी जड़में ही हो सकती है | अध्यात्मतादममें तो संसारके 
किसी पदार्थकी चेष्टा कर्मसापेक्ष ईश्वरके विचारसे ही होती है। किसी भद्दे पाश्चात्त्य 
अध्यात्मवादमें प्रकृतिको वस्तुओं एवं घटनाओंँका आकस्मिक बयोर कहा जा 
सकता है। माक्सब्रादका प्रकृति शब्द भी भ्रामक है, वस्तुतः वे सांख्योंकी प्रकृतितक 
पहुँच भी नहीं सके हैं | वे तो भूतों, परमाणुओं तथा उसके कतिपय विश्छेषणों- 
तक ही पहुँच पके हैं | अध्यात्मवादियोंकी इृश्योंसे आकाशसे भी सूक्ष्म शब्द 
तन्मात्रा और उससे भी सूक्ष्म अहं, अहंसे भी सूक्ष्म महत्तत्व, महत्तचसे भी सृक्ष्म 
प्रकृति है| इसका विस्तृत विवेचन अन्यत्र किया जा चुका है। 


प्रपश्नकी विचित्रतासे सम्बन्धक्ी भी विचित्रता होती हैं; अतएव विच्छिन्न 
अविच्छिन्न; स्वतन्त्र; अस्वतम्त्र --अनेक प्रकारके पदार्थ संसारमें होते हैं। प्रत्येक 
भोग्य पदार्थ मोकतृसम्बद्ध होते हैं । प्रत्येक कार्य, कारणसम्बद्ध भी होते हैं | साथ ही 
अनेक पदार्थ परस्पर सम्बद्ध होते हैं, कई असम्वद्ध होते हैं | कई अनुकूल समरन्ध- 
वाले, कई प्रतिकूल सम्बन्धवाले होते हैं | भोतिकवादी सम्मत-प्रपञ्यकी अप्रामाणिक 
एक सूत्रबद्धताकी अपेक्षा इश्वर, काछ; कर्म तथा भेक्तासे उसकी सम्बद्धता 
कहीं श्रेष्ठ है। घटनाओंके सम्बन्ध भी यही बात कही जा सकती हैं । संसारफें 
कितने ही पदार्थ उत्पन्न होकर नष्ट हो जाते हैं, उनकी परम्परासे भी परस्पर 
सम्बन्ध नहीं होता; फिर प्रत्येक पदार्थकरों परस्पर निर्भर कैसे कहा जा सकता 
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है ! इन्द्रमानमें ही नहीं, किसी भी दर्शनमें किसी वस्तुकी समझने) पहचामनेके 
लिये अपेक्षित अकज्लेपाइका ज्ञान सम्पादित किया ज्ञाता है। किसी रोगको समझनेके 
लिये उसके निदान; आहार-विहार, देश-काल, साक्षात्‌ या परम्परासे प्रभाव 
डालनेवाले पदार्थों तथा धव्नाओंपर विचार किया ही जाता है । इसी प्रकार 
सम्बन्धित सभी घटनाओंके सम्बन्धमें विचार किया ही जाता है । प्रकृतिकी 
अविराम गति और प्राचीनका तिरोमाव, नवीनका आविर्भाव आदि कब्पनाएँ 
सांख्योंकी ही हैं। इसी आविर्माब-तिरोभावकों निर्माण तथा ध्यंस वहा जा 
सकता है । अवश्य ही सांख्यके मतानुस;र सतक्ा ही आविर्मा+-तिरोभाव होता 
है; अत्यन्त असतका नहीं--- 


नासतो विद्यते भावों नाभरावों विद्यते सतः। ( गीता २। १६ ) 


यह कोई दन्द्रमानका नया दृष्टिकोण नहीं है। सभी बिचारक किसी भी 
घटनामें आविर्भाव-तिरोमावक्के विचारकों आदर देते हैं । 

जितकी आयति ( भविष्य ) उत्तप होती है, वही महत्वपूर्ण होता है । इसीलिये 
द्वितीयाके चन्द्रका वन्‍दन किया जाता है; क्योंकि वह उत्तरोत्तर वर्धभान दशामें 
रहता है। आयतिशूत्य पूणिमाका पूर्ण चन्द्र मी इतना माइलिक नहीं माना जाता; 
क्योंकि उसके अभ्युदयके दिन समाप्त हो चुके होते हैं; अब उसका उत्तरोत्तर 
हास ही होनेवाल है--“अतिपच्चन्द्मिव प्रजा:! | फिर भी यह नहीं कहा जा सकता 
कि जो हासक प्राप्त हो रहा है, अब उसका विकास होगा ही नहीं । देखते ही हैं 
कि जिस चद्धमाका हास होता है; उत्तीका पुनः विकास होता है | जिस समुद्रमें माय 
आता है; उममें पुनः ज्वार आता है। अनेक बार मनुष्यकी रुग्णता और पुनः 
स्वस्थता होती है। माली हालतमें भी बिगाड़, सुधार होता रहता है। प्रथ्वी 
अनेक बार अनुर्वरा हो जाती है; उपन घट जाती है; पुनः उपचारसे उर्वेरा 
बनायी जाती है । 


मात तथा लेनिनकी भविष्यवाणी थी कि “मजदूरोंद्वारा ही क्रान्ति होगी । 
किसान सामान्य एँजीवादी मे ही संख्यामें अधिक हों और गरीब भी हों; 
तब भी वें कभी वधमान; विकासमान नहीं हैं; अतः उनकी कभी उन्नति 
होनेवाली नहीं।? पर चीन ओर भारतमें ठीक इसके विपरीत हुआ यहाँ 
किसानों, मध्यवर्गों, सामान्य उत्पादन साधनवालों अर्थात्‌ साधारण पूँजीपतियों- 
द्वारा ही क्रान्ति हुई । इतना ही नहीं; मारतमें तो शान्तिपू्ण अहिंसात्मक 
आन्दोलनद्वारा पर्याप सफलता मिली है, जिसकी माक्सवादमें कल्पना भी नहीं हो 
सकती | परिवतेनसम्बन्धी एंजिल्सकी बात अध्यात्मवादीके लिये कोई नवीन वस्तु 
नहीं है| हाँ, आत्मा कूटस्थ होनेसे अपरिवर्तनशील है; वह सब परिवर्तनोंका द्रष्ट 
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है; अन्यथा परिवर्तनका अखिल भी केसे सिद्ध होगा ! बाह्य वस्तुर्भेमें मन 
एवं मानसिक परिवर्नोंके हनेपर भी सवताक्षी अपरिवर्तित ही रहता है | 
सच्ची बात तो यह है कि मारक्सवादियोंने भारतीय दरशनोंकी गम्भीरता ही नहीं 
समझी | वे अध्यात्मवादके नामपर बढ़ुत-सी अनर्गल बातें कहते हैं । अध्यात्म- 
वादी सामान्य-वृद्धिरूप विक्रात नहीं म/नते, किंतु बादलोंके संघर्षसे या ऋणात्मक, 
घनात्मक विद्युत्‌घाराओंके सम्पकंसे एकाएक महान्‌ प्रकराश-जैसा द्वुतगामी 
प्रकाशरूप विकास भी सानते हैं | जलका बफे बन जाना ओर बाष्प बन जाना 
यह कौन नहीं जानता ! इसे एक अवस्थामे दूसरी अव्थाकी कुदान कही जाय 
या क्रमवर्घन परिमाणात्मक परिवर्तनोंके संग्रहका परिगाम कह लिया जाय अथवा 
सीधी भाषामें परिणामविशेष कह छें। कोई विशेष अन्तर नहीं पड़ता | 
इसी तरह विक्रासकी गति उत्तरोत्तर अग्रगति, ऊध्वंगतिकी ओर अवश्य होती 
है; परंतु ज्ञिनका इतिहास क्षुद्रतम है; उन्हीं छोगोंके लिये ऐसी अनुभूति होती 
| जिनके यहाँ वर्तमान सश्टिका ही इतिहास अरबों वर्षोंका है, फिर अनन्त सुष्टि- 
संहारोंका इतिह्न भी जिनके सामने है, उनके लिये तो चन्द्रमाके ह्वाप्न-विकासके 
तुल्य) सू्यके उदय-अस्तकी तरह दिन-रात, जन्म-मरण) समुद्रके ज्यार-माठा; सोभे- 
जागने तथा ग्रीप्म) वर्षा; शरद) हेमन्त, शिशिर, बसन्‍्त ऋतुके परिवर्तेनके तुल्य 
सष्टिप्रल्यकी परम्परा चलती है। 
संगरके सबसे प्राचीन ग्रन्थ अपोरुषेय अनादि वेद कहते हैं--- 
सूर्याचन्द्रमसी धाता यथापूर्वमकल्पयत | ( तै० आ० १०। १। १४ ) 


“घताने यथापूर्व ही सूर्य-चन्द्रका निर्माण किया ।? महादाशनिक भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण गीतार्मे कहते हँ--- 


'सूतग्रामः स एवाय भृत्वा भूत्वा प्रलीयते ।! ( ८। १९) 

ये वे ही भूतग्राम पुनः उत्पन्न होकर प्रढीन होते हैं। यह प्रपश्च प्रवृत्ति 

निरुद्देश नहीं है | जड प्रकृतिका खतन्त्र कोई उद्देश्य नहीं होता | उद्देय चेतन- 

का ही होता है। अनादि अविद्या काम-कर्मबद्ध जीवोंको भोग एवं अपवर्ग सम्पादन 
करना ही प्रकृतिप्रवर्तनका ईश्वरीय उद्देश्य है | 


मार््सीय विचार-धाराका आधार इतिहास छ्घुतम है । जिसमें कुछ 
शताब्दियोंसे ही मनुष्य संसारकी उत्पत्ति, वर्गसंबधेके इतिहासका प्रारम्भ और 
कुछ ही शताब्दियोंमें वर्गसंघषके इतिहासकी समातति भी हो जाती है। माक्सके 
मतानुसार कम्युनिष्ट-राज्य होते ही वर्ग-संघर्षकी समात्ति हो जाती है | इस वर्ग- 
संघर्षके भी वरिकासकी उत्तशेत्तर प्रगति क्‍यों नहीं होती, यह तो वे ही जान सकते 
हैं| यदि किसी भी सिद्धान्तके विरोधी कुछ लोग हो सकते हैं और उनकी संख्या 
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बढ़कर प्रतिवाद खड़ा हो जाता है, तो कम्युनिज्म ही इसका अपवाद क्यों ? उसके 
भी तो विरोधी हैं ही, उनकी भी संख्या बढ़ती ही है ! 
सिद्धान्ततस्तु-- 
सर्व क्षयान्ता निचया: पतनान्ताः समुच्छुयाः | 
संयोगा विप्रयोगान्ता मरणान्तं द्वि जीवितम ॥ 
( वाश्मी० रा० अयोध्या० १०५ । १६ ) 


संसारके सभी संग्रहोंका एक दिन क्षय होता है, सभी उत्थानोंका एक दिन 
पतन होता है; सभी संयोगोंका एक दिन वियोग होता है और सभी जीवनोंका एक 
दिन मरण होता है। फिर कम्युनि.्ट-राज्यया कभी अन्त न होगा यह कष्पना 
भी अन्ध-विश्वास ही है | यदि सब पुरानी वस्तुओंका विनाश होता है; तो 
कभी कम्युनिश्राज्य या वर्गनिहीन-राज्य भी पुराना होगा ओर इसका भी 
विनाश; ध्यंस किंवा, निर्वाण ध्रुव है | 

एंजिल्सके शब्दोंमें प्रकृति इन्द्रमानका परीक्षा्थल्ल है | यह 
मानना पड़ेगा कि आधुनिक प्रकृति-विज्ञनने इसके प्रभूत उदाहरण दिये हैं, 
जो प्रतिदिन बढ़ते जा रहे हैं ओर इस प्रकार यह प्रमाणित कर दिया है कि 
अन्तिम विश्लेषण करनेपर प्राकृतिक प्रक्रिया आतिमोतिक नहीं वल्कि इन्द्वात्मक 
है| अनन्तकालसे यह किसी चित्रगतिसे नहीं घूमती; बल्कि इसवा एक इतिहास 
है । यहाँ डाविनका नाम सर्वप्रथम है; जिसने यह प्रमाणित कर कि आजका 
सावयव संसार उद्धिजपशु और इस प्रकार मनुष्य भी कोटिश! वर्षोंकी विकास- 
क्रियाका परिणाम है; प्रकृतिकी आतिमोतिक कब्पनापर प्रचण्ड प्रहार किया । 
वह कहता है--“भूतविज्ञानमें प्रत्येक परिवर्तन परिणामका गुणमें परिवर्तन 
है| यह परिमाण किसी-न-किसी प्रकारकी गतिका परिमाण है; जो या तो 
वस्तुविशेषमें बतमान है या उसको दी जाती है। उदाहरणाथ पानीके उत्तापको 
एक सीमातक बढ़ाते हुए उसकी द्रवावश्थापर कोई प्रभाव नहीं पड़ता | लेकिन 
ज्यों-ज्यों यह उत्ताप घटता या बढ़ता है; एक क्षण आता है; जब पानीकी अवश्था- 
में परिवर्तन होता है ओर एक दशामें यह भाप बन जाता है और दूसरी दशामें 
बे । किसी प्लेटिनमके तारकों गर्म करनेके लिये कि वह चमक सके एक 
निश्चित परिमाणकी बिजली आवश्यक है | हर खनिज्न पदाथके गलनेका एक 
विशेष उत्ताप होता है | हर वायबीय पदार्थके हिये एक निश्चित बिन्दु है, 
जब कि उचित ठंढक ओर दबावके प्रयोगसे उसको तरल पदार्थमं परिणत किया 
ला सकता है । पदार्थ-विज्ञानमें जिनको स्थिरसंज्ञषक माना जाता है; अधिकांश 
क्षेत्रमे वे ही विन्दु हैं, जब गति या विन्दुके हाससे वस्तुविशेषमें गुणात्मक परिवरतंन 
होता है | ऐसी स्थिर संज्ञाका उदाहरण है वह कोण; जिसपर आलोक रश्िसि- 
का परिवर्तन होकर सीधा प्रतिफलन होता है ।? 


ह (पे 
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रतायन-दास््रपर विचार करते हुए एंजिल्स आगे चलकर कहता है-*रसायन- 
शासत्रके विज्ञनका सार यह है कि वस्तुओंम णरिमाणात्मक परिवर्तेनके फल्खरूप 
उसके गुण में परिवर्तन होता है । हीगेढको इसका ज्ञान था| अम्छजन; यदि इसके अगुमें 
दो न होकर तीन परमाणु हो, तो यह ओजोन बन जाता है जिसका गुण साधारण 
अम्लजनसे भिन्न है। आतिभोतिकवादके विरुद्ध इन्द्रमान यह संभझता है कि सब 
वस्तुओंमें तथा दृश्यगत घयनाओं में अन्तर्विरोध वर्तमान हैः क्योंकि इनमें एक भावात्मक 
और दूसरा अभावाव्मक कोण है | एक भूत तथा भविष्य है | इनमें कुछ विकास 
हो रहा है, परिमाणात्मक परिवरतनोंकी गुणात्मक परिवरतनोंमें परिणति हो रही है। 
विकास क्रियादी भीतरी बात है इन विरोधियोंका संघर्ष) पुराने और नयेमें। जिसका 
विनाश हो रहा है ओर जन्म हो रहा है; उसमें; जो अद्श्य हो रहा है तथा जिसका 
विकास हो रहा है, उसमें । 


आधुनिक विज्ञान कोई ऐसी चीज नहीं है, जो इदमित्यं सही हो ओर उसके 
आधघारपर आत्म; धर्म तथा ईश्वरकी समस्या हल की जा सके। उसके सम्बन्धर्म 
कितने ही विकल्प हैं| छाड केल्विनकी घोषणा थी कि वे ऐसा माव समझनेमें 
असमर्थ ये; जिसको वे यन्त्र-रचनामें परिणत न कर सके | परंतु अब तो 





केन्द्रार्षण, का और दिकमम्बन्धी विचारतक बदल गये ! गणित तथा 
पदार्थ-विज्ञानमें बहुत-से सिद्धान्त ऐसे हैं, जो परस्पर विरोधी हैं। उदाहरणार्थ 
पहले यूक्लिडके स्वतःसिद्ध नियम अनिवार्य विचार-तल् माने जाते थे; परंतु 
सालिवानके अनुसार अब वह पुरानी वस्तु हे गयी । उनका कहना है आजसे सौ 
व पृव लोवाशेफ्स्की नामक रूसीने और बोलीयाई नामक हंगेरियनने यह ज! 
लिया था कि यूक्लिडका रेखागणित अविवेच्य आवश्यकताका स्थान नहीं छे सकता । दो 
हजार वर्षतक यूक्लिडके सिद्धान्तोने निर्विरोध राज्य कि किया; सभी वेश्ानिक उन्हें 
जितना मनुष्योके लिये; उतना ही देवताओंके या ईश्वरके लिये भी आवश्यक 
मानते थे। उस समय लोवाशेफ्स्की तथा बोलियायीको छोग विक्षिम्त कहते थे | 
महान्‌ विद्वान गाँसतकको जो ख़यं इसे समझ चुका था, अपना आविष्कार प्रकाशित 
करनेका साइस न हो सक परंतु अन्तर छोआरेफ्स्की आदिकी बात मान्य हुई । 





साल्विनके अनुसार “आज जन रेखागणितकार रीमानके रेखा-गणितसे 
ही अनेक प्रश्नोंका निर्णय होता है |! अब वैज्ञानिकॉंकी विश्वास हो गया कि जिस 
दिकयें हमारा अस्तित्व है; वह यूक्छिडके रेखा-गणितके नियमोंपर नहीं चलती) 
रीमानके दो रेखागणितके नियमोपर चलती है। आज पहलेके सिद्धान्तेंके विपरीत 
मान्यता है कि दिकका विस्तार असीम नहीं; सीमित है। दो विन्दुओंके बीचका 


०-२ तन मनन मनन नियम तन ता तट गत गत एप निज" तप 


गा मो न कम मनन विन्दुअंक बीचका 
न्यूनतम अन्तर ऋजु रेखा नहीं; एक त्रिकोणके तीनों कोण सम्मिलित होकर दो 
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समकोण नहीं बनाते | प्रकाशकी किरणें ऋजु रेखार्भोमें नहीं फेलतीं | जिस वस्तुपर 
प्रकाश-रश्मि पड़ती है उसपर दवाव डालती है। सीमित एवं गोछाकार दिकका आकार 
निरन्तर तेजीसे बढ़ता जा रहा है | दिक पारिमाणिक नहीं | एक परमाणुका प्रभाव 
सम्पूर्ण विश्वपर रहता है। परमाणुमें एलेक्ट्रान (परमाणुका अखिर शक्तिकण ), प्रोयन 
( केन्द्रित शक्तिसमूह ) के चारों ओर घूमे हुए बिना ही बीचके खानकी यात्राके एक 
मार्ग-चिह्से दूसरे माग-चक्रमें पहुँच जाताहै | आज तो विज्ञान-वेत्ताओंने विद्युत्‌कण 
को स्वेच्छाचारी भी मान लिया है; बिससे यन्त्रवादका बिल्कुछ ही नाश हो जाता है। 
जित आइजक न्यूथनके केन्द्रिय आकर्षणका सिद्धान्त आज भी श्रद्धासे 
पढ़ाया जाता है; उसीके सम्बन्धमें सालिवानका कहना है कि न्यूटनका यह आविष्कार 
और इसकी पुष्टि मानुषी बुद्धिकी चरम कृति समझी जाती थी; तो भी आज हम 
केन्द्रियाकपणकी व्याख्या सवंथा भिन्न परिभाषाद्वारा करते हैं | इस विषयपर हमारा 
सम्पूर्ण दश्टिकोण न्‍्यूटनके दृष्टिकोणसे जड़से ही मिन्न है। न्यूटनके तिद्धान्तकों छागू 
करनेसे कई अंशोंमे वह अवास्तविक ओर अशुद्ध ठहरता है | आज बह प्रणाली 
जड़ ओर शाखासहित उखाड़ फेंकी गयी, जिसकी नींवपर इस सिद्धान्तकों खड़ा 
किया गया था । 


इस तरह आजके पाठशग्रन्थोंमे पढ़ाया जाता कि प्रथ्वीमें गम्भीर प्रवेश 
करनेवाली प्रकाशरर्मियाँ दूरवर्ती तारक गर्णोंके स्तरपर हो रहे द्रव्यनिर्माणकी 
उपज हैं | दूसरे सिद्धान्तद्वारा इसी प्रकारक्की उपजका कारण द्रव्यनाश बतलाया 
जाता है; जो कि ठीक पू्वके विपरीत है । एक ऐिद्धान्तके अनुसार अस्थिर 
विद्यतूकण तरज्का गुण रखते हैं; दूसरे सिद्धान्तके अनुसार क्णोंका इनमेंसे 
किसीका भी त्यागना सम्भव नहीं। क्योंकि कुछ घट्नाओंकी व्याख्या पहले 
सिद्धान्तानुसार होती है; कुछका दूसरे ही द्वारा | मनोविशानके क्षेत्रमें भी 
परस्परविरोधी सिद्धान्तोप आधारित चार सम्प्रदाय बन गयी हैं । 
इनफ्रायड एटलर यूंग ओर स्टेक्क्रैलके सम्प्रदायमें बड़े-बड़े प्रतिभाशाली 
विद्वान्‌ अपने पक्षका समर्थन करते हैं। जीवशासत्रमे भी आकसिमिक परिवर्तनोंके 
प्रश्पर प्रो० वाइजमेन एवं लेमाकके अनुयायी एक दूसरेका निरन्तर विरोध करते 
हैं। एलोपथिकर्मे बी० सी० जी० के प्रामाणिक विद्वान्‌ पी० बी० बेजमिनके 
अनुसार बी० सी० जी० प्रभावशाली एवं निरापद यक्ष्मानिरोधक उपचार है | पर 
डाक्टर डब्ल्यू० एफ» ब्राडले (इंग्लेंड ) अभी भी इसे विवादास्पद ही समझते 
हैं | पाश्चात्य मनोविशनका प्रव्तक फ्रायड कहता है कि हिस्टीरियामें जो 
डाक्टर ओषघ देता है वह कोरा ठग है; किंतु सभी डाक्टर हिस्टीरियामें 
ओषध देते हैं। साल्वानके अनुसार सत्यसे वैज्ञनिकोंका वास्तविक अन्तिम 
अभिप्राय सुविधासे है । वैशानिक सैद्धान्तिक दृष्टिकोणसे अपने-आपको कुछ 
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भी समझें, व/सतवमें वे क्रियासाधक होते हैं| अलेक्सिस केरठका कहना हैं कि 
गणित मोतिक ओर रसविज्ञान आवश्यक विज्ञान हैं) परंतु चेतन द्रव्योंकी 
खोजमें मूल प्रारम्मिक विज्ञनोंका खान (इन्हें प्राप्त नहीं हो सकता । उसके 
अनुसार मानव-जातिके दुड ओर पतित बड़ी संख्याके नियन्त्रण तथा मार्गदशनके 
लिये सात्विक आहार-विहारद्वारा आध्यात्मिक प्रवृत्तिवःले तपखियोंक्री एक अब्प 
संख्या बननी चाहिये--यह भारतीय ही सूझ है। 

अभी थोड़े ही दिन हुए डाक्टर लछोकी यह बात इंग्ठेंडकी विज्ञाम- 
परिषद्में दुहरायी गयी है कि आधुनिक विश्ञानकी सबसे बड़ी खोज यह है कि 
“अमी हमलोग कुछ मी नहीं जानते हैं ।? फिर विज्ञानके बलपर मास; एंजिल्सका 
सब कुछ जान सकनेका दावा करना निरादम्भ नहीं तो क्या है! जहाँ अभीतक 
अहंतत्त ओर महत्तत्वतक; शब्द; स्पर्श, रूप, रछ; गन्ध--हन मात्राओंकों जनमेमें 
विज्ञान सकछ नहीं हुआ है, फिर अहंतत्व, महत्तत्व ओर अव्यक्त प्रक्ृतिक्री 
बात तो दूरकी है। फिर “अणोरणीयान्‌” आत्मा और परमात्माको वैज्ञानिकोंकी 
यान्त्रिक कसौटीपर कसना केवल उपहासास्पद नहीं तो क्‍या है ! 
इसी प्रकार एंजिल्‍्स तथा मारक्मका इतिहास महान्‌ आए इतिहसकी अपेक्षा 
एक विकृृत अप्रामाणिक छुद्रतम इतिहास है; अतः इसके आधारपर संसारका 
खरूप निर्धारित नहीं हो सकता । डार्बिननें खयं ही अपने लिये अनेक विषयोंको 
अजेय माना है | उद्धिज) पद्चु ओर मनुष्योंद्ी विकास-कहानी खयं ही 
अप्रामाणिक है; फिर इसके द्वारा अतिभोतिकवादपर प्रचण्ड आयात आकाश- 
मुश्हिननके तुल्य है। 

हेतुविशेषोंसे बस्तुओंका रुपान्तरण होता है। किंतु वह रूपान्तरण 
वस्त्वन्तरण नहीं है । बर्फ हो जानेपर भी वस्तु जल ही रहता है । इसी तरह 
भाष बन जानेपर भी जलका अभाव नहीं हो गया | 'नासतो विद्यते भावः? 
का निश्चित सिद्धान्त सुस्थिर है । जेसे प्रसारित पट ओर संकुचित पटकी 
अवस्था-विशेष है, बसे ही बफे ओर भाफ-जलकी अवस्था-विशेष ही है । अन्य 
उदाहरण भी इस सिद्धान्तके विरोधी नहीं हैं। रसायनशासत्रके उदाहरण भी 
उक्त सिद्धान्तके बाधक नहीं हैं। अम्लजनके तीन परमाणुओंसे ओजोन बनता 
है, उसका गुण अम्लजनसे भिन्‍न होता है | इसी तरह नेयायिक्रोंके अनुसार 
दो परमाणुओंके दृबगुण बनते हैं; परंतु तीन परमाणुका कुछ भी नहीं बनता। 
छः परमाणुओंका त्रसरेणु बनता है, पॉँचका कुछ नहीं । ओषधोंकी मात्रा- 
भेदसे गुणभेद तो प्रसिद्ध ही है। प्रथकश्थक ओषधिओंके गुणोंसे सम्मिल्ति 
ओपषधियोंके गुणामें रंसगजनित विशेषता होती है । एक मात्रासे पानी; अन्नया 
दुग्ध शरीरके पोषक होते हैं ओर वे ही दूसरी मात्रासे शरीरके नाशक बन 
जाते हैं। ऐसी बातोंको अतिमोतिकवादके विरुद्ध समझना नितान्‍्त श्रम है। 
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वस्तुओं एवं घटनाओंमें अन्तर्विरोधकी कल्पना भी तत्वशूत्य है। 
भावात्मक अभावात्मक यदि क्रमिक हों तो उद्का विरोध कहा ही नहीं जा 
सकता; विरोध तो सम देश-कारूमें उसी वस्तुके भावामाबका होता है । 
भूत और भविष्य आविर्भाव-तिरोभाव पुराने-नये--ये सभी भिन्नकालिक होनेसे 
विरोधी हैं ही नहीं | पिता-पितामहादि प्राचीन; पुत्र-पोत्रादि नवीन। अध्यापक 
प्राचीन; छात्र नवीन! इनमें विरोध नहीं है; किंतु उपकार्योपकारभाव है। मनुष्यकी 
बैठने; लेटनें, चलने आदिमेंकई ढंगकी अवस्थाएं विकसित होती हैं; जो 
परस्पर एक दूसरेसे विलक्षण होती हैं | इसी तरह बीजके अवयवोंका बीज 
अड्डुर; नाल: स्कन्ध, शाखा, उपशाखा आदि अनेक अवख्ाएँ होती हैं, इनमें पूर्व- 
पूर्व अबथा उत्तरोत्र अवथाओंकी जननी है--सहायक है, विरोधकव्पना 
दूरभिसंधिपूण है | सिफ वर्गविद्वेष) वर्गविध्व॑ंस्के वाले कारनामेके समर्थनके लिये 
उसे दाशनिकरूप देनेका प्रयत्न किया जाता है | जेसे पिता अपने उत्तराधिकारी 
पुत्रके जन्मके लिये प्रयल्नशील होता है, उसी प्रकार कारण भी अपने उत्तराधिकारी 
कार्यके जन्मके लिये अनुकूल होता है । राजा शित्रि एवं दिलीपने तो खशरीर 
देकर भी कपोत तथा नन्दिनी गायकी रक्षाके लिये प्रयत्न किया था । यहाँ 
विरोध नहीं? किंतु उपकारकी भावना है । वस्तुस्थिति तो यह है कि 
विवर्धमान क्षीयमानका सहायक होता है, युवक बृद्धकी सेवासे अपनेको 
पुण्यात्मा मानता है। बलवान्‌ निरबलका विद्वान्‌ अविद्वानका। धनवान निर्धनका 
सहायक होता है--यही मानवता है । 


कहा जाता है कि ८इन्द्रमानके अनुसार निम्नस्तरसे ऊँचे स्तरपर विकासको 
इम साधारण पट-परिवर्तनके रूपमें नहीं देखते; बल्कि वस्तुओं और दृश्यगत 
घटनाओंमें वर्तमान विरोधके रूपमें तथा इन विरोधियोंकी बुनियादपर कायम 
दो बिपरीत गतियोंके संघषके रूपमें देखते हैं । लेनिनके शब्दोंमें इन्द्रमान 
वस्तुओंकी सत्ताके आन्तरिक विरोधका अध्ययन है । लेनिनके ही शब्दोंमे 
दन्द्रमान वस्तुआँकी सत्ताके आन्तरिक विरोधका अध्ययन है; ओर विकास 
विरोधियोंके संघर्षका नाम है | इन्द्रमान प्रतिदिनके साधारण त्कशास्रका स्थान नहीं 
ले सकता; जिस प्रकार बीजगणित या संख्यानुगणित अज्भंगणितका स्थान नहीं छे 
सकते । जिस प्रकार अड्भगणितकी सीमाके बाहरकी समस्याओंको हल करनेके लिये 
गणितकी उच्च शाखाओका प्रयोग किया जाता है; उदाहरणार्थ उन समस्याओंका 
जिनमें अज्ञात और परिवर्तनीय परिमाण या संख्या और उनके सम्बन्धोंका 
विचार होता है | उसी प्रकार इनन्द्रमान गतिशील सम्बन्धों ओर क्रियाओंका 
साधारण तकशासत्रके दायरेमें छानेका साधन है; क्योंकि साधारण तकशांख्तर 
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केवल स्थिर सम्वन्धीको लेकर चलता है; दस्द्रमान उसीको लेकर कार्यारम्भ 
करता है जिसको अपने दायरेके बाहर रख छोड़नेके लिये साधारण तकशास्त्र 
मजबूर है; वह यह कि किसी वस्तुको अपने ही द्वारा समझा नहीं जा सकता। 
इसको यों ही समझा जा सकता है कि यह और किसी बस्तुसे आया ओर 
किसी अन्य बस्तुकी ओर यह जा रहा है ओर इसकी गतिका कारण है इसके 
ओर इसके बहिराबेशनके बीचका एक क्रियाशीक सम्बन्ध । इसलिये इनन्द्रमान 
प्रयेक वलुकी अन्य वलुओंके बीच पारक्षरिक् क्रिया प्रतिक्रियाके फठखरूप 
गतिका मूतंरूप ही समझता है । प्रत्युवादक, विपरीतानुवर्तन, विरोध और 
संघर्ष ( जो परिवतेन और विकासका भी जनक है ) के बिना दन्द्रमान असम्भव 
हो जाता है| गति ओर उसके ख्पान्तके अध्ययनके लिये इन्द्रमान 
अद्यावश्यक है। लेकिन जहाँ रूप, सार सम्बन्ध विकार तुलनात्मकब्पसे 
नहीं होता; वहाँ साधारण तकंद्ासत्रका प्रयोग ही सिद्ध है । 

८दूत्द्वाव्मक भौतिकवाद मनुष्यके वास्तविक मौतिक अखिलके स्थूछ 
मत्यक्रों छेक़र चलता है। यह उस अतिमोतिकवादी तरीकोंका तिरस्कार करता है 
जो संसारके विषय एक कल्पित मतका प्रचार करना चाहता है; जेसे यह एक है 
या-अनेक, यह युक्त है या विच्छिन्न इत्यादि । प्रत्यक्षीकरण ओर प्रत्यक्षीभूत 
कव्यनाका रूप प्रतिविम्बका रूप है। दाइरी दुनियाका इन्द्ात्मक -भौतिकवाद 
इस ओर मी दृष्टि आकर्षित करता है कि यह मानक क्रियाशील है, यह 
निष्क्रिय प्रतिविम्बमात्र नहीं है। इसके अनुवार विचार; भूत जितका वास्तवेक 
अखिल है, जो क्रियाशील और इसलिये विकासमान है--कि सम्बन्धित सम्पूर्णता 
और जीवित मनुष्योंके बीच व्यावहारिक सम्बन्धका परिणाम है | यान्त्रिक 
भौतिक्वाद विश्वक्ने मशीनकी तरह एक प्रणालीबद्धरूपमं देखता है; जब कि 
इन्द्रात्मक मोतिकवाद इसको एक असीम सजनात्मक क्रियाके रुपमें देखता है ७? 

पूवोक्त युक्तियोंसे स्पष्ट है कि माक्सवादियोंका विरोध एक विचित्र वस्तुहैः 
जो कारणगत विरोधरूपसे उच्चस्तरीय विकासका कारण बनता है। अध्यात्मवादीको 
इसमें विरोधकी कोई बात ह्वी नहीं दीखती | जो एक साथ मिलवर कार्योत्यादक 
होते हैं; उन्हें अध्यात्मवादी सहयोगी ही कह ते हैं, विरोधी नहीं। अग्नि, जल; 
सत्व। रज, तम आदि परस्पर विरोधी तत्व भी सहयोगी होकर कार्यके जनक 
होते है, यह स्ग््ठ किया जा चुका है। साधारण तकशासत्र एवं दन्द्रमानका भेद भी 
वैसा ही है, जेसे मित्रातनय एवं वन्ध्यातनयका | कहना न होगा कि ऐसा कोई भी 
दन्द्रमानका विषय नहीं है; जो तकंशासत्रका विषय न हो । जो वस्तु अनादि 
अपोस्षेय) शास्त्रेकसमधिगम्य है; वह धर्म-बअह्यादि न त्कका विषय है) न दम्द्रमान- 
का। अतः “अज्लगणितक्रों सीमाके बाहरकी समस्याओंको हर करनेके लिये जेसे 
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आवश्यकता है। क्रिया कोई भी असीम नहीं होती। कर्म या क्रिया खयं क्षण-. 
भर ही होती है | हाँ; सहृश क्रियाओंका प्रवाह असीम हो सकता है, परंतु यह: 
असीमता मी तो प्रत्यक्ष नहीं है। अवीमताका अनुमान ही करना पड़ेगा। 
अनुमानका भी कोई निश्चित लिझ्ग नहीं है। संसारभरके प्रायः सभी अध्यात्मवादी 
सम्प्रदाय तथा बोद्ध योगाचार, सोतान्त्रिक। व्रभाषिक एवं माध्यमिकतक बन्धकों' 
अनादि किंतु सान्‍्त मानते हैँ । मगवान्‌ कृष्णकी गीता भी उसे अनन्त बतढाती- 
है। 'नान्तो न चादिन च प्रम्प्रतिष्ठा ( १५ | ३ ) | इस संसारका न अन्त है, न आदि 
है। अद्वेतवेइ/न्तके अनुसार अनादि होते हुए भी सान्‍्त है। गीताके बचनका 
अमभिप्राय यही है कि तच्-साक्षात्कार बिना इस संसारका अन्त नहीं होता । 
असीम भी हो; सजनशक्ति भी हो; तो भी; जडका प्रेरक-प्रवतेक चेतन आवश्यक 
ही है। किसी भी जडकी अनुकूछ स्नशक्ति बिना नियम्त्रणके स्वेथा 
अददृश्चर है। 

'मनुष्यके मानतिक तथा बाहरी वस्तुओंके संयोगजनित व्यवहारने यह 
सिद्ध किया कि जिस दिश्ामें प्राचीन मोतिकवादी सत्यकी खोजना चाहते थे 
वह वर्श नहीं है; उसको खोजनेके लिये दूसरी दिशाकों जाना पड़ेगा। मनुष्यका 
विचार जिस सत्यकों पहुँच तकता है, वह अनन्त कालके लिये सम्पूर्ण सत्य नहीं 
है, जिसका अस्तित्व ऐसे पुरुषके लिये है जो मनुष्यके राग-द्वेष ओर सप्तीमतासे 
मुक्त हो | जिस सत्यको मनुष्य पहुँच सकता है; वह उन सम्बन्धोका--जिनके. 
अन्तर मनुष्य जाता है, चल्ता-फिरता है ओर रहता है--एक विकासमान 
समन्वय हैं । यह आपेक्षिक सत्य है। क्‍योंकि यह कुछ पारस्परिक सम्वस्धों 
तथा क्रिया-प्रतिक्रियाओंका रूप है, जिनको हम उन सम्बन्धोंके अंदरसे ही 
देखते हैं। पुनः परिमाणकी दृष्टिसे मी यह आपेक्षिक है, क्योंकि इसमें सद्य 
वृद्धि होती रहती है ओर अधिकतर बवृद्धिप्राप्ति करनेकी इसमें शक्ति है | 
लेकिन गुणात्मक इृष्टिसे और तुलनात्मकरूपमें यह सत्यपूर्ण भी है | यद्यपि यह 
पूर्ण सत्य नहीं; तथापि जहॉतक यह प्रयोग सिद्ध है; वहाँतक यह सत्य ही है | 

“सिद्धान्त और प्रयोग, पूर्णता और अपेक्षिकता; पुरानी अवस्थाका जारी 
रहना ओर परिवर्तित होना; कायमी अवस्था ओर वृद्धि; इन विरोधियोंके एकल्वमें 
ही कान्टके पूर्व यान्त्रिक भोतिकवाद तथा द्वन्द्वात्मक मौतिकवादका प्रमेय है । 
एंजिल्सके शब्दोमें--“पिछछी सदीमे भोतिकवादका रूप यान्त्रिक होनेका कारण 
यह था कि उस समय प्रकृतिविजशानकी शाखाओंमें यन्त्रविज्ञानका ही काफी 
विस्तार हो चुका था | देकातेंके लिये पश्चु एक.मशीन-जेसा था । अठारहवीं 
सदीके भोतिकवादके छिये मनुष्य भी वेसे ही था । उस समयके फ्रांसीसी 
भौतिक्वादकी 'यह संकी्णता थी कि वह हर प्रक्रियाके सम्बन्धमें यन्त्रवादका 
प्रयोग करता था; चाहे वह रसायन-शात्त्र हो) चाहे जीव-प्रकृति; जिसके सम्बन्धमें 
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यान्त्रिक सिद्धान्त छागू है सही, लेकिन जिनका नियन्त्र॥ ओर उच्चकोटिके 
नियमोंद्ारा होता है| उसकी दूसरी संकी्णता यह है कि वह विश्व संसारको 
सक्रियरूपमें भूतके ऐतिहासिक विकासके रूपमें नहीं देखता | प्रकृतिकी अविराम 
गतिका ज्ञान तो लोगोंको था; लेकिन उस समयके विचारके अनुसार यह गति 
अनन्तकाल्से एक चक्रके आकारमें है ओर उन्हीं परिणामोंकरा बारंबार आविर्माव 
होता रहता है | यान्त्रिववाद एक यन्त्रचाठकका अनुमान करता है 
ओर इस प्रकार ईश्वर और अपकृतिवादकी पुनः सृष्टि करता है । वास्तविक 
परिवर्तनकी व्याख्या यह नहीं कर सकता । वास्तविक परिवर्तनका कारण है 
वस्तुको खयंगति। 

इन्द्रमानके संक्षित सूत्र १६ हैं--दीगेलके तकशाल्रके ऊपर 
लेनिनने १६ सूत्रोंका विस्तार किया है। बिनके अध्ययनसे दन्द्रमानको 
- समझसनेमें बहुत सहायता मिलती है। लेनिनके दब्दोंमें दृन्द्रमानका संक्षिप्त विवरण 
है, विरोधियोंका एकत्व | एक प्रकारते ये सोलहों सूत्र इसीके विशद विस्तार हैं । 
मनन-क्रियाका आरम्म होता है, विश्व-प्रक्रियापे | उसके कुछ विशिष्ट गु्णोंकी 
अलग करके उनके अलग रुपको ही ध्यानमें छाकर वस्तु ( कर्म ) को लेकर ही 
मनन-क्रियाका आरम्म है | इसलिये दवन्द्वात्तक्त मनम-क्रियाके लिये पहले 
आवश्यक है; वस्तुओंको ज्यों-की-त्यों उनके अछग रूपमें देखना । यही 'लेनिनका 
पहला सूत्र है--वस्तु निरीक्षण | * 

“लेकिन वस्तुतत््वके तोड़नेके पहले कदमको पूरा करना पड़ता है। दूसरे 
कदमसे इस दन्द्रमानका पुनर्निर्माण करके यदि विश्व संसार एक परिवतनशील 
प्रक्रिया है; जिसके अज्ज परस्पर सम्बन्धित हैं तो हम इनकी पहचान यो करते 
हैं कि मस्तिष्कमें इन आंशिक क्रियाओंको। यथा समाज डत्पादनके साधन 
परिवतेनशील वस्तु शब्दको अछूग कर छेते हैं | इनका हम नाम देते ईं-- 
पृथकित ( आइसोलेट्स ) | यह प्रथकित, पारिपाश्विक अवस्था ( बहिरावेष्टन ) वा 
खान) काल) भूतसे अछग कर लिया गया है | इसलिये खय॑ प्रथकित एक 
कव्पनामात्र है; क्‍योंकि हन्द्रात्मक इृश्सि पारिपार्थिक अवशस्थासे मुक्त कोई वस्तु 
रह नहीं सकती | लेकिन यह कल्पना भी वास्तविक ही है। इसलिये कि वस्तु- 
राज्यमें इसका अस्तित्व है । इन्द्रमानके अध्ययनका पहला कदम है इन 
पृथकितोंका खतन्त्ररूपसें अध्ययत करना और फ़िर उनको अपनी पारिया्शिक 
अवस्थासे संयुक्तकर इन्द्रमानका पुन्निर्माण करना। हसी प्रकार हम अति- 
भौतिकवादी अलछाहिदापनने और एकतरफापनेके ऊपर उठ सकते हैं और 
दुनियाको एक अन्‍्तःसम्बन्धित गतिके रुपमें देख सकते हैं। यही लेनिनका 
दूसरा सूत्र है | हमें प्रत्येक वस्तुके दूसरे बस्तुओंसे सम्बन्धोंकी विचित्रण और 
बरिपृूणताका विचार करना चाहिये 0”? 
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प्राचीन भोतिकवादी एज इनन्‍्द्वात्मक भोतिकवादी दोनोंहीकी खोजसे परमार्थ 
सत्य मिलनेवाल्य नहीं है| परमार्थ निःसीम सत्य एक ही है उसमें पूणता- 
अपूर्णताकी खिचड़ी नहीं है | उत्ती परमार्थ सत्यक्रा औपाधिक्रूप खप्नः 
शक्ति, रजतादिमें प्रातिभासिक सत्यरूपमें प्रस्फुटित होता है । व्यावहारिक 
आकाशादियें व्यावहारिक सत्यरूपमें प्रस्कुटित होता है। अत्यन्त अबराध्य वस्तु ही 
परमार्थ सत्य होती है, अतः परमार्थ सत्यका अनन्त एबं काछातीत होना 
खाभाविक है । अविचारित संधातग्राय मनुप्य भले ही अपेक्षिक सत्य हो) 
परंतु विचारनिर्णीत खरूप तो मनुष्योंका ही नहीं प्राणिमात्रका अनन्त सत्य 
ही है ओर इस अद्ृत मरत्य मनुष्य-देहादिसे ही सत्य अमृत प्राप्त करना 
जीवनका ध्येय है, यही बुद्धिमानोंकी मनीषाका माहत्य है-- 
एपा बुद्धिमतां बुद्धिमनीया च मनीषिणाम्‌। 
यत्सत्यमनृते नेह मत्यंनाप्लोति मामृतम्‌ ॥ 
(श्रीमद्भा० ११। २९२२ ) 
अठारहबीं सदीके भोतिकवादियोंसे बहुत पहले ईसाके भी बहुत पहले 
भगवान्‌ श्रीकृष्णने स्थूछदेह एवं इब्धथिय/ सन, बुद्धि प्राणादि युक्त सूक्ष्म 
शरीरको यन्त्र मानकर यन्त्रार्द जीवोंको ईश्वराधिष्ठित मायाद्वारा श्रमण करना 
माना है-- 
ईश्वर सर्वभूदानां हृद्देशेड्जुन तिष्ठति । 
आमयन्सर्वभूतानि यन्त्रार्ढानि मायया ॥ ( गीता १८ । ६१ ) 
शरीर, दिमाग आदिसे उत्तम यन्त्र अबतक कोई भी नहीं निकले हैं। 
बहिकि यों कहना चाहिये कि रेछ, तार; रेडियो, मोटर; हवाईजहाज एवं अन्य 
कारखानोंके मशीन-यन्त्र आदि सबका आविर्भाव करनेवाल मनुष्य शरीर, बुद्धि 
मज्तिष्क ही है। सुतरां इस सर्वोत्कृष्ठ यन्त्रका निर्माता तथा संचालक सर्वज्ञ 
ईश्वर ही है | वत्तुको स्वयंगति असिद्ध है। अचेतन रथादिकी गति चेतनाधिष्ठित 
ही होती है। अतः जछ वायु आदिकी प्रवृत्ति भी अन्वर्यामी चेतनसे अधिष्ठित 
ही होती है। यदि स्वयंगति भूत है तब उनसे स्वयं ही विलक्षण कार्योंकी 
उद्त्ति होनी चाहिये, फिर चेतन मनुष्यक्की इच्छानुसार जडभूतकी कार्योकारेण 
परिणति न होनी चाहिये | अग्नि; जल; वायुके तुल्य स्वयं गति होनेपर भी 
कार्यानुकूल गतिके लिये चेतन ईश्वर नियामक एवं व्यवस्थापकरूपसे 
आवश्यक है | द 
विरोधियोंके एकलके सम्बन्ध कहा जा चुका है कि भावः अभाव-जैसे 
विरोधियोंकी एकता सर्वधा अतम्मव तथा अददृष्ट है । अग्नि। जछ) सच, 
रज, तम-जैसे विरोधियोंका भी सहयोग होता है। एकता नहीं। वस्तु अर्थात्‌ 
कार्यसे मनन-क्रिया अर्थात्‌ शानका आरम्भ होता है?। यह कत्पना भी व्यर्थ 
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है। अनु पव-सिद्ध बात है क्लिप्जानाति; इच्छति, अथ करोति” ग्राणी किसी वस्तुकऋों 
जानता है; फिर इच्छा करता है; फिर कर्म करता है । किसी भी कर्मके लिये 
पहले सकलप अपेक्षित द्वोता हैं | पयतक्रतुभंवति तत्कम कुरुते ।! ( छा० उ० ) 
प्राणी जैसा संकल्प करता है; बेसा ही कर्म करता है--- 
संकल्पसूछः कामों वे यज्ञाः संकल्पसम्भवाः | 
ध्रतानि यमधर्माश्ल सर्वे संकल्पजा: स्खताः ॥ 
अकामस्य क्रिया काचिद इश्यते नेह कहिवित। 
यद्यद्धू. कुरुते.. किच्त्तत्तत्कामस्य चेशितम ॥ 
( मनुस्मृ० २ । ३-४ ) 
सभी काम संकब्पसे ही होते हैं ओर सकामकी ही क्रिया होती है | 
निःसंकल्प निष्कामकों कोई भी क्रिया कभी भी देखी नहीं जाती | विश्वनिर्माण 
भी ईश्वरीय संकल्प तथा चिकीर्षामूलक ही है । व्यवहारमें भी कोई शिल्यी 
पहले वस्तुकी कल्पना या संकल्प करता है, फिर इच्छा करता है। पुनः 
साधन-संग्रहपूवंक मनःस्थ वस्तुकों बाल्याकार देता है। लेनिनका सूत्र 
इस सहज खाभाविक व्यवहारका उल्लछड्डम करता है । बस्तु-तत्त्वको 
तोड़ना और पुनर्निर्माण करना यह इन्द्रवादी भाषा ही अरुड्गात है । 
पुननिमाण शब्द निर्मित बस्तुके ही पुनर्निर्माणके अर्थमें प्रयुक्त होता है 
नव निर्माण और पुनर्निमाणमें यही अन्तर है। मृत्पिण्डका विभाजन घट- 
निर्मागके लिये होता है | एक अवस्था हटनेपर ही दूसरी अवस्था आ सकती है | 
अतः; पिण्डावस्था हटती है; तब घटावस्था आती है। इस तरह कार्यात्रस्थासे 
पूर्व व्यवस्थाका प्रत्यावतन नहीं होता | देशकाछ तथा विविध सम्बन्धित पदार्थोंसे 
सम्बन्ध रहनेपर भी प्रथक्ल रहता ही है; वेशानिक विश्लेषण भी तभी सार्थक है। 
सम्मिलित, सम्बन्धित, अविविक्त भूमण्डल सूर्यमण्डलूमें विवेकद्वारा विभिन्‍न 
गुणधर्मयुक्त अनेक पदार्थ मिलते हैं। यों तो कारणरूपसे समीकी एकता है। 
पाथिवरूपसे अभिन्‍न होते हुए. भी छोहाय, सोना; चाँदी। पत्थर; मिट्टी आदि 
रूपसे भिन्‍नता मानना ही तच्बज्ञान है | अध्यात्मवादके लिये यह कोई नयी वस्तु 
नहीं है । वस्तुके यथार्थ जो भी दृष्टिकोण हो; उपयोगिताकी दृष्टिसे सभीपर विचार 
होना चाहिये । काकदन्तपरीक्षा, गर्दभरोमगणना आदि व्यथकी परीक्षाएँ: 
शेती हैं, वे अमान्य होती हैं । 
कह्दा जाता है कि “प्रत्येक वस्तु विराट विश्वप्रक्रियाका एक अड्ग है । इसकी 
प्रकृतिको इसकी रूपान्तरिक अवस्थासे अलग करके नहीं समझा जा सकता ।? 
यही लेनिनका तीसरा सूत्र है। हमें वस्तु या दृश्यगत घटनाओंके विकास 
इसकी अपनी गति, इसके अपने जीवन आददिका विचार करना चाहिये | 
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लेकिन यह विकास ऐसा नहीं है जो मनमानी ढंग्से। बिना किसी कारणके रहस्प- 
मयरूपमें होता है । विकास सदा बाहरी सम्बन्ध तथा आन्तरिक सम्बन्धोकी 
जाँचका है | हमें वस्तुकी अन्तर्विसेधी प्रवृत्तियों और दिशाओंकी खोज करनी 
चाहिये | यही छेनिनका चौथा सूत्र है। पाँचबोँ सूत्र है कि “हमें वस्तुको विरोधियोके 
एकत्व तथा योगफ़लके रूपमें देखना चाहिये |!” छठा सेजे है-इ्न 
विरोधियोंके पटविस्तार तथा संघर्षको हमें देखना चाहिये और सातवाँ सत्र 
वस्त॒के विश्लेषण तथा समन्‍्वयका एकीकरण है । आठवाँ सूत्र है--प्रस्येक वस्तुका 
सम्बन्ध न केवल बहुविध है बल्कि सार्वभोमिक है । प्रत्येक वस्तु प्रत्येक 
अन्य वस्तुसे सम्बन्धित है। नवाँ सूत्र न केवछ विपरीतोका एकत्व बल्कि 
प्रत्येक गुणका उसके विपरीतमें रूपान्तरित होना है। 


... दसवाँ सूत्र नये पाइवों और स्म्वन्धोके दृश्यगत होनेकी असीम क्रिया है। 
ग्यारहवाँ सूत्र है--मनुष्यद्वारा वस्तु, दृश्यः क्रिया इत्यादिके ज्ञानको गहराईमें ले 
जानेकी तथा बाह्यावरणसे तत्वपर और कम गददराईके तल्वसे अधिक गहराईके 
तत्वपर पहुँचनेकी असीस क्रिया | बारहवाँ सूत्र है-- सह अस्तिखसे कारय-कारणके 
सम्बन्धके पहुँचना | एक प्रकारके सम्बन्ध और पारस्परिक निर्मरतासे अधिक 
गहरा तथा अधिक व्यापक सम्बन्ध-तथा पारस्परिक निर्भरताकी ओर जाना । 
तेरहवाँ सूत्र निम्नस्तरसे ऊँचेस्तरपर विकासकी क्रियामें कुछ गु्णोकी पुनराद्ृत्ति है। 
चौदहवाँ सूत्र प्रतीयमानरूपसे पुराने रूपपर लौट जाना “प्रतिषेधका ग्रतिषेष! है ।?? 


रामराज्यकी दृष्टेमें प्रत्येक वस्तु महाविराटका ही अंश है। सता मूलके 
गुण-घर्म। शाखा-उपशाखाओंमें होने. उचित ही हैं| कारणकी अपेक्षा कार्योमें 
अनिव॑चनीय विलक्षणता भी होती ही है। स्पष्टतया स्पशद्दीन आकाशसे स्पर्शवान्‌ बायुकी 
रुपहदीनवायुसे रूपयान्‌ ते जकी उर्त्पात्ति स्पष्टरूपसे होती है। मनमानी ढंगसे विकास तो 
जडवादी ही मानते हैं | अध्यात्मवादी तो हरएक कार्यके साधारण, अधाघारण--- 
कई ढंगके कारण मानते हैं; परंतु सभी कारण दृष्ट ही नहीं, कुछ अच्ष्ट भी 
होते हैं | दिक/ काल: आकाश; ईश्वर, अपूर्व 'अद्ृ'” प्रागभावः प्रतिबन्धकाभाव 
आदि साधारण कारण होते हैं| उपादान, निरमित्त, सहकारी आदि अनेक असाधारण 
कारणका योग होता है, तभी कोई विकार सम्पन्न होता है। विरोधियेके एकत्व- 
की अपेक्षा रुहयोगियोंके सहयोगसे कार्यद्री उत्पत्ति कहना कहीं अधिक 
सद्गत है| 


विरोधियोंके संघर्षकी कल्पनाकी अपेक्षा यही कद्दना ठीक है कि किसी 
समान उद्देश्यकी सिद्धिके लिये विरोधी भी सहयोगी हो जाते हैं। विरोधियोंके 
रुंघर्षका सहयोगरूपमें परिवर्तन हुए. बिना दोमेंसे एकका विनाश ध्रुत्र है । फिर 
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विरोधियोंकी एकताका स्वप्न व्यर्थ ही है | संव्ष रहते हुए पदविस्तारकी कल्पना 
भी निराधार है। वस्तुके विश्लेषण तथा समस्वयका एकी करण क्रमेण विश्लेषण, वि भाजन 
तथा समन्वय हो सकता हैं; परंतु समकाल्‍ूमें -दोनोंका अखित्व तथा एक्रोकरण 
अस्त एवं अप्रमाणित है | 

प्रत्येक वस्तुके सम्बन्धोंका वहुविधत्, सार्वभोमत्व अंशतः टीक ही है; पर 
इसमें भी सहयोग विरोध तथा उदासीनताकों भी गिन लेना चाहिये | वाच्यत्व 
प्रमेयत्वादि तथा देशिक कालिक सा मोम सम्बन्ध अध्यात्यवादकों भी मान्य है । 
किंतु इससे कोई मार्क्सीय अभिप्राय नहीं सिद्ध होता । विररीतेंका एकत्व 
तथा प्रत्येक गुणका रूपान्तरित होना सारझूस्य दे । भाव-अमाब, सत्‌-अखत्‌ आदि 
विपरीतोंकी एकता असम्पव है; यह कहा जा चुका है । अग्नि, जछ, सतत, रज 
आदि विपरीतोंका एकल्व न कहकर सहयोग ही कहना ठीक हैं। कारणकी 
अपेक्षा कार्योम तथा अव्यसंख्यक्रोंकी अपेक्षा बहुसंख्यकोंमें गुणबरमंक्रा वेलक्षण्य 
अच्यात्मवादम मान्य है | मृत्तिकासे जलानयनका कार्य नहों सम्रन्न होता, 
मृत्तिकके कार्य घटसे वही कार्य सम्पन्न हो जाता है। तृण साधारण नगण्य 
तथा अल्यग्वक्ति होता है। पर वही सामूहिकरूपमें एकत्रित रज्जु बनकर दुरुच्छेद्र 
बन जाता है । 

वस्तुतः कारणमे भिन्न होकर का। नहीं होता; फिर भी व्ययहारमें 
कारण-कायका वेल्क्षण्य मान्य होता है। अतत्वभूत रज्जुसपंसे भी सत्य भय- 
कम्प आदि देखा जाता है। अतएव नये पाश्वों और सम्बन्धोंडी कल्पना 
निराधार है; क्योंकि अत्यन्त अविधमान कोई वस्तु या सम्बन्ध व्यक्त नहीं होता 
है । बथ्बीजमें जितनी शक्ति विद्यमान है; उतना ही विकास होता है। विकाम ही 
नहीं। किंतु विकायके साथ हास भी सुप्ट दिखायी देता है। संश्लेषण-विश्लेषणकी 
विचित्रतासे शक्तियोंमें विचित्रता मी परिलक्षित होती है। ओषधोंके संयोग-वियोग 
तथा पोधोंके कलम “जोड़” से तथा बीजोंके संस्कारसे विक्रासमें विचित्रता होती 
हैं; फिर भी विकास निस्सीम नहीं है । प्रत्येक वसस्‍्तुमें 'जायते असि वध॑ते' के 
बाद ही 'विपरिणमते अपक्षीयते एवं विनश्यति? की स्थिति आ जाती है | अर्थात्‌ 
उत्तत्ति वृद्धिक़ी एक सीमा है। उसके बाद ही विपरिगाम) अपक्षय एवं विनाश 
आ जाता है। व्यश्मिं जो गुण-घर्भ हैं, समष्टिमें मी उनका अस्तित्व रहता है| 
अतः शुद्ध खप्रकाश ब्रह्मातिरिक्त किसो भी वस्तुको निस्सीम नहीं कहा जा 
सकता | जब संसारमें सावयव पदार्थोंकी उ्तत्ति और विनाश दृष्ट है; तब सावयव 
विश्व-प्रपश्चकी मी उत्पत्ति तथा विनाश मानना अनिवार्य है। 

प्रवाह भी प्रवाहियोंसे भिन्‍न नहीं होता | दिन-रातका प्रवाह या बीजाडुरका 
प्रवाह एवं कम तथा देहोंका प्रवाह आदि सभी प्रवाह प्रवाहियोंके अनित्य होनेसे 
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अनिल ही हैं | जित वस्तुका प्रागमाव) प्रध्वंसामाव। अन्योग्यामाव तथा 
अत्यन्ताभाव बन सकता है, उस वस्तुको निस्सीम कहना उपहासास्पद ही है। 
जैसे अवादि परमागुकी इप्रामतता अग्निजस्थ पाकसे नष्ट होती है; अग्निसे दग्ध 
होनेसे अनादि बीजाहुरकी परम्परा टूट जाती है; उसी तरह विश्वप्रपश्चकी परम्परा 
भी काछसे क़िंवा तत्वज्ञानसे दूठ जाती है । माक्सबादी विश्वकी निस्सीमतामम 
प्रत्यक्ष-प्रमाण एन प्रत्यक्ष साथन-यन्त्रोंका प्रयोग वर्तमान कालके छिये जो 
भी करें; परंतु भविष्यके सम्बन्धमें तो प्रत्यक्ष या यन्त्र कथमपि सक़छ नहीं हो 
सकते । अनुमान कोई ऐसा निर्दोष नहीं है जिससे विश्वकी अनन्तता या 
निस्तीमता विदित हो सके। फिर क्रिया कोई भी चाहे वह प्रातिरिवक्त होया 
सामूहिक) निःसीम नहीं कही जा सकती | 

मनुष्यद्वारा वस्तु, दृश्य) क्रिया इत्यादिके शानकी गहराईमें ले जानेकी तथा 
बाह्मावरणसे तत्वपर और कम गहराईके तखसे अधिक गहराईपर पहुँचनेकी 
असीम क्रिवाकी बात भी कब्पना ही है। अतत्व अनात्मसम्बन्धी ज्ञन यद्यपि 
अब्पज्ञ जीवके छिये असीम ही है; फिर भी सर्दज्ञ ईश्वरके लिये वह भी निस्सीम 
नहीं | दूमरी दृष्टिसे ज्ञातहपसे तथा अज्ञातरूपसे सम्नी वस्तु साक्षी भास्य है-- 
४किंचिज्जानामि किंत्रिन्न जानामि? अमृकको नहीं जानता हूँ, अमुककों जानता हूँ- 
इस खरूपसे अज्ञानविषयतया या ज्ञानविषयतया सभी वस्तु साह्टीभास्य हैं | 
सर्वकारण सर्वाधिड़्ानहससे भी परम तत्वका ज्ञान अन्तिम ही तत्वज्ञान है। इसी 
ज्ञानके सम्बन्धमें गीसचार्यका कहना है-- 


यज्ज्ञास्वा नेह. भूयोउन्यज्ज्ञावव्यमवशिष्यते । 


. (७।२ ) 
जिसको जानकर पुनः अन्य कुछ भी ज्ञातव्य नहीं रता--- 
एतद्बुद्ध्वा बुद्धिमान्थात्कृतकृत्यक्ष भारत ॥ 
(१७५। २० ) 


इस तत्त्वको जानकर प्राणी बुद्धिमान होता है और कृतकृत्य हो जाता है। 
उपनिषदें भी कहती हैं--आत्माक्रे श्रवण, मनन) विज्ञानमें सबका अ्रवण। सनन 
तथा विज्ञान हो- जाता है--- 
आत्मनो वा अरे दशंनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेद॑ सर्व विदितम्‌ | 
(बृहदां० उपए० २। ४।५७५ ) 
जैसे प्ृथ्वीके विज्ञाससे पार्थिवतत्वः जलके विशानसे ज्लीयतत््व तरब्ड 
आदिका विज्ञान हो जाता है, वैसे ही सर्वकारण सर्वाधिष्ठानके विज्ञानसे सब कुछ 
विज्ञात हो जाता है । 
सहयोगियांका सहअस्तित्व तो सभी मानते हैं। विरोधियोंका भी सहअस्तित्व 
अगर माक्सवादको मान्य है, तब तो फिर मजदूर ओर मालिकका मी सहअस्तित्व 


मास दशन ७१३३ 


हो ही सकता है। किर माक्पंदादी चूहं, बिल्डीके तुस्य बर्गोक्ा अमिट विरोध 
क्यों मानते हैं ! । 

पारस्परिक सम्बन्ध तथा निर्मरताक़ी बात अच्छी है; पर खात्मनिर्भरताका 
भी महत्व नहीं भूलना चाहिये । परमुखपेक्षिता दोष भी है। अध्यात्मपक्ष 
माननेपर तो बाह्य साधनानपेक्षता बड़े ही महत्वकी वस्तु है। उत्तरोत्तर शान+ 
क्रिया, शक्तिका विकास हो रहा है; संसार उन्नतिके उच्च शिखरकी ओर बढ़ 
रहा है, इस विश्वासमें भी अन्धविश्वासका ही अंश अधिक है। स्तर-मेद होनेपर 
भिन्नता ही कहना चाहिये; पुनरावृत्ति नहीं। प्रतिषिवके प्रतिषिधकी माक्सवादी 
मान्यता अस्त है; यह पीछे दिखाया जा चुका है। अछुरके कारणभूत जोके 
दाने अद्भरके फछयूत जोंके दानोंसे सर्वथा मिन्न हैं। यह प्रतिषेषके प्रतिषेघका 
उदाहरण नहीं हो सकता | इसका शुद्ध उदाइरण पीछे दिखलाया जा चुका है । 

“पंद्रहवाँ सूत्र लेनिकका है--रूप ओर सार/ आवार और आकारके 
अंदर असिलका संघर्ष तथा इसका विपरीत | सोछहवाँ सूत्र है--परिमाणका 
गु्णोमें परिवर्तन तथा इसका विपरीत; व्याख्या ओर उदाहरण । जीव्रनका उदाहरण 
प्रकृतिके दन्द्रात्मक रूपपर स्पष्ट प्रकाश डालता है | अवयवके तथा कोषके 
जीवनमें जीवन ओर मृत्यु, आविभीव और तिरोभाव, अन्‍्तग्रहण तथा 
बहिमोंचन, भूत ओर शक्तिको ये पास-पास ही मिछते हैं तथा परस्पर 
संबिलष्ट रहते हैं| इसके अतिरिक्त पूँजीवादमें अन्तर्विरोधके तीन सूत्र हैं-- 
१. प्रत्येक मिन्न फेक्टरीमें उत्पादनका सुचारुूूपसे संघटन होता है 
और सामाजिक उत्पादन क्षेत्रमं अराजकताकी चेश की जाती है। 
२. एक ओर मशीनकी उलतति ओर उत्पादनका विस्तार प्रत्येक पूँजीवादी- 
के लिये बाध्यतामूककक नियम है। दूसरी ओर उद्योगढी रिजर्व 
सेनामें वृद्धि और सामयिक संकटठका बार-बार होना, ये उद्यादनके 
सस्न्ध पूँजीवीदी उत्पादन सम्बन्धोंके विरुद्ध विद्रोह करते हैं । 
३. समूर्ण पूँजीवादी प्रथामें एक ओर पूँजी ही सम्पत्ति है ओर दूसरी ओर 
उद्योगमें पूँजीक़ा प्रयोग किया जाता है यानी एक ओर बैंकमें एकत्रित पूँजी है 
और दूसरी ओर औद्योगिक पूँजी है। इस प्रमेदके उदाहरण हैं सूदजीवी, जिनकी 
जीविका है पूजीपर सूदद्वारा और दूसरे जो अपनी जीविका पूँजीके व्यावहारिक 
प्रयोगसे अजन करते हैं | ( छेनिन ) 

८हर प्रथा या क्रियाके आन्तरिक विरोधोंके रू ओर गुण मिन्न 
होते हैं । सब्हाराके अधिनाबकलमें राष्ट्रका छोगय भी विरोधका उदाहरण है, 
पर यही वर्ग-संघषके अन्तका कारण बन जाता है ओर इस प्रकार 
राष्ट्रका छोप होता है । आपेक्षिक ओर पूर्ण सत्य भी विरोधका उदाहरण है 
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विशिष्ट और व्यापकके सम्बन्धमं अन्तःप्रवेश भी विरोधका एक उदाहरण 
है। ( व्यापक साधारण ) के रुम्बन्धसे विच्छिन्न होकर विशिष्टका कोई अस्तित्व 
नहीं है ओर विशिष्ठेसे ही व्यापफका अखिल है | प्रत्येक व्यापकरूप केवल 
करीब-करीब ही सब विशिष्ट बरूुओंका अपनी व्यापकतामें व तकता है। और 
त्येक विशिष्ट वस्तु कुछ-त-कु छ व्यापक रूप ग्रहण करती है |?” 


अन्तर्विरोधपर बुखारिन 


“एक दूमरेकी विरेधी भिन्न कायकारी शक्तियाँ प्रथ्वीमें वर्तमान हैं । 
व्यतिक्रमके रुपमें' इन शक्तियोंका समीकरण होता है, तब विरामकी स्थिति होती 
है। यानी उनके वास्तविक दिरेधपर एक आवरण पड़ जाता है | लेकिन किसी 
एक शक्तिमें तनिक्मात्र परिवर्तन करनेंहीसे अन्तर्विरोधोंका पुनराभास होता है। 
और उस समीकरणका अन्त होता है ओर यदि एक नये समीकरणकी दष्टि होती 
है तो यह एक नये आधारपर यानी शक्तियोंके एक नये संयोगसे ही होती है । 
मार्क्सीय दन्दन्याय इस विरोधकों भुला नहीं देता; लेकिन सामाजिक 
4: विकासमें इस विरोधकी सुख्य स्थान नहीं देता। इतिहासके अध्ययनसे हम यह 
पाते हैं कि यद्यपि भिन्न देशोंमें भूगोल; जलवायु, उद्भिज्न, जंगम ओर प्राकृतिक 
सम्पदूमं परिवर्तन नहींके बराबर हुआ तथापि वहाँके सामाजिक सम्बन्धोंमें 
महान्‌ परिवर्तन हो गये, जेसे सामन्तप्रथाके ख्थानपर पूँजीवादकी स्थापना ।? 


रूप एवं सार आदिका संघर्ष तथा परिमाणका गुणमें परिवर्ततकी कव्पना 
निराधार है। जीवन-मृत्युका तिरोभाव-आविर्भाव, अन्तर्ग्रण तथा बहिरमोचन 
आदि कार ओर विष्रयमिन्न होनेसे विरोध या संघर्षका प्रश्न ही नहीं उठता | 
ये सब चीजें समान वस्तुके विषयमें समान कालूमें परस्पर विरुद्ध ठहरती हैं। 
काल्मेदसे किसी भी वख्ुका आविर्माव-तिरोमाब आदि निर्विरोध ही है। 
इसी तरह एक ही कालमें एकको मृत्यु अन्यका जन्म आदि होनेसे कोई विरोध 
नहीं होता । पूत्रगहीत वस्तुका बहिविमोचन, अग्रहीत वस्तुका ग्रहण भी 
परस्पर विरुद्ध नहीं है। अतः इसे संघर्ष नहीं कहा 'जा सकता । 
पूँजीवादके अन्तर्विरोधकी कल्पना भी अतात्विक ही है। रामराज्यप्रणालीसे 
उत्पादन तथा वितरणकी व्यवस्था होनेसे यह विरोध टिक ही नहीं सकता | घन 
एवं पूँजीका भेद सिद्धान्ततः अमान्य है । प्रजाके उपभोगार्थ उत्पादनसे भी छाभ 
आनुषज्जलिकरुपमें प्रात्त होता है| उत्पादन-कार्यमें छामके अनुसार कामके घंयेमें 
कम) मजदूरोंकी संख्याकी वृद्धि तथा मजद्रोंका भी उचित दर होनेसे न 
बेकारी ही रहेगी और न क्रयशक्तिमें ही कमी आयगी और न माछ्की खपतमें 
कोई गड़बड़ी होगी। भोगोपयोगी वस्तुओंका ही निर्माण करना और मजदूरोंके 
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समुन्नत जीवनस्तर बनानेकी जिम्मेदारी मालिकोपर होगी । व्यक्ति, समाज तथा 
सरकार--सभीका अनिवायरूपसे यह कत्तेव्य होगा कि वेकारी तथा 
आर्थिक असंतुलन स्ंथा दूर कर दिया जाय । विद्रोह भी प्रचारमूलक 
है, वास्तविक नहीं | वर्गपहयोगकी सम्मावनाका विस्तार हेनेसे 
विद्रोहह्ा अन्त हो सकता है । मशीरनोंकी उन्नति बाध्यतामूलक नहीं है; 
किंतु छोममूलक ही है। अन्ततोगल्ा मनुके सिद्धान्तानुसार महाय्त्रोंके 
निर्माणपर प्रतिबन्ध भी आवश्यक होगा। जेसे विश्वका संहारकारक एवं अनिष्ट- 
कारक होनेसे हाइड्रोजन बम आदिके विक्रासपर प्रतिबन्ध लगाना माक्सवादियों को 
भी आज आवश्यक प्रतीत हो रहा है; उसी तरह बेक़ारी एवं संघर्ष तथा 
व्यक्तितत' खतन्त्रताका नाश होनेसे महायन्त्रोपर भी प्रतिबन्ध लगाना 
आवश्यक होगा | 


अर्थ तथा औद्योगिक पँजीका आपसमें कार्यकारण भाव है। दोनोंका दोनों- 
से विस्तार होता है। उद्योगवृद्धिसे अर्थमें वृद्धि होती है। उससे उद्योगबृद्धिमें 
सहायता मिलती है। पूँजीपर सूद तो अब रूसमें भी मिलता है। पूंजी उस्ादन- 
साधन है, जेंसे सब उत्पादनोंसे छाम होता हैः वेसे ही पजीसे भी सूदके रूपमें 
राम होना उचित ही है। फिर रामराज्यकरी दृ्मिं तो कुसीदबत्ति निम्नकोटिका 
जीविका-साधन माना जाता है। प्रथाओं एवं क्रियाओंमें अन्तर्विरोध अप्रामाणिक 
है। स्वहाराके अधिनायकलमें राज्यलोपकी कल्पना तो अभी खप्न ही है। अभी 
तो सर्वहाराका अधिनायकत्व भीषण तानाशाही बन रहा है | सर्वहाराके 
अधिनायकलमें वर्गका लोप केवल डंडेके बलपर ग्रतीत होता है । वस्तुतः छेखन- 
भाषण प्रेतक्ी खतन्त्रता न होनेसे बर्गभेद व्यक्त नहीं हो पाता। जब' कभी 
अब्रकाश मिलेगा) वर्गभेद व्यक्त हो जायगा | मजदूर-किसान आदि समान वर्गर्म 
भी परस्पर संबर्ष चलता ही है | सोवियत रूसमें मी कम्युनिशेंमें स्थान ट्राटस्की 
आदिका भीषण संघर्ष विख्यात है । अपिक्षिक एवं पूर्ण सत्यको भी विषयमेद 
होनेसे विरोध असु्वत है | एक ही वस्तु आपेक्षित तथा पूर्ण सत्य नहीं हो सकती, 
यह कहा जा चुका है | व्यापकर्में कोई विरोध नहीं है-जैसे पश्ुत्वका गोलसे, 
मनुष्यत्वका ब्राह्मणखसे कोई विरोध नहीं। इसी प्रकार सभी व्यापक-व्याप्ये्मि 
अविरोध ही है। 


बुलारिनका यह कथन आंशिक सत्य है कि एक दूसरेके विरुद्ध मिन्न 
कार्यकारिणी शक्तियाँ प्रथ्वीपर वर्तमान हैं | यह कहना उचित है कि विचित्र 
विश्वमें विरोधिनी तथा अनुरोधिनी अनेक प्रकारकी शक्तियाँ वर्तमान हैं ) यदि 
विरोध ही जगतका तथ्य है; तब तो तहयोगमूलक कार्य ही नहीं होना चाहिये | 
क्रिंतु बैर, प्रेम, सहयोग, विरोध--समी संखारमें चडता है । सच्वादि गुण परस्पर 
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विरोधी होनेपर भी विमर्दवैचित्य, परस्पर सहकारसे वे भी कार्यक्षम होते हैं । 
गुणोंकी विष्रमतासे गुणोंमें सहकार होता है; समतामें विरोध होता है। सारी सृष्टि 
गु्णोंकी विषमता एवं सहकारके आधारपर ही टिकी है| परिणामी गुणोंका समता; 
विधमता--दोनों ही धर्म है। प्रल्यानुगुण कर्मो़ी अपैक्षासे समता तथा सूश्शिके 
अनुगुण कर्मोंसे विषमता होती है। संसारमें प्रेम, परोपकार, सहयोग खाभाविक 
है; विरोध, ध्वंस निम्मगामिनी प्रदृत्तियोंके परिणाम तथा पग्रामादिक हैं । 


वेदान्तकी दृष्टिले सभी चराचर विश्व विशेषतः प्राणिवर्ग परमेश्वरकी ही 
संतान है--“अमृतस्प पुत्रा: |? उनका तो समानता,खतन्त्रता; भ्रातृता ही मुख्य खभाव 
है। विरोध ही आवरणका कारण होता है। आवरण हटते ही विरोधका कहीं 
पता नहीं छगता--'उम्मा जे राम चरनरत बिगत काम मद क्रोध । निज प्रभुमय 
देखहिं जगत केहि सन करहि बिरोध ॥! जो जगत्‌की खाभाविक मूलभूत खाभाविक 
खितिको पहचानते हैं, वे लोग सम्यूण संसारको भगवद्गप ही देखते हैं। फिर वे 
किससे विरोध करें ? खाभावत्रिक खितिसे अविद्या, काम, कर्मद्वारा प्रच्युति होनेपर 
अविद्ा खार्थ आदिके जागरूक होनेपर फिर विरोध-वेमनस्य चलता है | तभी 
“जीवो जीवस्य जीवनम? जीवसे ही जीवका जीवन चलता है--यह धघर्म-प्रच्युतिमूलक 
मात्यन्याय फेलता है| स्पेन्सर आदिके संघर्षवादका अन्घानुकरण ही माक्सवादियोंका 
अन्तर्विरोध है | इसके अनुसार जो प्रबछ होगा उसीका जीवित रहना न्यायसिद्ध 
है | इसमें किसी गरीब कमजोरकी सहायता करना मूर्खता है। जो अपनेको 
बदली हुई परिस्ितिके अनुकूल नहीं बदल सकता वही गरीब है | उसपर दया 
करना बेकार है | परंतु आजके परस्पर सहकार सहयोगके जमानेमें यह एक अत्यन्त 
उपहासास्पद वस्तु है। 


इसी तरह “पुराने समीकरणका अन्त तथा नये समीकरणकों नये आधारपर 
शक्तियोंके नये संयोगसे सृष्टि होती हैः--यह कहना भी पिश्पेषण ही है। 
अभ्युदयानुगुण परिवर्तनमें नये संयोगों या नये परिणामोंका अज्जीकार सभीको 
सम्मत है ही | सामाजिक परिवर्तनोंका कारण ज्ञान; क्रिया; शक्तिका परिवत॑न ही 
है, ओर उनमें भी शान-शक्तिका विकास ही मुख्य है। भौगोलिक तथा वातावरणका 
परिवर्तन भी इन नये परिवतंनोंमें कारण होते हैं।जो लोग उत्पादन-साधमनोंके 
परिवितनोंके आधारपर ही सामाजिक परिवर्तन मानते हैं, उन्हें भी उत्पादन 
साधनोंके परिवर्तनका कारण ढूँढ़ना पड़ेगा और अन्ततोगला बुद्धिपर ही आना 
पड़ेगा । बुद्धिमें कारण शिक्षण तथा अभ्यास ही होता है | आरम्भमें शिक्षण; 
अन्तमें अभ्यास ओर अन्वेषणके ही प्राखर्यसे बुद्धिका विक्रास होता है । बुद्धि- 
विकाससे घन-धान्य-समृद्धेके कारण यन्त्रोका भी विकास होता है और उतके 
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बिना भी आध्यात्मिक) धार्मिक, सामाजिक क्षेत्रमें विकास होता है; इसीलिये करू 
कारखानोंके विकासके त्िना भी प्राचीन भारतमें आध्यात्मिक: धामिक; सामाजिक 
विकास उच्चकोटिका हुआ था | यद्यपि महययन्त्रोंका विकास प्राचीन कालमें भी हुआ था; 
तथापि उसका दुष्परिणाम देखकर उसे उपपातक निश्चितकर उसपर प्रतिबन्ध छगा दिया 
गया। फिर भी विशिष्ट शस्लासत्र, विमान; रथ तथा शिव्पकलादिका विकास मय; विश्व- 
कर्मादिद्वारा होता ही रहा | अतः यह नहीं कहा जा सकता कि भाष या बिजलीकी 
चकी तथा कपड़ों, छोह्टों, ताम्रादिके बड़े-बड़े कल-कारखानोंके विकास बिना 
धामिक; सामाजिक विकास या कोई उन्नति नहीं होगी । 


वस्तुतः व्यापक इतिशसके महान क्षेत्रमें स|मन्‍्तवाद और पूँजीवाद-जैसी 
प्रथाओंका कोई बड़ा महत्त्व नहीं है। प्रमाद-पुरुषार्थ, सुब्यवस्था-दुव्यंबस्थाके 
अनुकूल ही अनुकूल-प्रतिकूछ परिवर्तन होते रहते हैं | राक्संवादियोंके सामने 
केवल कुछ शताब्दियोंका ही इतिहास है | यदि शताब्दियोंके इतिहासमें इतने 
परिवर्तन हुए हैं, तो सहस्लाब्दियों एवं लक्षाब्दियोंके इतिह्ारुमें क्या-क्या परिवर्तन 
हुए होंगे, इसका भी तो विचार करना चाहिये | आस्तिकोंकी दृश्सि मनुष्यल्मेकमें 
ही नहीं, किंतु देबलोकके भी विकास तथा अभ्युदयकी पराकाष्ठा निर्धारित ही है, 
और परम उत्कर्ष केवल्य--अपवर्गका भी स्वरूप निश्चित है। तेत्तिरीय) बृहदा- 
रण्यक; कोषीतकि आदि उपनिषदों, इतिहास; पुराणोंमें ल्योकिक-पारलोकिक उन्नति 
तथा परम निःश्रेयसके स्वरूप निर्धारित हैं । अन्तमें कहा गया है कि अचिन्त्य 
अनन्त स्वरूपभूत परमानन्द सुधासिन्धुका एक तुषारमान्न आनन्द ही अनन्त 
ब्रह्माण्डके धर्मि्ठ सारवभीम सम्राट) मनुष्यगन्धर्व, देवगन्धव, कर्मदेव, आजानदेव/ 
इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति; ब्रह्मादिके उत्तरोत्तर प्रकृष्ट आनन्दके रूपमें वितरित होता 
है । मनुष्यलोकके उत्कषे-अपक्ेकी कोई ऐसी अवस्था नहीं जो इन करोड़ों वर्षोर्म 
न आयी हो; अतः शताब्दियोंकी परिवर्तनपरम्परा कोई अभूतपू घटना नहीं है। 


गुण-परिवर्तन 


“पूँजीवादमें समाज और प्रकृतिका विरोध तो विद्यमान रहता है; लेकिन इस 
विरोधके विशिष्टरूपका निराकरण होता है भोगोलिक परिवेष्टनके गुणोंद्वारा नहीं; 
बल्कि पूँजीवादके विकासके मूछ नियमोंके द्वारा | समाज अपने आन्तरिक 
नियमोंसे ओर अपनी उत्णदक-शक्तियोंके विकाससे हर विशेष सामाजिक 
संगठनोंके शेष साधनोंद्वारा अपने भोगोलिक परिवेश्नमें परिवर्तन करता है । 
जंगलोंकी कमी हो गयी है। पेड़ोके छणने ओर गिरानेपर नियन्त्रण रखा जाता 
है | कोयछा काफी नहीं है) पेट्रेल्यिम उसके स्थानपर इस्तेमाल किया जाता है । 
चमड़ा) रेशम) ऊनकी कमी है; अतः ये ऋत्िम उपायोंसे बनाये जाते हैं । 
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हवामें नमीक्ी कमी है, आबपाशीसे काम लिया जाता है। पश्च ओर वनस्पति 
जगतमें नये रूपमें प्रात दोते हैं। क्योंकि इनके नये किस्मड़ी सश्टि होती रहती है। 
यदि इतना होते हुए भी पूँजीवादी ट्माजमें प्राकृतिक परिवर्तन इतना सीमित है 
तो इसका कारण प्रकृति और समाजके विरोधमें नहीं मिलेगा; बल्कि पूँजीवादी 
उत्पादक सम्बन्धोमें मिलेगा जो उत्पादक-शक्तियोंका पूरा-पूरा विकास नहीं होने 
देता । समाजवादमें ही यह प्राकृतिक परिवर्तन पूर्णरूपमें सम्भव है, जिसमें 
मुनाफाके लिये नहीं; उपभोगके लिये पदार्थ बनाये जाते हैं| 

“किसी वस्तुकी मूछ गति ही उसके गुणका निर्देश करती है। भूत 
अपनी गतिसे ही अमंख्य गशुर्णोकी खष्टि करता है | मनुष्य, सामान्य 
जीवनकोीष जड पदार्थ--सभी एक ही मौतिक विकासकी चढ़ती सीढ़ीके कदम 
हैं ओर ये कदम मिन्न गुणसम्पन्न हैं। प्रत्येक गतिमें यान्त्रि गति सम्मिलित 
है और इसके कारण भूत कणोंकी सजावटमें मिन्नता आ जाती है ।इन यण्ज्रिक 
गतियोंकों समझना विज्ञानका पहला काम है; लेकिन यह केवल पहछा हो कदम है | 
यान्त्रिक गतिसे व्यापक गतिका अन्त नहीं हो जाता । गति केवल खान- 
परिवर्तनमात्र नहीं है | यन्त्र-राज्यसे ऊपर यह गुणका भी परिवर्तन है। यान्त्रिक 
गति हर उच्च प्रकारकी गतिका एक आवश्यक अज्ञ है; यद्यपि यह गतिके और 
गुणोंकी मी सृष्टि करती है। रासायनिक क्रियाके साथ उत्ताप और बैश्युतिक 
परिवर्तनका निरन्तर संयोग है । साववव जीवन बिना यान्त्रिक: कणिक, 
रासायनिक उत्ताप और बिजली सम्बन्धी परिवर्तनोंके असम्मव है । 
लेकिन प्रत्येक श्षेत्रोंमे इन समवतमान रूपोंसे मूलरूपके तत्वका भंडार 
चुक नहीं जाता । 

“इसमें कोई संदेह नहीं कि विशिष्ट गुणसम्पन्न भूतकी नथी 
अवस्थाका आविष्कार गतिके एक नये प्रकारका आविष्कार होगा । 
परिणामकी बृद्धिसे वस्तुविशेषका गुण अपने विपरीतमें परिवर्तित हो जाता है। 
जैसे; निर्विरोध प्रतियोगिता पूजीवादका ओर साधारणतः पण्य-उत्पादनका मौलिक 
गुण है। एकाथिकार इसका ठीक उल्टा है । लेकिन हम अपनी आँखके सामने 
प्रतियोगिताको एकराधिकारमें रूपान्तरित होते देख रहे हैं, जिससे बड़े पेमानेपर 
उत्यादनकी सृष्टि होकर छोटी फेक्टरियोँ दबती जा रही हैं और उत्पादन 
बड़े-्ते-बड़े पैमानेपर होकर अन्‍्तमें पूँजी और उत्पादनका इस प्रकार 
एकनत्रीकरण हो जाता है कि इसका परिणाम एकाधिकार हो जाता है|? 

( लेनिनका साम्राज्यवाद ) 


वस्तुतः समाज और प्रकृतिमें विरोध नहीं होता; क्योंकि प्रकृतिद्वारा 
समाजका विकास एवं उपोदवलन होता है; प्रकृतिसे ही सम्पूर्ण प्रकारकी सुविधा 
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प्रात होती है | समाजद्वारा उपयोग करते-करते जो प्राकृतिक वस्तुओंक्ी कमी 
होती है, इसे विरोध नहीं कशा जा सकता। प्रथ्वीसे घटादिका निर्माण होता है, 
मृत्तिक़का उपयोग होता है; फिर भी घठदि काय प्रह्ृतिविरोधी नहीं समझे जाते | 
कारणते कार्यक्रों उपति होती है; किंचित्‌ कारणांशका उसमें उपक्षय भी होता है | 
माता-पितासे संतानोंकी उत्तत्ति होती है, वहाँ भी किंडित्‌ उपक्षय होता है; तथापि 
यहाँ विरोध नहों समझा! जाता | जंगझछोंकी कमी रोकनेके लिये पेड़ लगाना तथा 
गिरानेपर नियस्त्रम करना; कोयलेकी कम्ती ह्ोनेपर पेट्रोलियमका प्रयोग आदि 
समाज अपना काम चहनेके लिये करता है, इसे विरोध-निराकरण नहीं कहा 
जा सऊता। अन्ततः प्राकृतिक परिवर्ततोंसे उन-ठन कमियोंकी पूर्ति होती है; 
जैसे खेतांकी उ्वराशक्ति अधिक फसल उपजानेसे नष्ट हो जाती है; तदर्थ कृत्रिम 
खाद डालते आदि उपायोसे उबरा शक्ति बढ़ायी जाती है | परंतु कुछ समय तक 
फ्सछ ने उपजानेसे या बाढ़ आदि प्राकृतिक परिवर्तनसे पुनः उवरा शक्तिकी 
वृद्धि हो जाती है | इसी तरह अतिवृष्टि, अनावृष्टि, भूकम्प, महामारी) युद्ध) खण्ड 
प्रलयादि द्वरशा प्राकृतिक परिवर्तन होता है। काल क्रमसे कितने ही अरण्य नगर तथा 
नगर अरू्य हो जाते हूँ। इन परिवर्तनोंकी दप्टिसे शताब्दि तथा सहस्वाब्दिका 
काल अत्यब्प है | 

पशुओं तथा वनश्षतिषोंके कृत्रिम कम एवं नस सुधारद्वारा नया रूप 
प्राप्त होता है; यह मनुष्यक्री कृतिकी विशेषता है | इसमें भी प्रकृतिके सहयोगसे 
ही काम चडता है | वस्तुतः ईश्वरका अंश ही जीव है । ईश्वरकी ज्ञान-क्रिया- 
शक्तिका ही अंश जीवको ज्ञान-क्रिया-शक्ति है; इसीलिये ईश्वरके तुल्य अनेक वस्तुओं- 
की निर्माणशक्ति मनुष्य आदि जीवोंमें मी उपलब्ध होती है। इस तरह प्राकृतिक 
वस्तुओंके कमी होनेपर मनुष्य प्राकृतिक बस्तुओंके सहारे प्रकारान्तरसे कमी पूरी 
करनेका प्रयत्न करता है । 


उत्यादक-शक्तियोंके विकासके मूरूमें समाजवाद या पूजीवाद : नहीं है | 
क्रिंवु आवश्यकताकी अनुभूति तथा तदनुकूछ प्रयत्नपरायणता ही है। इसीलिये 
वेदों, पुराणोंसे विदित होता है कि आध्यात्मिक घामिक विस्तारके समय मी उतद्यादक- 
शक्तियोंका पर्यात विक्राम था | फिर भी बेकारी आदिका कारण होनेसे उसे अधिक 
सार्वजनिक रूप नहीं दिया गया | आज भी सम्ताजवादी रूसकी अपेक्षा पूजीवादी 
अमेरिकार्मे उत्पादक-शक्तियोका कम विकास नहीं कहा ज्ञा सकता । समाजके 
उपभोगको ही लक्ष्य बनाकर उत्मादन साधनोंका विकास रामराज्यप्रणालीमें 
मान्य होता है; किंतु उससे मुनाफा आनुषक्षिक रूपमें ही प्रात होता है । उपमोग- 
से अधेक माल बननसे मालकी खप्तमें कमी होनेसे सुतरां उद्योगपतियोंकी 
अन्य अपेक्षित वस्तुओंक्रे उत्पादनमें प्रवृत्ति स्वाभाविक है। 
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भूतोंकी स्वयं गति असिद्ध है। अचेतनकी प्रवृत्ति चेतनसे ही अधिष्टित होती 
है | सच, रज आदि गुण; वायु) गेज, जल आदि भूतोंकी स्वयं गति नि्विवाद 
नहीं है । चेतनाधिष्ठित भूतोंकी गतिका भी गुणात्मक परिणाम सीमित है; 
निस्तीम नहीं । इसीलिये तैजस परिणाम चश्षुसे ही रूपका दर्शन होता के पार्थिव 
ब्राणेन्द्रिसि नहीं । इसीलिये भूतोंका गुणात्मक परिणाम होनेपर भी भूतोंसि 
चेतन्यकी उत्पत्ति नहीं होती है। जेंसे पटात्मक परिणामके लिये तन्तुमें ही शक्ति 
है, वायुमें नहीं । तिरसे ही तेल होता है, बाढूसे नहीं | उसी तरह जड़ भूतोंका 
शब्दादि गुण-परिणाम सम्भव है। किंतु चेतन्यभूतोंका परिणाम नहीं सिद्ध होता। 
भले ही भूत तथा भोतिक देह) दिमाग, मस्तिष्क आदिके होनेपर ही चेतन्यका 
उपलूम्प होता है, तथापि इतने मात्रसे चेंतन्य भूतका धर्म नहीं सिद्ध हो सकता 
क्योंकि यद अन्वयमात्रसे ही गुण-धर्मानणय हो तब तो आकाशके रहनेपर भी 
सब कार्य होते हैं, फिर तो गन्धादि भी आकाशके धर्म समझे जाने चाहिये । अतः 
अन्वय-व्यतिरिक--दोनोंके घटनेपर ही कारण-कार्यभाव या धर्म-धर्मीमावका 
निर्णय होता है । प्रस्तुत प्रसक्ृ्म अन्वय व्यभिचरित है। बटादिमें एवं मृत शरीरमें 
भूत रहता है, किंतु वहाँ चेतन्यका उपलम्म नहीं होता । 

(विशिष्ट अबखथायुक्त अन्नसे मदशक्तिकी तरह विशिष्ट अवस्थावाले 
भूतोंसे ही चेतन्यकी उत्पत्ति होती है?) यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 
अन्नमें मदशक्ति पहले भी रहती है | यह अनशनके पश्चात्‌ अन्न छेनेसे स्पष्ट प्रतीत 
होता है | यदि बादूमें तेछकी तरह वह पहले न हो तो किसी भी अवस्थामें उसका 
प्राकट्य नहीं हो सकता । भूतोंमें चेतन्यका अस्तित्व होता तो अवश्य ही वह 
घयादिमें भी उपलब्ध होता । व्यतिरिक तो सर्व॑था ही संदिग्ध रहता है| भूतोंके न रहनेपर 
चैतन्य रहता ही नहीं; इसीलिये अनुपलम्म है; अथवा रहता हुआ भी अभिव्यज्ञक 
भूत न होनेसे अनुपलूम्म होता है! सुस्पष्ट है कि लोहा, छक्कड़, तार आदि पार्थिव 
जलीय पदार्थ अग्निके अभिव्यज्ञक हैं| अतरव उनके न रहनेपर अग्निके रहते 
हुए भी अभिव्यक्ति नहीं होती | इसी तरह देह, दिछ, दिमाग आदि आत्मचैतन्यके 
व्यक्षक हैं; अतएब उनके न रहनेपर आत्मचैतन्यकी रहते हुए मी अभिव्यक्ति 
नहीं होती । 

भूतोंकी यान्त्रिक गति ओर व्यापक गतिमें वास्तविक भेद नहीं है । व्यष्टि चेतन 
मनुष्यादिद्वारा यान्त्रिक गति बनती है| समष्टि ईश्वर चेतनद्वारा व्यापक गति 
बनती है | सर्वथापि चेतनके बिना भूत या गुण किसीकी स्वाभावक गति नहीं हो 
सकती | गुशात्मक परिवर्तन भी यन्त्र-राज्यके बहिभूंत नहीं है | तन्तुसे पट) जलसे 
बफ या भाष आदिका निर्माण यान्त्रिक गतिसे सम्मन्‍्न होता ही है। वस्तुतः 
प्रत्यज्ञानुमानद्वारा विदित भूत ही प्रकृति नहीं है। किंतु प्रधयक्षानुमानसे अज्ञात 
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अपोरुषेय तथा आपष॑शास्रोंते विज्ञात भूत एवं उससे भी अधिक उच्च खरकी 
सतत, रक्त, तम आदिकी साम्यावस्थारूप प्रकृति अत्यधिक रद्ष्म है ओर उसका 
भण्डार रुचमुच अखण्ड है | उत्तीसे सत्र कमियोंक्री पूर्ति होदी रहती है| उसी 
कारण धरतीसे अगणित अपरिमित अन्नोंके उपजानेपर भी उसका भण्डार 
नहीं टूटता । 


उत्ताप एवं वैद्युतिक (परिवर्तन सबकी यान्त्रिक गतिपूर्वक् ही है। यह 
जैसे मान्य है, वेसे ही अन्य परिवर्तनोंमें मी ईश्वरीय या मानदीय यान्त्रिक गति ही 
काम देती है | इसीलिये विशिष्ट गुणसम्पन्न भूतकी प्रत्येक अवस्था चेतनद्वारा ही 
आविष्कृत होती है। विपरीत गुणमें परिवर्तन भी यान्त्रिक गतिका ही परिणाम 
है | निर्विरोध प्रतियोगिता या एकाघिकार अपनी-अपनी सीमामें गुण है। रास- 
राज्य-प्रणालीमें जहाँ विकासके लिये प्रतियोगिता गुण है वहाँ वह निःसीम भी 
नहीं है। इसीलिये तो महायतरोंके निर्मा णपर प्रतिबन्ध आवश्यक समझा गया है । 
प्रतियोगितापर भी नियन्त्रण अपेक्षित माना गया के उत्पादनके केन्द्रीयकरणकी 
अपेक्षा विकेम्द्रीकरणको रामराज्य-प्रणाडी अधिक महत्त देती है; परंतु तमाज- 
वादमें उल्टा महायन्त्रोंका अधिक्राधिक विकास करके छोटी फेक्टरियोंका अस्तित्व 
स्वथा ही समाप्त कर दिया जाता है। समाजवादियोंका फेसछा तो बंदरौँटका 
फैसला है | मजदूरों तथा छोटी फेक्टरियोंका पक्ष लेकर मिल्मालिकों एवं बढ़े- 
बढ़े कछ-कारखानोंको भर-बुरा कहते-कहते बड़े-छोटे सब कारखानों, मालिक- 
मजदूर, किसान; जरमींदार सभी मूमि-सम्पत्ति; उद्योग घंघोकों राष्ट्रियकरणके नाम- 
पर छीन लेते हैं । समाजवादी समाजके नामपर ऐसा भीषण तानाशाही एकाधि- 
कार स्थापित करते हैं कि सबकी भूमि, सम्पत्ति, कछ, कारखानोंकों छौनकर 
ठेखनः माषणकी स्वतन्त्रता छीनकर सभीको परतन्त्रताके बन्धनोंमें जकड़ देते हैं। 
कहा जाता है कि “गुणसे परिणामके परिवर्तनका साधारण उदाहरण है 
अच्छा बीज; जिप्के बोनेसे उपजका परिमाण बहुत बढ़ जाता है। इसी तरह 
रूसकी सामूहिक खेती इसका दूसरा उदाहरण है जिमके कारण भी उपज॒का परिमाण 
बहुत बढ़ जाता है। लेवीने गुणपरिवर्तनके सम्बन्ध वस्तुओंको दो श्रेणियोमें 
विभक्त किया है। कणिक ( वैयक्तिक) आगोमेटिक ) तथा सामूहिक ( स्टेटिस्टिकल) 
और शुण-परिवर्तनको चार श्रेणियोम विभक्त किया है । 


१-कणिकसे-कणिक । ( वेयक्तिः-से-वेयक्तिक ) २-सामूहिक-से-स/मूहिक | 
३-कणिकसे सामूहिक | ४-सामूहिकसे कणिक | 
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उदाहरण १ ( के ) मनुष्यकी बाल्यावस्थासे बृद्धावस्था । 
( ख ) खनिज पदार्थ--प्राकतिक अवस्थासे व्यावद्ञरिक 
बस्तुके रुपमें | 
(ग) जमीमका ढुकड़ा जिसका व्यावहारिक मूल्य 
सामाजिक विकांसके कारण बढ़ गया हो । 
२ आस्ट्रेल्यामें भेजा गया खरगोशका पहला जोड़ा, जहाँ अब 
उनका ढ़ेर एक उत्पात बन गया है | 
३ एक धूपका “दिन! बहुत-से धूपके दिन सूखा | 
४ इसमें सभी वे उदाहरण हैं. जिनमें समूह टूटकर अछग-अछूग 
हो जाते हैं, जेसे एक परिवारका टूटना | 


“परिवर्तनकी कल्पनाके लिये ये उदाहरण सहायक हैं, लेकिन यह ध्यान रहे 
कि ये सभी उदाहरण दन्द्वात्मक परिवर्तनके उदाहरण नहीं | इसी प्रकार लेवीने 
उद्धिजराजके दो उदाहरण दिये हैं। १--जंगलम शलोतोंके पास एक प्रकारकी 
काई जमती है स्फेगमनसास) जो घीरे-घीरे जंगलकों उजाड़ देती है । 
२--एक झीछ है। उसकी तहपर उद्धिज सड़ते रहते हैं । तह ऊपरको 
उठती है ओर उसकी सतहपर लता तैरने छगती है। झील दलदल बन जाती है | 
ढछताओंकी जड़ें जमकर धीरे-धीरे घासका मैदान बन जाती है। हवाके झोंकोंसे बीज 
उड़कर लगनेसे पे इ-पोदे जम बाते हैं; फिर एक जंगल बन जाता है |?! 

अच्छे बीजसे, अच्छे खेतसे, अच्छी खादसे भी; उपजके परिमाणका बढ़ना 
सवसम्मत है, परंतु यहाँ भी बीजादिकी अच्छाई रूप, गुणसे उपजका विस्तार 
होता है। यहाँ गुणका परिमाणके रूपसे परिवर्तन नहीं कहा जा सकता | गुण गुण 
ही रहता है; वह गुण रहकर ही उपजके परिसाणकी बृद्धिका कारण बनता है। 
दूसरी दृश्टिसि बीजादिकी अच्छाईसे उपजकी अच्छाई होती है, उपजक्ी अच्छाईके 
खरूपमें ही वस्‍्तुकी अच्छाई ओर संख्यावृद्धि आ जाती है। 


लेबीके गुण-परिवर्तनके कणिकसे कणिकका उदाहरण भी कोई चीज नहीं 
है। मनुष्यक्ी बाल्यावथ्थासे दुद्धावस्था, खनिज पदार्थोका प्राकृतिक अवस्थासे 
व्यावह्वारिक अवस्थाके रूपमें परिवर्तन होना, सोम।जिक विकासके कारण भूमिके 
हुकड़ेका व्यावहारिक मूल्य बढ़ जाना आदिका घडमाव-विकारमें अन्तर्भाव हो 
जाता है। बाल्यावस्थासे वृद्धावस्थाका परिवर्तन) बृद्धि और विपरिणामके भीतर ही 
है। दूसरा उदाहरण भी इसी तरहका है। तीसरा डदाहरण तो मॉँगपूर्तिक 
सिद्धाम्तानुमार माँग बढ़ जानेसे मूल्य बढ़ जाना है । 
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आस्ट्रेल्याके खरगोसके जेड़ेसे बहुत-से खरगोशोंका उत्मन्म हो जानो 
भी कौन-सी नयी बात है ! अनुकूछ परिखिति मिलनेसे कुत्ते; झूकरः मुर्गे आदि 
किसी भी जोड़ेसे सामूहिक विस्तार होता है । कृणिकसे सामूहिक परिवतमका 
उदाहरण भी इसी ढंगका है। “एक धूपका दिन साधारण हैः परंतु वही परिमाण- 
वी बृद्धिसे होकर बहुत-सा धूपका दिन सूखा बन जाता कै यह भी कोई चमत्कृति 
नहीं है। दीपक आदिरुपमें छोटी अग्नि वायुसे बुझा जाती है; बड़ी अग्निका वाउ 

दायक बन जाता है। मदु आतप रोचक होता है) तीब हो जानेपर वही उद्वेजक 

हो जाता है। अग्विका एक सीमाका संनिधान अनुकूछ होता हैः अन्य प्रकारका 
संनिधान मास्क हो जाता है | सामूहिकसे कणिकका उदाहरण) समूह हटकर अक्ा 
अढग हो जाना, परिवार टूटकर प्रथक्‌-पथक्‌ हो जाना आदि भी किसी सिद्धान्तका 
साधक नहीं है । विभाजनसे स्मूहका विशरण होना प्रटिद्ध है । 

इसी प्रकार लेवीका जंगलकी काईसे जंगलके उजड़ जानेका उदाहरण भी 
कोई अपूर्य नहीं है । शरीरसे द्वी उत्पन्न रोगके दवरा शरीरका नाश हो जाता है। 
कई छताओंके आश्रित हते ही दृक्ष नष्ट हो जाते हैं। किसी इक्षर ८४ बाँदाकी 
शाखा उत्पन्न हेनेसे वृक्ष नष्ट हो जता है। इसी प्रकार झीलका जंग वन जनेका 
उदाहरण भी साधारण ही है। इतना ही क्यों) भौगोलिक परिवर्तनोंसे जल खल+ 
खलमें जछ) पहाड़में समुद्र, समुद्रमें पहाड़ादि बनते ही रहते हैं। इन आघारोपर 
केवल कारणोंढी अपेक्षा कार्योंमें अनिब॑चनीय विलक्षणतामात्र सिद्ध होती हैः परंतु 
इनसे यह रिद्ध नहीं होता कि कारणमें अत्यन्त अविद्यमान कोई वस्तु कार्यरूपमें 
न्यक्त होती है। अतएव भूतसे चैतन्यकी अभिव्यक्ति आदि भी नहीं सिद्ध 
हो सकती | 

। ज्ञानका मूल लि 

मा््स॑वादी शञानकी परिभाषा करते हुए. कहते हैं कि “शर्त सम्बस्धोंवी 
चेतना: वस्तु विषय तथा आत्मविषयक जीवधारी मनुष्यके रूप इम ओर बाहरी 
दुनियाके सम्बन्धोंडी चेतना; बाहरी दुनियमि व्यापक और विशिष्ट तफगीलके बीच- 
का सम्बन्ध और दृ्टियूत वस्तु तथा उसकी कत्पनाके बीचका समन जिसमें 
और जिसके द्वारा हम अस्तित्वका अनुभव करते हैं। अपना अस्तित्व ओर बाहसे 


5. 


दुनियाका भी अस्तिल हम दृष्टिभूत वस्तुओं और उनकी कब्पनाओंमें ही अपने 
और बाहरी दुनियाके बीच समता ओर प्रमेर दोनोंका एक साथ अनुभव करते 
हैं । प्राकृतिक वास्तविकताकी बाहरी दुनियां और मननक्रियाकी भीतरी दुनियमि 
विविध प्रकार ओर परिणामकी समता और प्रभेदका मानस चित्रमें चित्रित कर 
सकना और इन सबको सम अस्तिख ( को एविजसीस ) और अनुवर्तद 
( सक्सेशन ) क्रिया, प्रतिक्रिया) परसपरक्रिया और कार्यकारण निर्भरताके उचित 


छ' 


सम्बस्धोंग सजाने और व्यवखित करनेका नाम ही जानना है 
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“सम्बन्धी चेतना ही ज्ञान है, विशेषकर वस्तु-जगतके अस्तित्वेकि बीचका 
तथा आत्ानुभूत ( इड्डिगत बह्तु, क्यमनाएँ आदि ) अस्तिलवोंके बीचका सम्बन्ध 
तथा इन दोनों जगतोंके बीचक्रे सम्बन्धी चेतना ही ज्ञान है। एक ओर 
इृष्टिकोणसे व्यावहारिक अर्थमें विचार वस्तु-जगत्‌को ठीक-ठीक प्रतिफलित 
और प्रतित्रिम्बित -करता है; इसकी निश्चयता ही ज्ञान है। भौतिकवादने 
प्रकृतिको क्रियाशील रूपमें माना ओर विचारको अक्रिय रूपमें, जिसका केबलमात्र 
काम था इन्द्रिबग्राह्म वस्तु भोकी ग्रहण करना तथा उसपर मन्थन करना । यह 
कान्‍्ट और कान्टके पश्चातके आदर्शवादी थे जिन्होंने मननशक्तिकी रचनात्मक 
क्रियापर जोर दिया, लेकिन इतना अधिक्र जोर दिया कि उसको बेहिसाब 
बढ़ा-चढ़ा दिया | 


८अंग्रेजी और फ्रांसीसी मोतिकबादने इस मूठ खीकृतिसे आरम्म किया कि 
विचारकी वस्तु ( विचारका कर्म ) का अस्तित्व विचारकर्ताके अस्तिखसे पहले है 
ओर तरिचारकर्ता इसकी अनुभूति प्राप्त करता है । लेकिन वह इससे आगे न 
बढ़ सके | हमास हवस ने इस मतऊो इन शब्दों में रखा है। “मनुष्यके विचारके सम्बन्ध- 
में, अछग-अछूग रूपमें इनमेंसे प्रत्येड़ वस्तु; हमारे शरीर ओर मनके बाहर किसी 
वस्तुक्े क्रिप्ती गुणका प्रतीक या प्रतिनिधि है; जो वम्तुकी मनुष्यकी इन्द्रियाँ- 
पर अपनी क्रियाकी विचिज्रतासे विविध दृश्योंकी सृष्टि करती है ( लिवायथन )। 
यह प्रइन भोतिकवादियोंके सामने इस रूपमें था कि इस ज्ञानकी उत्पत्ति 
इन्द्रियग्राह्म रूपेंके मूठ उद्दमश्थानसे हाकर एक विशेषशक्ति प्रज्ञाद्यारा होती है, 
लेकिन यह विशेषशक्ति क्‍या है; यही एक झगड़ेका विषय हो गया । आदर्शवादी 
इस मतका पोषण करते थे कि यह “प्रज्ञा? धर्मपण्डितोंकी आत्मा ही है जो एक 
अतिप्राकृतिक शक्ति है, जो इच्द्रियानुभूत मायावी रूपोंको परम ओर अनन्त सत्य- 
में परिणत करती है | मौतिकवादी इस मतके हिये झगड़ते रहे कि यह पपज्ञा 
कितनी ही रहस्यमयी हो, फिर भी यह प्राकृतिक ही है | 


प्रसिद्ध लेखक आनातोल फ्रांसने परिस्थितिकों इस तरह चित्रित किया है 
भमठकी दीवारके नीचे जहाँ छोटे बच्चे अपना खेल खेल रहे थे, इमारे साधुमित्र 
वहाँ एक ओर खेल खेल रहे थे जो उतना ही व्यर्थ था, लेकिन मैं वहाँ जा मिला 
क्योंकि समय बिताना ही चाहिये। इमारा खेल शब्दोंका खेल था जो हमारे गूढ मगज 
लेकिन सूक्ष्म दिमागके लिये सुखकर था, एक विचारदैलीको दूसरी विचारशलीके 
विरुद्ध उमाडनेवाछा था और उसने सारे ईसाई समाजमें हलचल मचा दी। 
इम दो विरोधी दलोंमें बट गये। एक दलूका कहना था कि सेवों ( फुछ ) के पहले सेव 
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जाति थी; केलाके पहले केछ जाति थी; भ्रश्चरित्र ओर छालची साधुओंके पहले 
साधु-जाति; छाठ्च तथा म्रश्चरित्रता थी ही | पीठपर लात जमानेके लिये छात 
भोर पीठसे पहले पीठ जमानेब्राछा छातनदासे ईंश्वरके अन्तःखल्में विद्यमान था |? 
भौर दूसरे दलने उत्तर दिया कि “नहीं; सेत्रोंते ही सेब जातिकी घ/रणा होती है; 
केलोंसे ही केछा जातिका अखित्व है। साधुओंसे ही साथु जाति; व्यछच तथा भ्रष्ट 
चरित्रताकी उत्पत्ति है। छात जमाने ओर खानेके बाद ही पीठपर छातका कोई 
अर्थ होता है। बस खिलाड़ी गरम हो गये ओर घूँगा चछने छगा। में दूसरे 
दलका पृष्ठ-योपक था; क्योंकि उसका मत मेरे लिये बुद्धिय्राह्म था ओर सोवासोंकी 
ब्रैठकने इस मतको अग्राह्म बनाया ( रिव्रोल्ट आफ एऐजिल्स )।? 

“प्रज्ञावादी दृष्टिकप्से वेशानिक जश्ञानका सिह है इसके प्रतिपाद्ोंकी 
व्यापफता ओर अधश्यम्भाविता। व्यापकताका अर्थ है कि सिद्धान्तका प्रयोग 
बिना ध्यतिक्रमके हमारे सब अनुभवरोपर हो सके ओर अवध्यम्माविताका अर्थ 
है कि सब मनुष्योंकी बुद्धि ऐसे सत्यको ग्रहण करनेके लिये उनको वाध्य करे । 
लेकिन प्रज्ञावादीको कार्यकारण-सम्बन्धोंका एक सूत्रवद्ध सिलसिला कहाँसे 
मिल जाता है; जो उनके अनुसार वस्तुओंके अ्रमपूर्ण चित्रोंके मूलमें है? 
इन विचारोंके स्पष्ट ओर खय॑ सिद्ध तथा तकंसक्त होनेसे ही ऐना क्‍यों 
अनुमान किया जाय कि ये बाहरी दुनियाकी सच्ची तस्वीरें हैँ ? 
लेनिनके शब्दोंमें इस रहस्यका इस प्रकार उद्घाटन हो जाता है । करोड़ों बार 
बुहरानेसे मनुष्यके अभ्यास ओर अनुमव चेतनामें तक संकेतका रूप घारण कर 
झेते हैं। तथाकथित तकमदइत विचारक्रे सावभोमरुपोका ऐतिहासिक आधार 
यही है ।” 

वस्तुतः यह परिभाषा अमस्योन्याश्रय-दोषसे युक्त है | शानका निश्चय 
होनेपर ही शन-सम्बन्धका निश्चय होगा और झ्न-सम्बन्ध निश्चय होनेसे 
ज्ञानका निश्चय होगा | साथ ही ज्ञान ओर चेतना-दोनों एक ही वस्तु है फिर 
ज्ान-सम्बन्धोंकी चेतना शान है।? इसका यह अर्थ हुआ कि ज्ञान-सम्बन्धोंका ज्ञान 
ही ज्ञान है। इस तरह आत्माश्रय दोष भी है। जबतक ज्ञान नहीं विदित है तब- 
तक शान-सम्बन्धोंका भी ज्ञान केसे होगा ! इसी प्रकार 'वस्तुविषयक्र। आत्म- 
विषयक तथा जीवधारी मनुष्यके रूप और बाहरी दुनियाक्रे चेतनाको शान 
कहते हैं?, यह परिभाषा भी अपूर्ण है। क्योंकि शञान ओर चेतना दोनों एक ही 
वस्तु हैं | फिर 'शानके लक्षणकी जिशासा अमुक सम्बन्धकी चेतना ज्ञान है?ः इतना 
कह देनेसे वह कैसे पूर्ण होगी ! इसके अतिरिक्त सुम्बन्ध-चेतना यदि ज्ञान है तो 
प्रदन होगा कि वस्तु-चेतना ज्ञान है या नहीं ! सम्बन्ध-चेतना ही वस्तुकी चेतना 
है, यह कहना भी असड्भत है, क्योंकि सम्बन्ध सम्बस्धीसे मिन्‍न ही होता है। 


सार रा० ३५-- 
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अतएव सम्बन्ध-सम्बन्धीका आधाराधेय भाव होता है। जेसे घट-शान पढ-ज्ञान- 
का लक्षण नहीं होता, उसी तरह वस्तु-सम्बन्ध-शान वस्तु-शानका लक्षण नहीं हो 
सकता । इसी प्रकार बाहरी दुनियाके व्यापक ओर विशिष्ट तफसीछोंके बीचका 
सम्बन्ध भी शान नहीं कहा जासकता। सम्बन्ध द्विष्ठ होता है; अर्थात्‌ दो सम्बन्धि- 
योंमें रहता है; जैसे संयोग । जिन दो वस्तुओंका संयोग होता है। उन दोनोंमें ही 
सम्बन्ध रहता है। ज्ञान आत्मामें ही रहता है। 
इसके अतिरिक्त सम्बन्ध खयं ही शेय पदार्थ है; उसका भी शान होता 
है; फिर वह खयं ही ज्ञान केसे हो जायगा ! इसी तरह 'दृष्टिभूत वस्तु तथा उसकी 
कल्पनाके बीचका सम्बन्ध जिसमें ओर जिसके द्वारा हम अस्तित्वका अनुभव 
करते हैं वह ज्ञान है?; यह मी कहना गरूत है। क्योंकि अनुभव भी तो ज्ञान ही 
है। चेतना; अनुभव) शान आदि पर्यायवाची शब्द हैं । उसी वस्तुका लछक्षण 
करनेमें उसीका उपयोग होना अयुक्त है । “भपने ओर बाहरी दुनियाके बीच 
समता और प्रभेद दोनोंका जिन दृष्टिभूत वस्तुओं ओर उनकी कल्पनाओंमें अनु- 
भव करते हैं वह ज्ञान है?, यह भी कहना अपर्याप्त है; क्‍योंकि दृष्टि ओर उनकी 
कल्पनाओंका भी अन्तर्भाव ज्ञानमें ही है । अतः जबतक ज्ञान या अनुमव या 
चेतनाका स्पष्ट लक्षण न हो जाय तबतक इन वाक्याडम्बरोंसे काम नहीं 
चल सकता | 
इसी तरह “मनन-क्रियाकी भीतरी दुनियामें विचिन्न प्रकार एवं परिमाणकी 
समता ओर प्रभेदका मान चित्रमें चित्रित कर सकना और इन सबको सम असखित्व 
और अनुवर्तनक्रिया; प्रतिक्रिया, परस्परक्रिया ओर कार्य-कारण-निर्भरताके उचित 
सम्बन्धोंमें सजाने तथा व्यवस्थित करनेका नाम ही ज्ञान है? यह कथन भी शब्दा- 
डम्बरको छोड़कर कुछ नहीं है। वस्तुतः कल्पना; मनन-क्रिया, चित्रण करना, 
सजाना आदि क्रिया कतृतन्त्र ही होती है; परंतु शान तो कृति ओर इच्छासे भी 
पहले होता है | इसीलिये “जानाति; इच्छति, अथ करोति? का व्यवहार होता है। 
अश्थांत्‌ कोई भी प्राणी जानता है; फिर इच्छा करता है, पुनश्र कर्म करता है। 
प्राणी जेसा संकल्प करता है, देसी ही क्रिया करता है-यह पीछे कहा जा चुका है । 
कोई भी क्रिया चाहे वह शारीरिक हो या मानसिक, कत्तकि परतत्त्र ही 
होती है । किंतु शान कर्ताकी इच्छापर निर्भर नहीं होता; प्रमाणकी उपश्थितिमें 
कर्ताकी इच्छा न होनेपर भी ज्ञान होता है । दुर्गन्‍्ध-शानको हम नहीं चाहते तब 
भी निर्दोष प्राणकी उपस्ितिमें दुर्गन्‍्ध रहनेपर ज्ञान अनिवार्य ही है; यहाँ कर्ताकी 
खतन्त्रता नहीं होती है। मानस परिणाम होनेपर भी मनन-क्रिया) भावना एवं शानमें 
यही भेद रहता है। बाहरी दुनियाकी वास्तविकता और भीतरी दुनियाकी समता 
तथा भिन्‍नताका मनमें चित्रण करना ज्ञाता या प्रमाताका काम हो सकता है । इन 
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सबका सम अखिल ओर अनुवर्तनक्रिया, प्रतिक्रिया ओर कार्य-कारणके उचित 
सन्बन्धों सजाने ओर व्यवस्थित करने आदिका काम भी प्रमाताका ही है; 
ज्ञानका नहीं | भोतिकवादियोंके यहाँ जीवित मनुष्य ही प्रमाता हो सकता है| देह- 
से भिन्न प्रमाता कोई आत्मा मारक्सवादियोंकों मान्य नहीं है | शान खब- 
प्रकाश है। व्यवस्थापन करना; सजाना आदि ज्ञानका काम नहीं होता । प्रमाण भी 
अज्ञात-ज्ञापक होता है; अकृतकारक नहीं | 

इसी तरह ५्सम्बन्धकी चेतना ही ज्ञान है या वस्तु-जगत॒के अस्तित्व॑कि 
बीचका तथा आत्मानुभूत अस्तिलोंके बीचका सम्बन्ध एवं इन दोनों जगतोंकि 
बीचके सम्बन्धोंके बीचकी चेतनाका नाम भी ज्ञान है?! यह भी कथन व्यर्थ है । 
क्योंकि वस्तुतः अखित्वका स्वतः सम्बन्ध नहीं होता । अस्तित्ववाली वस्तुओंका 
सम्बन्ध होता है ओर वे सम्बन्ध शेय एवं गुणविशेष होंते हैं, चेतना या ज्ञान 
नहीं | इसी प्रकार आत्मा मार्क्सवादमें देह-भिन्‍न है ही नहीं। अनुभव-जञानसे 
भिन्न कोई वस्तु नहीं होती, फिर आत्मानुभूत अस्तित्वोंका सम्बन्ध भी स्वयं 
अनुभवत्र या ज्ञानस्वरूप नहीं हों सकता । विचार वस्तु-जगत्‌को ठीक-टीक प्रति- 
फलित, प्रतिबिम्बित करता है; इसकी निश्चयता ही ज्ञान है । यहाँ भी वस्तुतः बस्तु- 
का अन्तःकरणमें प्रतिफलन या प्रतिबिम्बन ही विचार या निश्चय कहलाता है । 
यहाँ भी निश्चय; शान; विचारादि समानार्थक हैं। यहाँ भी अन्योन्याश्रय आदि दोष 
उपस्थित होते हैं । | 

भारतीय नेयायिक्रोकी दृष्टिसे स्वेव्यवहारहेतु आत्मगुणको ही ज्ञान 
माना जाता है। सुस्पष्ट है कि संसारके सभी व्यवह्वार तथा व्यापार ज्ञानमूलक हैं। 
संसारमें अकामकी कोई भी क्रिया नहीं होती ओर सभी काम संकल्पमूलक ही 
होते हैं । वेदान्तकी दृष्टिसे काम, संकल्यः विचिकित्सा; श्रद्धा, अश्रद्धा; ही; थी; 
भय--ये सभी मनके धर्म हैं | नेयायिकोंके तथा वेशेषिकोके अनुसार आत्मए्नः- 
संयोगसे उत्पन्न होनेवाले ये सब आत्माके ही गुण हैं । 


सामाजिक व्यवस्था 


कम्युनिष्ट यह मानते हैं कि ध्मनुष्य जिस किसी भी अवखामें रहा हो 
उसके समक्ष कुछ सिद्धान्त; नियम एवं आदशो रहे हैं? परंतु उनके मतानुसार 
धसमाजकी अवस्था बदलनेके साथ उनके सिद्धान्तों,, नियमों एवं आइशेमें मी 
परिवर्तन होता रहता है ।? उनकी इस मान्यताका मूल कारण यही हैं कि 'स्बश; 
स्वंशक्तिमान; विश्वलश्ट ईश्वर उनकी समझमें आता ही नहीं |? अतण्‌व सर्व 
देश-कालके अनुसार निर्धारित शाश्रत सिद्धान्त; संत्यों एवं नियमोंपर उनका 
विश्वास नहीं जमता | सबसे बड़ा दोष तो यह है कि थे परिसख्िति-परतन्त्र 
मनुष्योंकी परिस्थित्यनुसारिणी विचार-घाराओंको ही दर्शनोका खोत मानते हैं; 
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जो एक प्रामाणिकदी दृश्सि अत्यन्त देय एवं नगप्य है। वे कहते हैं कि 
“विचारोंके जीवनकी बदछती हुईं परिखितियाँ ही विभिन्‍न विचार-धाराएँ 
उतन्न करती हैं। किसी विशिष्ट समय क्री विशिष्ट परिस्थितियोंमें जीवनका विकास 
होनेसे विचारकोंके संस्कार एवं जिचारवाराएँ एक विशिष्ट मागपर ढछ जती हैं। 
वे तदनुमार ही सामाजिक एवं व्यक्तिगत जीवनके उद्देश्य एवं आदश निश्चित 
करनेका प्रयत्न करते हैं ।? उतके मतानुसार पसुकरात अरस्तूँ; अफलातून आदि 
दार्शनिकोंने भी अपनी जीवनस्थितिके अनुमार ही अपने विचार व्यक्त किये |? 

इन बातेंसे यह स्पष्ट हें कि इन विचारकोने प्रमाणके आधारपर तत््वकी 
हश्सि किसी नत्यवस्तुका विचार नहीं किया | माक्सकी भी यही हालत थी। वह 
भी गरीबोंकी श्रेशमें उत्तन्न हुआ था | अतः उसे भी अपनी परिश्थितिके अनुसार 
ही विचार करना पड़ा | इससे स्पष्ट है कि इन किन्‍्हीं भी विचारोंका वस्तु- 
घझ्ितिसे कोई सम्बन्ध नहीं । किंतु भारतीय दर्शनोंकी स्थिति ऐसी नहीं | यहाँ 
तसके सम्बन्ध परिख्ितिका प्रभाव रोककर भी प्रमाणके बल्से काम लिया जाता 
है। प्रामाणिक निर्णय अमीर-गरीब + सुखी-दखी; सम्पस्न-विप्न्‍्त) नोकर-मालिक- 
सबका एक-सा ही रहता है। आलोकसहकृत मनःसंयुक्त निर्दोब्चक्षुद्वारा सभी 
छोग रूपआन पदाथ के रुम्बन्धमें एक मत ही होंगे। उसी प्रब।र निर्दोष श्रोत्रादिसे 
दब्दादि ज्ञान भी सबको एक-से ही होंगे | इस सम्बन्ध परिस्थिति अकिंचित्वर ही 
रहेगी | इसीलिये शुक-जैंसे महावि रक्त: वस्ष्ठि-जेसे महान श्रोत्रिय एवं राम-जैसे 
सम्राट आदिकोंक्े घमं, दशन आदिके सम्बन्धर्मं शक ही ढंगके विचार थे। 
उनके तत्व-निर्णयपर परिस्थितियों या सम्पत्ति-विपत्ति आदिका कुछ भी 
प्रभाव नहीं पड़ता था । 

कम्युनिष्ट कहते हैं कि 'मनुप्य सर्वज्ञ परमेश्वर एवं शासत्रोंके अनुसार 
होनेवाली लामाजिक व्यवश्थापर संतुष्ट नहीं होता | अपनी व्यवस्थामें उसे न्रुटियाँ 
मालूम पड़ती हैं; वह उनमें परिवर्तन कर फिर आगे बढ़ता है । पुनश्च उनमें 
आनेत्राली रुकावर्टका अनुभव कर उसमें रहोबदलछ करता है | इस प्रकारके 
परिवतनोंसे ही विकास होता है।! परंतु अव्पज्ञ मनुष्यक्री बनायी हुईं व्यवस्थासे 
कभी भी शान्तिकी आशा नहों की जा सकती । माक्सवादी अपनी व्यवस्थाकों 
(अन्तिम व्यवा? कहते हैं । मजदूरों-जीपतियोके संघर्षको ही वे संघर्षकी 
अन्तिम कड़ी कहते हैं। परंतु विक्रास-क्रममें इसे भी अन्तिम केसे कहा जा 
सकता है १ वस्तुतः जसे समय-समथ्पर असत्य-अधमके विस्तारसे सत्य एवं घमम 
भी कुछ समयके डिये दब जाता है; तथापि अन्तमें सत्य ओर धर्सकी ही विजय 
होती है; वेसे ही ईश्वरीय व्यवस्था भी जो सवंशद्वारा सर्ददेश-काल एवं स्वहिटकी 
इृष्टिसि निर्धारित की गयी है; कमी-कभी दब-सी जाती है। पर अन्तमें उसीकी 
विजय एवं खिरता रहती है। अल्यशोद्वारा निर्धारित व्यवस्था थोड़े ही दिनोंमें 
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दोषपूर्ण प्रतीत होने छगती है। अतः उठते परिवर्नत आश्यक्र प्रतीत होता है। 
इस तरह कोई भी मनुष्य माक्सके सवान ही अपनी व्यवश्थाकों ही स्वोत्कृष्ट 
एवं अन्तिम समझता है; परंतु उससे भी उत्तम योजना लेकर दूसरे भी सामने 
आ ही जाते हैं। कई ताकिक बड़े-बड़े प्रयत्नसे दिव्य तकद्वारा कोई व्यवस्था 
उपश्ित करते हैं, पुनश्च उसपे मी अच्छः तक लेवर दुसरे महाशय सामने आ जे हैं-- 
यस्नेनानुमितो5प्यर्थ: कुशलेरनुसातृनिः । अभियुक्ततरेरन्येरन्यथवोपपाचते ॥ 
(बरह्म० शां० भा० १। १। ६१) 
पर ईश्वरीय व्यवस्था हजारों नहीं छाखों वर्षोसे सफल होती हुई चली 
आ रही है। संसारदी सभी सरकारोंने उसे मान्यता भी दी है। प्रायः सभी 
सरकारोंने व्यक्तियों एवं जातियोंगी घामिक खाधीनता एवं दायभाग 
आदिके सम्बन्धर्मं धार्मिक व्यवश्थाओंको स्वीकृत किया है | धर्म-नियन्त्रित 
मनुष्य सदा ही एक दूसरेका पोषक रहा | उच्छछुछ होते ही उससें 
मात्स्य्याय' फैल्हा और वह एक दूसरेका शोषक बन जाता है | उसी 
अवस्थामें प्रबल दुर्बलका घतफ बनता है। धनवान्‌$ शक्तिमान्‌ निर्धन 
एवं शक्तिहीनका शोषक या भक्षक बन जाता हैं। जीवरूपसे सब समान होते 
हुए. भी एक जीव दूसरे जीवोंको अपने उपयोगमें छाता है | उसी तरह मनुष्यता- 
के नाते सव समान होनेपर भी एकका दूसरेके उपयोगमें आना पहले भी और 
आज भी अनिवाय ही है। भद्जाक्षिमाव) शेष-शेष्रिभावकों उपकार्योपकारकरुपसे 
आदरणीय बना लिया जा सकता है | जेसे बेगार पहड़े कुछ श्रूद्रोंसे ही ढी जाती 
थी; आज श्रमदानके रूपमें वही बेगार बढ़े-से-बड़े छोगोंसे भी ली जा रही है । 
पाप-पुण्य और शोषण 
मावर्सवादी कहते हैं कि “प्रबल मनुष्य दु्जछ मनुष्योंको अपनी गुल्ममीमें 
' जकड़े रखनेके लिये ही अपनी शक्तियोंका प्रयोग करता था ओर तदर्थ ही उपने 
अनेक सिद्धान्त बनाये | बहुतोंने निर्बोंकी संतोषका पाठ पढ़ाया और साधन- 
रुम्पन्नोंकी भी दया; सहानुभूति एवं त्यागका उपदेश किय्रा। इस जीवनमें एवं 
सृत्युके बाद दूसरे जीवनमें सुख्ादि छानेका विश्वास दिल्यया। व्यक्तियोंकी समझाया 
गया कि 'ये गुण व्यक्तिगत पूर्णताके लक्षण हैं और ऐडलोौकिक-पारलौकिक सुखके 
साधक हैं | इन सभी उपदेशोंकी तहमें शान्ति एवं व्प्रवस्थाकी इच्छा ओर उद्देश्य ही 
मुख्य है? उनके मतानुतार ५इसी इच्छाने धर्मको जन्म दिया है। फिर भी समानके 
भीतर आनेवाडी असमानताके कारण असंतोष एवं अशान्तिकी सम्भावना बनी ही 
रहती है। इसील्यि समाजहितेषियोंने सदा ही असमानता दूर करने ओर समानता 
नेका प्रयत्न किया | सभी संतों एवं घर्मनि समानताका! गुण गाया है ।? 
उपयुक्त कथनका सार यह है कि वस्तुतः घममें) संतेष, दया, 
त्याग, सहानुभूति वास्तवर्मे कोई महत्वकी चीज नहों । केवल झोपकोंके 
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कुछ पिटठुओंने शोषितोंकि ' आँसू पोंछने। उन्हें शान्‍्त रखने। विद्रोह न 
करनेके लिये ही इन सबको गढ़ रखा है | चार्वाकने भी धर्मके सम्बन्धमें 
ऐसी ही उल्टी-सीघी कल्पना की है । वस्तुतः महात्मा, आप्तकाम) परम विरक्त 
महर्वियोंने परम सूक्ष्म ऋतम्भराइश्सि अपोरुषेय वेदादिशास्रेके आधारपर कर्मका 
निर्णय किया है | श्रीकृष्ण एवं शड्ढराचार्य-जैसे ता्किकों, दाशनिकोंने जिसका 
पूर्णरूपसे समर्थन किया है, भौतिऊवादियोंकी बहिसुख दृष्टिमें वह समझमें न 
आये तो क्या आश्रय? सश्टिमें ही सतत, रज, तम तीनों गुणोंका क्रमेण अभि- 
भव-उद्धव होता रहता हैं | फरुखरूप देवी, आसुरी शक्तियाँ देश-विदेशमें 
समय-समयपर उद्भूत होती रहीं | देवों शक्तिके छोग आत्मा; ईश्वर, शास्त्र तथा 
धर्म लेकर चलते ये और दूसरे उसके विरुद्ध | हिरिण्यकशिपुने भी जैसी विधिकी 
व्यवस्था थी, उससे विपरीत व्यवस्था बनानेकी प्रतिशा की | 'अन्यथेद॑ विधा- 
स्पेष्हमयथापूर्वमोजसा ॥? जर्मनीमें हीगेल, एडवर्ड आदि विचारकोंनें भी इस 
सम्बन्धमें अपना मंत व्यक्त किया है। 
समाज-विकास की कुंजी 

'सोशलिज्मः का अथे है “तमाजवाद' और साम्यवादका अर्थ है समाजमें 
समानता लाना । समाजत्रादका अभिप्राय यह है कि समाज ही उत्पादन-साधनोंका 
खामी हो । व्यक्तिके स्थानपर समाज शासन होना ही समाजवाद है !? फ्रांसके 
सेंट साइमन और इंगलैंडके रावर्टस ओबेनने ( जिनका जन्म क्रमशः १७६० और 
१७७१ में हुआ था ) पहले-पहल साम्यवादी विचारधारा फैलायी | उनके विचार 
थे कि पसरकारकी बागडोर महात्माओं एवं वेशानिकोंके द्वाथमें होनी चाहिये |? 
मार्ससवादी कहते हैं कि “चूँकि ये विचार धार्मिक भावनाके थे, इसलिये 
बे लोग वास्तविकतासे परिचित न हो सके !? फ्रांसके छुई ब्लां ( जिसका जन्म 
सन्‌ १८११ में हुआ था ) ने आधुनिक समाजवादका रूप व्यक्त किया और 
मजदूरोंके हाथमें राजनैतिक सत्ता देना आवश्यक समझा | फिर मी माक्सवादी 
अपने समाजवादको उन सबसे विलक्षण कहते हैँ | एंजिल्सका कहना है कि “समाज- 
वाद शब्दका प्रयोग अनेक बेसिर-पैरकी हवाई आयोजनाओंके लिये हुआ है। 
परोपकारकी भावनाओंद्वारा मजदू रोकी अवस्था सुधारनेके ऐसे सेकड़ों प्रय॒त्नोंसे भी 
इस शब्दका सम्बन्ध रहा है जो एक तरफ मजदूरोंके कल्याणकी फिक्र करते हैं 
और दूसरी ओर एँजी तथा उसके मुनाफेकी भी सुरक्षित रखना चाहते हें।? 
इसीलिये 'कम्युनिश मैनीफेस्टो” का “समाजवादी मेनीफेस्टो? नाम नहीं रखा गया। 

फ्रॉंसके प्रौधोंने भी कहा कि 'मजदूरोंके साधनहीन दोनेसे उन्हें अपने 
परिश्रमका पूरा फल नहीं मिलता। साधनोंसे मालिक बिना परिश्रम किये ही 
मजदूरोंके परिश्रमका फछ हथिया लेता है ।? अतः प्रौधोने “समाजकों सब 
सम्पत्तिका मालिक' होना ठीक समझा | इनमेंसे अनेकीने स््री-पुरुषोंके सामाजिक 
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बन्धनोंको भी अनावश्यक समझा। फलतः इनके बहुत अनुयायी आचारहीन 
भी हो गये । जिसका. समाजपर बुरा असर पड़ा । माक्सकी मुख्य विशेषता यह 
बतायी जा सकती है कि “उसने मनुष्य-समाजके इतिहासकी घटनाओंकों कार्य- 
कारणकी श्रद्ुलामें जोड़ दिया | प्रकृतिके सम्रान ही मनुष्य-समाजक्रे विकास एवं 
परिवर्तनके नियम हैं | समाजका रूप ओर संघटन किसी बाह्मशक्तिसे नहीं, बल्कि 
खर्य मनुष्य-समाजके विचारों, निश्चयों और कार्योंसे होता है। आगे भी समाजका 
रूप आवश्यकतानुसार बदला जा सकता है | एूँजीवादी प्रणाली अपने विकाससे 
समाजमें इस प्रकारकी स्थिति उत्पन्न कर देती है कि उसका आगे बढ़ना 
असम्भव हो जाता है और एूँजीवादी.समाजकी विनाशकी ओर बढ़ाता है; अतः 
ओेणी-संघर्षके द्वारा समाजवाद विकसित होता है |? 

रामराज्यवादीका इसपर कहना है कि जड़ प्रकृतिमें समीक्ष्यकारिता नहीं 
बन सकती । कोई समीक्ष्यकारी व्यक्ति या समूह आक्रमणकारी या आक्रमणका 
सामना करनेंके लिये परस्परविचारसे निश्चित कार्यक्रम बनाता है। अमुक अश्वारोही) 
अम्रक गजारोही; अछुक रथारोही, अमुक वायुयानारोह्दी होकर तलवार» 
माल! बर्छा) बंदुक, तोप, विस्फोय्क तथा अज्ञर ( बम्ब ) आदि लेकर आक्रमण 
या मुकाबिछा करेगा | अवसर आनेपर वह पूर्वसंकेतानुसार वेसा ही करता है। पर 
अचेतन प्रकृति या उसके जडकार्यमें या घटनाओंमें समीक्ष्यक्रारिता' स्वेथा 
असम्भव है। अतएव प्रकृृति या प्रकृति-कार्य किसीमें भी खतन्त्रतारूपसे नियमित 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती । निरीश्वरवादी सांख्योंमे भी “नद्या: कू॑ पिपतिषति 
( नदीका किनारा गिरना चाहता है) के समान प्रकृतिके विचार या ईश्षणक्ो 
गौण या ओपचारिक ही माना है। नदीका किनारा जड है; उसमें गिरनेकी इच्छा 
नहीं हो सकती; किंतु आसन्न पतन अर्थात्‌ शीध्र गिरना देखकर इस प्रकारका 
वाक्य प्रयोग किया जाता है। जेसे अचेततन रथादिकी प्रवृत्ति चेतन सारथ्यादिद्वारा 
अधिष्ठित होनेसे ही होती है, वैसे ही अचेतन प्रकृति या उसके कार्य जड-वर्गकी 
प्रवृत्ति भी चेतन-मियन्त्रिंत ही होती है। घटनाएँ उसी अचेतनकी हरूचल्मान्र हैं | 
वे खयं भी जड हैं। उनके नियम या कार्यारणभाव--कुछ भी खतन्त्र नहीं 
हो सकते । मीमांसकोंका अचेतन कर्म भी ईश्वराधिष्ठित होकर ही फल देता है; 
उनके कार्यकारणभाव भी ईश्वरनियन्त्रित ही हैं--ईक्षतेनाशब्दुस? ( अद्यसन्न 
१।१।५ ) शाह्टरभाष्य आदिमें यह विषय विस्तारसे वर्णित है। 

अचेतन यन्त्रोंकी नियमित ग्रवृत्तिके मूलमें भी किसी चेतनकी ही अनिवायरूप- 
से सबका नियामक मानना पड़ता है| किसी-किसी घटनाका परस्पर कार्य-कारणभाव 
होता है, यह कोई माक्सकी नयी बात नहीं है | दण्ड, चक्र; चीवर, कुछालादिके व्यापार- 
की घटना घटनिर्माण (घटना) का कारण है। लन्तु) तूरी; वेमा, तन्तुवायादिकी हलचल्ें 
पटनिर्माणका कारण हैं | संग्रामसे घन; जन शक्तिका अपक्षय होता है। उससे किसीकी 
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हानि ओर अन्तमें किसीको लाभ भी होता है--यह कार्य-कारणभाव मान्य ही 
है। सब घटनाओंका कार्य-कारणभाव सर्वथा ही असक्गत है। यदि सभी घटनाओं- 
का परस्पर कार्य-कारणभाव हो तो कार्यकारणभावकी कब्पना ही समाप्त हो 
जाती है। किसीका कोई कारण होकर अन्यका अकारण हो तमी कार्य-कारणभावकी 
विशेषता होती है | कुछालका पिता भी यद्यपि कुछालजननद्वारा घटका कारण 
कहा जा सकता है तथा बाणनिर्माता भी किसीके बृधमें परम्परया कारण 
हो सकता है परंतु तार्किकोने ऐसे कारणोंकों “अन्यथासिद्ध! कहा है। अन्यथा-' 
सिद्धिश्वन्य कार्याव्यवहित पूर्वक्षणवर्तीको ही कारण कह्दा जाता है। कालान्तरभावी 
खर्गादिके प्रति अग्निशेन्रादि पूर्वक्षणवर्ती नहीं हो सकता | अतः बीचमें अपूर्व 
( अदृष्रूप ) व्यापार मानकर उसके द्वारा कार्य-कारणभाव निश्चित होता है। 
'तजन्यत्वे सति तजन्यजनकत्व” ही व्यापार है। अग्निहोन्रादि्नन्य होकर 
अग्निहोत्रादिजन्य खर्गका जनक अद्ृष्ट है | काकके बेठने, तालके गिरनेमें 
यद्यपि कार्य-कारणभाव प्रतीत होता है; तथापि “काकतालीयन्यायः का अकार्य- 
कारणभाव स्पष्ट ही है। इसके अतिरिक्त 'इति-ह-आस” ( इतिहास ) ऐसा हुआ--- 
इस ऐतिह्यको ही इतिहास कहते हैं। “बे यक्षः? यह प्रसिद्धि इतिहास नहीं है। अन्ध- 
प्रमराकी प्रसिद्धि अप्रमाण और आप्तपरम्पराकी प्रसिद्धि प्रमाण होती है। 
इसीलिये अतीत घटनाओंके सम्बन्धमें वचन या छेख ही प्रमाण होते हैं । 

कुछ अंशोमें अनुमान भी सहायक होते हैं। करोड़ों वर्षेक अगणित घटनाओंका 
उल्लेख हो ही नहीं सकता | यदि एक-एक वर्षकी घटनाओंका एक-एक पन्‍नेमें 
भी संकलन करें तो भी करोड़ों पन्नोंका इतिहास होगा | उसे कोन कितने /दिनमें 
पढ़ेगा। फिर कब निष्कर्ष निकालेगा १ सम्पूर्ण घटनाओंका ज्ञान न होनेसे अधूरी 
घटनाके अधुरे शनसे निकाछा हुआ निष्कर्ष भी अधूरा ही होगा। फिर घटनाओं- 
की तचाई जाननेमें भी पर्यात्र श्रम रहता है; आँखों-देखी घटनाओंके सम्बन्धमें 
विभिन्न संवाददाताओं, समाचार एजेसियोंमें पर्याप मतभेद रहता है। समाचार- 
पत्रों एवं सम्पादकीय लेखोंमे जाते-जाते एक ही घठनाका रूप सेंकड़ों ढंगका 
बन जाता है । इसीलिये पुरानी घटनाओंका पढ़ना-लिखना गड़े मु्दोंके उखाड़ने- 
जैसा ही व्यर्थ होता है | म्यूनिसिपलबोडॉमें मनुष्योंके ही जनमने-मरनेका लेखा-जोखा 
होता है, मच्छरों-मक्लियोंके जीने-मरनेका लेखा-जोखा नहीं रहता; क्योंकि 
उनका कोई महत्त्व नहीं होता। बेसे ही प्रतिवर्ष इतिहासमें मुख्य-मुख्य व्यक्तियों 
एवं घटनाओँका ही उल्लेख होता है; छाखों ही नहीं, करोड़ों व्यक्तियों एवं 
घटनाओंका उल्लेख छोड़ दिया जाता है। क्योंकि लेखक उनका महत्त नहीं मानता। 
परंतु एतावता क्या कोई कह सकता है कि “उनमें कोई व्यक्ति या घटना भी 
महत्त्वपूर्ण नहीं !? इसीलिये भारतीय महर्षियोंने योगज ऋतम्भरा प्रज्ञाके द्वारा ही 

अतीत महत्वपूर्ण आवश्यक घटनाओंका साक्षात्कार कर उनका उल्लेख किया है। 
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धयोगजविशेषता नहीं होतीः यह कहना मूखंता होगी । स्पष्ट ही देखते हैं कि 
जब चित्त शान्त; एकाग्र होता है तो सूक्ष्म ज्ञान उत्न्न होता है| चितके चडझचल 
एवं अश्यान्त होनेपर आँखों-देखी, कार्नो-छुनी बातोंका भी ठीक-ठीक ज्ञान 
नहीं होता |? वाल्मीकीय रामायणके ढिये ब्रह्माका वरदान है--“न ते वागनृता 
काव्ये काचिदन्न भविष्यति? (वाल्मी० १। २। १३ ) इस काव्यमें तुम्हारा एक भी 
वाक्य अद्ृत नहीं होगा | यदि ये सब बातें झूठी हैं, तो जडवादियोंकी सम्पूर्ण 
ऐतिहातिक कब्यनाएं ओर उनके कार्यकारणभाव भी सुतरां झूठे हैं । 
मनुष्योंको विचारने; सोचने; उन्नत करनेमें अवश्य खतन्त्रताहै; परंतु उसके 

लिये भी शिक्षण; मार्गदशन अपेक्षित होते हैं | आज भी शिक्षणादिकी 
आवश्यकता सूर्यके समान स्पष्ट है | सर्वज्ञ ईश्वर आप महातपा, महर्षियोंके 
शिक्षण मार्गदशनके अनुसार सोचने; विचारने, उन्नतिके प्रयत्न करनेसे सफलता 
निश्चित होती है; मनमानी करनेसे भटककर परेशान होना पड़ता है। आज 
भी न्याय; नीति; शिक्षा; शिव्पादिके रुम्बन्धमें परम्परासे ही शिक्षा ली जाती है। 
अदाल्तेंमें भी पुरानी नजीरें पेश की जाती हैं । नीतिकेसम्बन्धमें भी पुरानी मान्य- 
ताओंकी खोज की जाती है| यदि अतीतसे शिक्षा नहीं लेनी है, तो फिर इतिहास- 

 महत्त ही क्‍या ! अतीत घटनाओँमें कितनी ही अनिष्ट हैं; कितनी इष्ट हैं, 
कितनी भरी हैं, कितनी बुरी हैं। अधिकांश अनाचार, पापाचार एवं बुराईकी 
ही घटनाएँ घटती हैं | अतः महर्षियों। शिष्टोंसे सम्मत; सत्य, लाभदायक इतिहास 
ही आदरणीय होता हैं| अतः राष्ट्रको अपने भविष्यनिर्माण करने। धार्मिक, 
आध्यात्मिक, सामाजिक, राजनीतिक उचित शिक्षण प्राप्त करनेके लिये ही आप 
इतिहासोंका उदलेख होता है । 


पूँजी जड है; वह खय॑ मुर्दा है; प्रयोक्ताओंके गुण एवं दोषसे उसमें गुण या 
दोष आते हैं। पूँंजीद्वारा होनेवाले विकाससे पूँजीपतिका ही विनाश नहीं होता; किंतु 
मजदूरका भी होता है। अन्यथा उसकी भी बेकारी बढ़ती है। बेकारी बढनेसे ही 
मजदूरोंका राज्य नहीं बन जाता | यदि यही बात हो तो फिर राज्य बनानेके लिये 
च्यक्ति या समूह बेकार ही प्रयत्त कर; परंतु ऐसा देखा नहीं जाता | इसके साथ 
ही यह भी समझना चाहिये कि वेज्ञानिक आविष्कारक आदि आधुनिक विकासके 
मूल हैं | यदि विकासके परम्परागत हेतु होनेसे पूंजीपतिका विनाश होता-है, तो 
साक्षात्‌ संडिल॒ष्टः आविध्कारकों एवं मजदूरोंका विनाश क्‍यों न होगा! जैसे 
पूँजीपतियोंका विनाश इतिहाससिद्ध है। वेसे ही पूँजीपतियोंसे अधिक संख्यामें 
मजदूरंका विनाश भी इतिहाससिद्ध है। फिर भी जैसे मजदूर रहते हैं, वैसे 
पूँजीपति मी हैं| यह दूसरी बात है कि मजदूरके नामपर कुछ सरकारी अधिना 
यक पूँजीपति बन जाते हैं | किसी भी कार्यमें अनेवाले दोषों एवं दुष्परिणामोँको 
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बुद्धिमान, ईमानदार मिटानेका प्रयत्न करता है ओर सफछ होता है; कोई खास 
वर्ग या व्यक्ति ही ऐसा करता है; यह नहीं कहा जा सकता | फिर धर्म- 
नियन्त्रित शासन सुतरां ईश्वरीय एवं आघे सम्मतियोंके अनुसार आगत दोषोंको 


तो दूर कर ही सकता है। 
श्रेणी ओर बृत्ति 


माक्सवादी कहते हैं कि “जीविका पैदा करनेके क्रममें जो मनुष्य जिस स्थान- 
पर है वही उसकी श्रेणी है | मनुष्य जीविका उपाजन करनेके ढंगके अनुसार 
अपने रहन-सहनका ढंग बना छेता है; अतएव जीविकोपाजनका ढंग बदलनेसे 
समाजका रूप भी बदल जाता है।समाजमें पेदावारकी दृष्टिसे श्रेणियों अपना-अपना 
स्थान रखती हैं | पेदावारके फछ या परेदावारके साधनोंपर अधिकार करनेके लिये 
जो संघर्ष चछता है; वही मनुष्यसमाजका इतिहास है। वही मनुष्यसमाजके 
विकासका मार्ग है| विकासके मार्गमें विरोध आना आवश्यक है। विरोधसे नया 
विधान तैयार होता है| नया विधान समाजके विकासको आगे बढ़ाता है |” शरीर- 
मात्रकों आत्मा माननेवाले शरीरभिन्न आत्मा एवं उसका जनन्‍्मान्तर होने, ईश्वर 
एवं धर्माधर्मका रहस्य न समझनेवाले चार्वाकप्राय जडवादियाँकी दृशष्टिमें उपयुक्त 
बातें ठीक ह्वी हैं । परंतु तद्विपरीत रामराज्यवादीकों पशुओं, बृक्षों-जेसी' ही 
मनुष्योंक्री मी जन्मना ही ब्राह्मणादि श्रेणी मान्य है। जीविका चलानी हर मनुष्यकी 
मुख्य समस्या नहीं; किंतु लोकिक-पारलोकिक विविध अभ्युदय एवं परम 
निःश्रेयल ही उसका मुख्य उद्देश्य है। तदर्थ घम; संस्कृति, शान) विज्ञान; शिल्प) 
संगीत) कलछा-कीशलका आविभाव परमावश्यक होता है। केवल मनुष्योंके लिये द्टी 
जीविका कोई असाधारण समस्या नहीं है | वह पश्ु-पक्षियोंके लिये भी अपेक्षित 
ही होती है। क्‍ 
आहारनिद्राभयमेैथुनं॑ च सामान्यमेतत्‌ पशुभिनराणाम्‌ । 
धर्मो हि तेघामधिकों विशेषों धर्मेण हीना: पशुभिः समाना; ॥ 
( हितो० ) 
अतएव आस्तिकोंके यहाँ वर्णानुसारिणी जीविका होती है | जीविकानुसारी 
वर्ण नहीं | वर्णोंके भेदसे ही शास्त्रोक्त कर्मोंका भी भेद है | राजसूय, वाजपेयादि 
क्षत्रिय-आह्षणादिके भेदसे विहित हैं। इस तरह घर्मकी दृश्सि ब्राह्मणादि श्रेणियाँ 
ही मुख्य एवं उपादेय हैं। धनी; गरीब; पूजीफते, मजदूर आदि वास्तविक श्रेणी 
ही नहीं हैं। ऐसी कृत्रिम श्रेणियाँ सदा ही द्वानिकारक होती हैं । 
ब्राह्मणों; क्षत्रियों) वैश्यों। शूद्रों-समीमें ये अमीर-गरीब होते हैं । बुद्धिमान 
निबुंद्धिः दुर्बठ। सबल कोई जाति नहीं होती | उनके विवाह; खानदान आदि भी 
इन्हीं अकृत्रिम श्रेणियोंम होते हैं | इन श्रेणियोमें साधनोंके हथियानेके लिये कभी 
भी संघर्ष नहीं हुआ । मार्स-जैसे कुछ लोगोंद्वारा यह कृत्रिम भेद उत्पन्न किया 
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जाता और उनमें संघर्ष, विद्वेष फैछाकर अपना मतलब गाँठनेका प्रयत्न किया 
जाता है । छाखों वर्षके पुराने इतिहासमें किसीकी भूमि-सम्पत्ति, कछ-कारखाना 
छीननेका श्रेणीबद्ध प्रयत्न नहीं होता था । हाँ, एक राजा दूसरे राजापर राज्य छीनने- 
के लिये प्रयल करता था | कुछ व्यक्ति कुछ व्यक्तियोंकी कोई वस्तु छीननेका 
प्रयत्न यदि करते थे तो वे दण्डके भागी होते थे। माक्सवादियोंके भनगढ़ंत 
इतिहासकी घटनाएँ केवल हजार-पाँच सो वर्षकी ही हैं | 


सभी देशों, समी धर्मोके पुराने इतिहासोंमें माक्सवादी-क्रमकी गन्ध भी नहीं 
प्रतीत होती | इतना ही क्यों, युक्तियों एवं शाख्तरोंसे मादूम पड़ता है कि ऐसी 
क्रान्तियाँ क्षुद्रोपद्रवमात्र हैं। इनका कोई ऐतिहासिक महत्त्व नहीं । वेदों, रामायण; 
महाभारत तथा पुराणोंमें करोड़ों; अरबों वर्षों एवं अगणित युगों, क्यों तथा विभिन्न 
सष्टियोंके इतिहास हैं | जैसे प्रतिवर्ष वसन्तः ग्रीष्म) वर्षा आदि ऋतुओंका समान- 
रूपसे आवतंन होता रहता है; वेसे ही प्रतिकल्प प्रतिसष्टिमं समानरूपसे सूर्य, चन्द्र 
आदि उत्पन्न होते हैं। अनेक ढंगकी प्रधान-प्रधान वस्तुएं एक-सी ही होती हैं । 
कमी भी जीविकाके आधारपर श्रेणीबद्धता ओर संभ्रष॑को सिद्धान्तरूपमें नहीं माना 
गया | जैसे कभी-कभी चोरी; डाका, दुराचार आदि उपद्रवके रूपमें आते रहते 
हैं, वैसे ही नास्तिकता; अराजकताः अनुचित गिरोहबंदी एवं छीना-झपटी भी 
उपद्रवके रूपमें ही कभी-कभी हुआ करती हैं। प्रतिद्वन्द्रिता, प्रतियोगितासे आधि- 
भोतिक, आध्यात्मिक उन्नति होती है। परंतु छीना-झपटी एवं अपहरणके लिये 
संघर्ष सदा ही अपराध माना गया और उससे समाजका विकास नहीं विनाश होता 
है। माक्संबादिय्रोद्धारा उपसापित शोषक-शोषितश्रेणी, उनके शोषण एबं संघर्षका 
इतिहास उन्हीं उपद्रवोंका एक अंशमात्र है; वह भी एक अलन्त क्षुद्र कालका 
एवं अति छुद्र देशका | जिनके अधिकांश मनगढ़ंत मिथ्या तथा दुरुह्रश्यसे 
कल्पित किये गये हैं | सार्थकालिक एवं सार्वदेशिक इतिहासके अनुसार मनुष्येने 
अपने शुभाशुभ कर्मों, तपस्थाओं) आराधनाओं तथा परिश्रमोंके आधारपर धन-पाम्य 
एवं सम्यताकी उन्नति की है, दूसरोंको गुलाम बनाकर उनकी कमाईके आधार- 
पर नहीं | 


आस्तिक मनुष्येनि केवल मनुष्योको ही नहीं; अपितु प्राणिमात्रको परमेश्वरकी 
संतान एवं परमेश्वर-ख्वरूप माना है । “अम्रतस्थ पुन्राः? के अनुसार वे प्राणिमात्रके 
साथ समानता; खतन्त्रता, श्रातृताका व्यवहार पसंद करते हैं | “सर्वे खल्विदं ब्रह्म? 
'वासुदेवः सर्वेमिति! “ईश्वरों जीवकलूया प्रविष्टो भगवान्‌ स्वयम्र नानाविधेश्र 
नैवेशेद्रंब्येम नाम्ब तोषणम! वे मनुष्य ही क्या किसी भी प्राणीके अपमान या शोषणसे 
भगवानका ही अग्रमान समझते हैं। वे एक नगण्य प्राणीके लिये अपना सर्वत् 


प्राणतक न्योछावर कर देते थे; शिवि; दिीप आदि इसके उदाहरण हैं । 
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धर्म ओर अथ 

माक्तवादी कहते हैं कि धर्म, प्रेम था परोपकारके नामपर सर्वस्व छुथ देने 
या प्राण न्योछावर कर देनेका भी आधार आशिक ही है, क्योंकि सब कुछ संतोष- 
तृत्तिके लिये ही किया जाता है। अन्यायके विरोधमें आत्मबलिदान करता हुआ 
भी प्राणी सब कुछ स्वार्थके उद्देश्यसे करता है । परंत यहाँ स्वार्थका अर्थ 
व्यक्ति न समझकर ओेणी समझना उचित है। समानमें व्यवस्था एवं शान्ति न 
रहनेसे समाजके नुकसानके साथ व्यक्तिका भी नुकसान होता है। समाजकी रक्षामें 
ही व्यक्तिकी भी रक्षा होती है; परंतु जडवादमें उपयुक्त बातें सज्गञत नहीं होतीं । 
जो देहमात्रको आत्मा मानता है; देहके नष्ट हो जानेपर आत्माका नाश मानता है 
बह आत्मनाशके काममें कभी भी प्रवृत्त नहीं हो सकता । आत्माके नष्ट हो जानेपर 
समाजकी रक्षासे फिर किसकी रक्षा होगी ! जिसकी रक्षाके लिये समाजकी रक्षा 
करनी है; जब उसका नाश सामने ही है तो उसकी रक्षाके लिये समाज-रैक्षाकी 
बात ही कहाँ उठती है ? शान्ति या संतोषके लिये त्याग भी वहींतक किया जा 
सकता है जहाँतक जिसे शान्ति-संतोष चाहिये, वह बना रहे । जब शान्ति- 
संतोषका भोक्ता ही नष्ट हो जायगा तो शान्ति-संतोषका सुख कौन भोगेगा ! 
अध्यात्मबादी देहादिके नष्ट हो जानेपर - भी सुख-शान्ति-संतोष भोगनेवाली आत्मा- 
को अमर मानते हैं | अतः उनका त्याग) बलिदान बन सकता है। आत्म- 
कल्याणके लिये घर्मार्थ, परोपकाराथ्थ प्राणत्यागतक करना उनकी इृश्सि उचित 
हो सकता है | 

अध्यात्मवादमें भी दो प्रकारका स्वार्थ होता है--एक संकुचित और दूसरा 
वास्तविक । जहाँ “स्व? शब्दका अर्थ देहादि ही माना जाय वह संकुचित स्वां्थ है। 
वहाँ रोटी-कपड़े आदि छोकिक अभीष्ट वस्तुओँकी प्राप्ति ही स्वार्थ गिना जाता है । 
परंतु जहाँ स्व” शब्दका अर्थ देहादिमिन्न नित्य आत्मा माना जाता है; वहाँ 
स्वार्थका अभिप्राय वस्तुभूतस्वरूप परमेश्वरका साक्षात्कार; परमेश्वरप्राति, अनर्थ- 
निवृत्ति तथा परमानन्दस्वरूप मोक्षप्राप्ति ही है। यह सच्चा स्वार्थ कहा जाता है-- 
' (स्वास्थ साँच जीव कहे एहू । सन क्रम बचन राम पद नेहू ॥? इसी वास्तविक 
स्वारथंके अभिप्रायसं कहा गया है कि 'सब कुछ आत्माके लिये ही 
होता है । सर्वभूत, दर्व॑लोक। सर्बदेव आदिकोंमें प्रेम सर्वभूत, सबोक) सर्व- 
देवके लिये नहीं; किंतु आत्माके लिये ही होता है| “न वा अरे स्वस्थ कामाय सर्च 
प्रियं भवति आत्मनस्तु कामाय सब प्रियं भवति ।? ( बृइृदा० उ० ) परंतु यहाँ 
प्रबोध होनेपर व्यध्टि समश्टि दो नहीं रह जाते । अविद्या-दर्यामें ही सवस्वरूप आत्मा- 
में अतवंता अध्यारोपित है | बोध होनेपर अध्यारोपित असर्वताके बाधित होनेपर 
स्वाभाविक संता ही व्यक्त हो जाती है। अतः वास्तविक स्वार्थ समष्टि-व्यशिका 
एक ही होता है; परंतु जडवादमें यह सब सम्भव नहीं | 


माकस-दर्शन ५०७ 


किसीके पेदावारका साधन छीनना सदासे सभी पाप समझते रहे। परान्न- 
परद्रव्य मार्गमें पड़ा हो या अपने घरमें ही कोई डाल गया हो तब भी नहीं छेते थे-- 
“परानन॑ परद्वव्यं वा पथि वा यदि वा गृहे । अदत्त नेव गह्लीयादेतढाह्मणलक्षणम्‌ ।? 
दायमागमें प्रात्त अपनी बपोती सम्पत्तिको ही अपनी सम्पत्ति मानते ये | दान-पुरस्कार 
तथा परिश्रमाजित समत्तिकों ही अपनी वेध सम्पत्ति सानते थे | फिर छीनने, 
अपहरण करनेका उनसे सम्बन्ध ही क्या हो सकता था ! लोक; परछोक) ईश्वर; 
घ॒र्म न माननेबाला जडवादी ही दूसरोंकी समत्ति लेनेंकी सलाह दे सकता है | 
आस्तिक दूसरेकी गिरी हीरेकी माय या छाखोंका नोटका बंडल जिसके हैं, उन्हीं- 
को छोटा देनेकी सलाह देगा; परंतु एक कम्युनिष्ट ऐसी सलाह दे ही केसे सकता 
है! आस्तिककी दृष्टेमें सब मनुष्य ही नहीं; डितु सभी प्राणी परमेश्वरकी संतान 
हैं। फिर भी शिष्य गुरुको) पुत्र माता-पिताको) पत्नी पतिक्रों) नोऋर मालिकको 


पूज्य ओर आयनेको सेवक मानते हैं। पूज्यक्नो सेव्य समझते हैं । व्यवहारमें वह 
सेव्य-सेवक-माव मान्य दोता है । अतएव आरस्तिक किसीक्ो गुलाम नहीं मानता | 
मनुष्य मनुष्यमें सेव्य-सेवकमाव चलता है। यह अब मी है ओर सदा रहेगा | न!म भले 
बदल जाय; पर वस्तु कभी नहीं बदल सकती | मिश्रकी पिरामिड, यूनान एवं भारतकी 
विशाल इमारतोंके बनानेमें गरीबोंको रोड और नौकरी मिली है; उनका पोषण 
हुआ है। उनकी रुम्त्ति छीनकर ये सब चीजें नहीं बनायी गयीं । सब सम्पत्ति 
गरीबों, मजदूरोंगी ही होती; तो वे गरीब और मजदूर ही क्यों होते ! मजदूरोने 
पृदादारमे हाथ बंटाया तो उसके बदलेमें वेतन पाया | कमाईंका सःरा फुछ मजदूर 
का ही है; यह तिद्धान्त असिद्ध है । हाँ; उनका जीवन उन्नत ओर समृद्ध हो 
इसके लिये आस्तिकोंका सदा प्रयत्न रहा | फल्खरूप वे सुखी भी रहे। देशमें कोई 
द्रिद्र; दुखी, अविद्वान नहीं रहता था | “न से स्तेनो जनपदे न क्यों न सदयपः।? 
“नहिं दरिद्र कोड दुखी व दीना । नहिं कोड अबद्युध न रूच्छन हीना 8४? 
सम्यता; संस्कृति; शिंव्प, संगीतका विकास अमीर; गरीब सबके ही हितकों 
चीज है| रूसी विद्वान साहित्य, संगीत ज्योतिषके अध्ययनमें संलग्न हो रहे हैं। 
एतावता क्‍या वे भी शोषक़ हो जायेंगे ! वेज्ञानिक लोग अनेक प्रकारके आ।विष्कारमें 
लगे हैं, वे भी तो किसान-मजदरोंकोी ही कमाई खाते हैं ! पर क्‍या वे शोपक कहे 
यंगे ! बस्तुतः जो भी अपने कत्त॑व्यक्ा पालन करते हैं, वे शोषक नहीं कहे 
जाते | शासक; शिक्षक) अन्वेषक यदि शोषक नहीं तो शिल्प, संगीत, साहित्यके 
अभ्यासमें छगे लोग भी शोपक केसे कह्दे जा सकते हैं ! श्रमके अतिरिक्त प्राकृतिक 
साधनोंका भी उत्पादनमें प्रमुख हाथ रहता है| अतः श्रमवार्लेकी यदि छाभका 
अंश मिलता है; तो साधनवार्ल्नका भी लाभमें हिस्सा होना अनिवार्य है | श्रमवाले- 
को उचित पारिश्रमिक मिलना चाहिये ओर साघनवालॉंको लाभ । शरीर, मस्तिष्क, 
अमशक्ति भी बस्तुतः प्राकृतिक ही वस्तु है | मनुष्योंने इतर यन्त्रोके समान 
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मस्तिष्क एवं देहोँका निर्माण नहीं किया । जेसे इन प्राकृतिक साधनोंसे मनुष्य 
छाभ उठाता है; बैसे ही अन्य प्राकृतिक साधनोंसे दूसरोंको भी छाम उठानेका 
अधिकार है। मशीनों; करू-कारखानोंके विस्तारसे उत्पादनमें वृद्धि; वस्तुओंकी 
बहुलतासे दाममें कमी होना; कम मजदूरोंका उपयोग, अधिकोंकी बेकारी आदिका 
होना तो अनिवार्य है| परंतु बच्चों एवं' ख्लियोंसे काम लेना; चार घंटेके बदले 

मजदूरोंसे बारह घंटे काम लेना, कम मजदूरी देना और उन्हें असहाय छोड़ 
_देना आदि जुर्म है। यह कहीं भी हो, इसका समर्थन नहीं किया जा सकता) 
यह सा्वदेशिक एवं सावकालिक इतिहासकी बात नहीं। अन्यान्य अनाचारोंके 
समान यह भी झुद्ध उपद्रव ही है, जो सत्रथा हेय है। यह अतिरज्ञित बीमत्स 
वर्णन एक वर्गके प्रति घ्वृणा फैलानेके उद्देश्यसे मी हो सकता है । वैसे रूसमें विरो- 
धियोंके साथ छोग इससे भी अधिक भीषण दुब्यवहारकी बात करते हैं। 

भोतिकवादी ईश्वर एवं धर्मके सम्बन्धमें बहुत उलट प्रचार करते हैं और 

कहते हैं कि “इस पक्षमें सब कुछ ईश्वरकी इच्छासे ही होता है | मनुष्यके विचार 
भी ईश्वस्प्रेरणाके ही अधीन होते हैं | ईश्वरवादी संसारकों मिथ्या मानकर उससे 
भागनेके ही फेरमें रहते हैं ।? वे कहते हैं कि “इतिहास इस पक्षका समर्थन नहीं 
करता |? परंतु ये बातें बहुत ही छिछली हैं। लछाखों-करोड़ों वर्षका इतिहास 
वस्तुतः ईश्वर्वादका ही समर्थक है | ईश्वरवादियोंने ही बड़ा-बड़ा पुरुषार्थ किया 
है। समुद्र सी योजनका पुल ईश्ववादियोंने ही तैयार किया है। अखण्ड भूमण्डल 
का साम्राज्य, पुष्पकविमान-जेसे वायुयान, हाईड्रोज्नबमसे करोड़ों गुना अधिक 
शक्तिशाली बह्मास्र, पाशुण्तासत्र ईश्वरवादियोंने ही प्रकट किये हैं। मनुष्योंके अति 
रिक्त दिव्य शक्तियोंके साथ प्रत्यक्ष व्यवद्वार भी उन्होंने ही किया है। एक देहात्म- 
वादी उसी बड़े काममें हथ लगा सकता है; जिसका फल वह जीवनमें देख सके | 
उसके जीवनमें जिसका फल सम्भव नहीं, उस काममें वह किस उद्देश्यसे प्रवृत्त 
होगा ! परंतु आत्मवादी आत्माको अमर मानता है, वह जानता है कि “इस जन्ममें 
नहीं तो जम्मान्तरमें मेरे प्रथत्नका फल होगा ही |? वह कोटि-कोटि जन्मतक भी 
किसी बड़े कामको पूरा करनेका दृढ़ संकल्प कर सकता है--'ज्न्म कोटि छगि रगर 
हमारी । बरों संभु न त रहों कुमारी ॥! कई पीढ़ीके प्रयत्न करनेसे गड़ाके लानेका 
प्रयलल भी इसी कोटिका था । जैसे अद्भुरोलत्तिमें पर्जन्य साधारण कारण है; अड्भूरके 
रूप, रत, फल आदि विचित्रताका असाधारण कारण पर्जन्य नहीं; किंतु बीजकी 
निजी विशेषता है, वैसे ही ईश्वर सर्व प्रवृत्तियोंमें साधारण कारण है । तत्तद्विशिष्ट 
फूलोंकी प्राप्तिमें प्राणियोंके पुरुषार्थ ही मुख्य कारण हैं | प्राणियोके अपने पुरुषार्थ- 
प्रमादके अनुसार ही सफलता-असफलछता चलती है। योगवाशिष्ठ आदियें 
पुरुषाथंका जितना जबर्दस समर्थन है; जडवादी कभी भी उतने पुरुषार्थकी 
कल्पना नहीं कर सकते | 
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कई लोग आजकल कहते हैं कि “आस्तिकछोग जीने-मरने) स्व॒र्ग-नरककी ही 
चिन्‍्तामें परेशान रहते हैं। इसीलिये उन्होंने छोकिक-मौतिक उन्नतिर्मं सफलता 
नहीं पायी | भौतिक छोग स्वर्ग-नरककी चिन्तासे मुक्त थे, अतः वैज्ञनिक उन्नतिमे 
बढ़ गये | परंतु यह उनका श्रम है; हम भोतिक वेश्ञानिक उन्नतिकों चर्चा कर 
आये हैं। अल्बत्ता आत्मा-परमात्मा माननेवाला; स्वरग-नरकविश्वासी प्राणियोंको 
परमेश्वरा अंश मानकर उन्हें सतानेमें सकुचायेगा | कोई प्राणी एक कारी- 
गरके बनाये हुए. खिलोनेको बिगाड़नेमें सकुचाता है; फिर कोई समझदार ईश्वरके 
बनाये प्राणियोंकों उताने या मौतके घाट उतारनेसे अवश्य सकुचायेगा । भौतिक- 
वादी पाप-पुण्य, खर्ग-नरकसे डरते नहीं, अतः भीषण-से-भीषण नरसंहारमें, प्राणि- 
संहारमें उन्हें कुछ भी संकोच नहीं । उसका स्वार्थ मीषण-से-भीषण घृणित-से- 
घृणित कार्यसे भी सम्पन्न हो तो भी वे स्वार्थसाधनके लिये तैयार हो जाते हैं। 
माक्सके दर्शन; जीव-विकास एवं मृत्यु आदिकी समालोचना पिछले प्रकरणमें की 
जा चुकी है। डाविन हैकल आदिके सिद्धान्त भारतीय दर्शनोंकी कसोटीपर मिनट- 
भर भी नहीं ठहरते | 

बहुत-से समाजवादी मार्क्सवादी भी माक्सके अथसम्बन्धी दर्शनसे सहमत 
हेते हुए. भी उसके अध्यात्मविचारसे सहमत नहीं होते। अनेकों छोग समाज- 
वादी होते हुए भी ईश्वर एवं घर्ममें विश्वास रखते हैं | विशेषतः भारतमें हजारमें 
नो सो निन्नानवे समाजवादी धार्मिक एवं ईश्वरवादी होते हैं; परंतु मार्क्सवादी 
दृष्टिकोणसे वे गलत रास्तेपर ही समझे जाते हैं। यह दुरंगा ढंग उनकी दृश्य 
स्वथा अवेज्ञानिक है । उनका कहना है कि जब आत्मा-परमात्माका अस्तित्व 
विज्ञान एवं तकद्वारा सिद्ध नहीं होता तो वह क्‍यों माना जाय ? ईश्वर इन्द्रियोंका 
विषय नहीं; किंतु अनुभवका विषय है । ऐसे विश्वासोंकों अन्ध-विश्वास ही कहते 
हैं । उनके मतानुसार भूत-प्रेतकी कल्पनाके समान ही ईश्वरकी कल्पना है। वे कहते 
हैं कि विशानकी उन्नतिके लिये मनुष्यने ईश्वरकी कल्पनामें भी उन्नति कर ली 
है। आरम्मकालकी भूत-प्रेतकी कल्पना ही मध्यकालमें परिष्कृत होऋर देवी-देवताके 
रूपमें प्रकट होती है। अधिक प्रगतिशील युगमें देवी-देवताकी कल्पना भी परिष्कृत 
होकर एक ईश्वरका रूप ले लेती है और परिष्कृत होकर वही कल्पना अद्वेत 
निर्गुण-निराकार ब्रह्मका रूप धारण कर लेती है| माक्सका कहना है कि जो वस्तु 
है ही नहीं उसपर विश्वास करनेसे क्या लाभ ! और झूठी कल्पनासे मनुष्यकों क्या 
आश्रय मिलेगा ! ओर क्या उत्थान होगा ! सबसे बड़ी अड़चन यह है कि अध्यात्म- 
बादियोंके मतानुसार आत्मा परमास्मामें परिवर्तन नहीं होता । सुतरां ईश्वरनिर्दिषट 
घारमिक-सामाजिक नियमोंमें भी रदहोबदल नहीं हो संकता । परंतु मा्क्सके मता- 
नुसार कोई धार्मिक, सामाजिक राजनीतिक नियम शाश्वत नहीं है । उनमें रद्दोबदल 
होता ही रहता है। तभी उसका राष्ट्रीकण समाजीकरण चल सकता है । ईश्वर 
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मानना एवं उसके निर्दिष्ठ नियमको न मानना यह अर्धजरतीयन्याय केसे चलेगा! 
अपरिवतनीय ईश्वर एवं घमको मानते हुए व्यक्तिगत सम्पत्ति-भूमिका समाजी- 
करणके नामपर छीनना कथमपि नहीं हो सकता | माक्संव;दी कहते हैं कि धार्मिक 
आध्यात्मिक विचारले समाजक्ी प्रगतिका सदा ही विरोध करते हैं। फ्रांसके 
वाल्टेयरने कहा था कि यदि परमेश्वर नहीं है तो हमें खयं परमेश्वर गढ़ लेना 
चाहिये; क्योंकि उसका भय मनुष्योंको उचित मार्गपर चलनेमें सहायक होता है। 
परंतु मार्क्स ऐसे काब्यनिक भवसे छामकरी अपेक्षा हानि ही देखता है। डसे भय 
है कि ईश्वर माननेवाला व्यक्ति ईश्वरीय शस्त्र एवं ईश्वरीय नियमोंको भी माननेके 
लिये बाध्य होता है। फिर उसे श्रेणी-संघ्ष एबं किसी व्यक्तिगत सम्पत्ति एवं 
सूमिके छीन लेनेके लिद्धान्तमें विश्वास जमना अतम्भव हो जायगा । 

वस्तुतः ईमानदारी की बात यही है कि माक्सवादी, ईश्वरवादी दोनोंका समन्वय 
हो महीं सकता | अन्ततः जो ईश्वरवादी हैं उन्हें माक्सवाद छोड़ना ही पड़ेगा । 
माक्सकी अथनी ति ईश्वर एवं धम्के रहते-रहते चछ ही नहीं सकती । ईश्वरवादी 
माक्सवादी बनकर या तो माक्सवादियोंको घोखा देते हैं या अपनेको घोखा देते हैं। 
जब भोतिक सूक्ष्म वस्तु ओके ज्ञानमें अणुवीक्षण आदि अनेक साधन अपेक्षित 
होते हैं तव परमाणु एवं आकाशसे भी परम सूक्ष्म अहं महान्‌ अव्यक्त एवं इन सब- 
से परम सूक्ष्म खप्रकाश सत्खरूप परमेश्वर ब्रिना साधनोंके केसे बुद्धयारूढ़ 
हो सकता है। खधर्मानुषानद्वारा शुद्धान्तःकरण प्राणी विवेक; वेराग्य, शान्ति; दान्ति, 
उपरति; तितिक्षा; श्रद्धा-समाघान एवं मुमुक्षुत्त आदिसे युक्त होकर उपनिषद्‌, गीता, 
ब्रह्मसूत्रका विचार करनेसे परमेश्वरकी समझ सकता है | शड्भराचार्य उदयनाचार्यके 
तकांको सुनकर कोई समझदार पुरुष नहीं कह सकता कि इंश्वर भीर मस्तिष्ककी 
कब्यना है या अन्धविश्वासक्षी चीज है | अभय सच्चशुद्धि ज्ञानयोगव्यवस्थिति- 
पूर्ण तक एवं योगाम्यासजनित एकाग्रता आदि जिसके समझनेके साधन हैं उसे अन्ध- 
विश्वातकी बात समझना बड़ी भयंकर मूखंता है| भूत-प्रेतकी कब्पनाने ही परिष्कृत 
होकर निगुंण ब्रह्मकल्यनाका रूप ले लिया; यह कथन भी अनमिशतामूलक है; 
छ!खों बरस पहलेसे ही सबकी मान्यता साथ-साथ चली आ रही है। तामत 
प्राणियोंके डिये भूत-प्रेत, सालिकोंके लिये देवी-देवता एवं सर्वोच्च अधिकारी के लिये 
सगुणपरमेश्वर एवं साक्षात्कारसम्पन्त अत्यन्त अन्तरमुखके लिये निर्गुणब्रह्म का उपदेश है। 
तत्वविद्‌ भी व्यावहारिक दृश्सि सबका सम्मान करता है। कर्मकाण्ड, देवता आदिकी 
व्यावहारिक सत्ता तत्ववितकों ही नहीं अपितु सर्वश्शिरोमणि ईश्वरकों भी माग्यहै। 


उत्पत्तिके साधन ओर न्याय 


माक्सवादी कहते हैं कि धन्‍्याय भी सदा एक-सा नहीं रहता; किंतु उसमें 
रदोबदल होता रहता है। जैसे प्राचीन मारतमें शूद्रोंका विद्या पढ़ना अन्याय और 
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एक पुरुषको दो पत्नियाँ रखना न्याय था | विधवाका सती होना महापृण्य था; 
परंतु आज वह अपराध है | न्याय क्या है; इसका निण॑य रहता है उन लोगोंकि 
फेसलेपर; जिनके हाथमें शक्ति रहती है | जिस श्रेणीके हाथमें पंदावारके छाघ॒न 
होते हैं, वही न्याय अन्यायका निणय करती है। जिससे उनके हितोंकी रक्षा हो 
उनके हाथमें शक्ति बनी रहे; उसी ढंगके तरीकोंकों वे न्याय कहा करते हैं। पूँली- 
वादी समाजमें जित तरह पूँजोपतिके कब्जेमें पूंजी बनी रहे, वही न्याय है | वे 
व्यक्तिकी पूँजी छीननेको महापाप बतछाते हैं। समाजमें मुनाफा कमाकर पूँजी 
बढ़ानेके अधिकारकों न्याय कहते हैं | कम मृल्यमें सोदा खरीदंकर अधिक दाममें 
बैंचने) सो रुपयेका काम कराकेर नोकरको पचास रुपया देनेकों भी न्याय कहते हैं । 
रूस इन सब बातोंको अन्याय समझता है। पूँजीवादी देशोंमें पूँजीपतिके हितकी 
बात न्याय है | और रूसमें मजदूरोंके हितकी बात न्याय है | 

वस्तुतः ऐसी ही प्रान्त धारणाओंके कारण मौतिकवादी अपने विरोधियोंको 
कुचलनेके लिये अमानवताका व्यवहार करते हैं ओर उसे भी न्याय समझते हैं । 
समाजके नामपर व्यक्तियोंकी भूमि-सम्पत्ति छीनकर विचार-खातन्व्यपर प्रतिबन्ध 
लगाकर व्यक्तियोंके शरीर, वाणी एवं मस्तिष्कपर ताला लगा देने-जैसे बुरे-से-बुरे 
पापको अपनी हित-रक्षाका साधन समझकर उसे न्याय कहते हैं। भारतमे विद्या: 
ज्ञान) जानकारीपर कभी भी प्रतिबन्ध नहीं था। विदुर; धरमव्याथ; मूक आदि 
घूद्र एवं अन्यज भी परम शानवान्‌ थे ओर समाजमें आदरणीय ये । बढ़े-बढ़े 
ब्राह्मण ऋषि-महर्षि भी धर्मव्याथके पास घार्मिक परामशके लिये जाते थे | जिन 
बेदादि अम्थोंका विधिपूर्वक अध्ययन पुण्यविशेषकी इश्सि जिन वर्णोके लिये 
बिहित है। उनका अध्ययन उन्हींके लिये आज भी है, तब भी था। जो वेदादि 
शास्रके अनुसार अद्ृष्ट अर्थमें विश्वास रखते हैं वें तदनुसारी नियम प्रसनन्‍्नतासे ही 
मानते हैं । यहाँ किसी श्रेणीके स्वार्थका प्रश्न ही नहीं उठता । जो वेदोंको किसी 
दूसरी श्रेणीके स्वार्थदी चीज समझते हैं; वे पुण्यकी इश्िसे उनका अध्ययन करना 
ही क्यों चाहेंगे ! फिर उनके लिये निषेघका प्रश्न ही क्यों उठेगा १ जो विधिपूर्वक 
वेदाध्ययनसे जिस आधारपर किसीके लिये पुण्य मानेगा; उसी आधारपर किसीके 
लिये उसे पाप भी मानना ही पड़ेगा । " 

आजकल मूर्तिपूजाके सम्बन्धर्में भी यही बात है । पाषाणादि मूर्तिमें देवताका 
अस्तित्व माननेपर ही मूर्तिपूजाका प्रश्न उठता है। जो मूर्तिमें देवताकी सत्ता नहीं 
मानता; उसके लिये मू्तिपूजाका प्रसड्ग ही नहीं आता । प्रत्यक्षानुमानादिके आधारपर 
मूर्तिमें देवता सिद्ध हो; तब तो कम्युनिष्ट भी अवश्य ही मूर्तिपूजक बन जायेंगे। 
अतः कहना होगा कि प्रत्यक्षानुमानसे मूर्तिम देवताका अस्तित्व एवं उसकी पूजासे 
लाभ सिद्ध नहीं हांता | केवल शास्रप्रमाण माननेसे ही मूर्तिम प्रतिष्ठा विधिके 
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द्वारा देवताका आवाहन-प्रतिश्ापन होता है; तभी उसकी पूंजासे पुण्यकी बात 
उठती हैं| फछतः मूतिप्रतेिष्ठा पूजादिविधायक शास्तरोंमें विश्वास रखनेवाला 
जब मूर्तिपूजामें प्रदत्त होगा तो उसे उस शाख््रकी अन्य बातें मी माननी पड़ेंगी । 
यदि शास््रोंक़े अनुसार ही मन्दिरख प्रतिष्ठित मूर्तिमें और म्यूंजियममें रहनेवाली 
मूर्तियों तथा आपणस्थ ( बाजारमें बिकनेवाली ) मूर्तियोंमें विशेषता सिद्ध होती है; तो 
उन्हीं शास्रोंके अनुसार यह भी मानना होगा कि अमुक-अमुक देतुओंसे मूर्तिसे 
देवत्व नष्ट हो जाता है और अम्ुककों मूर्तिपूजासे कुछ छाभ न होगा किंठ॒ 
लटा नुकसान॑ होगा | यह सब बातें भी उन्हीं शासत्रोंस माननी पड़ेंगी। 
शासत्रोकी दृष्टिसे न्‍्याय-अन्यायक निर्णय किसी श्रेणीके हित या अहितकी 
इश्टिसि नहीं होता | बआाह्मणकों राजसूथ करना अधर्म कहा गया है; क्षत्रियके लिये 
वही धर्म है। वेश्यके लिये वाजपेय करना अधर्म कहा गया है वही ब्राह्मणके 
लिये धर्म है | इसी तरह वेश्यसोम, निषादस्थपति हृष्टि, बेश्य एवं शूद्गविशेषके 
लिये धर्म है, अन्यके लिये अधर्म | यहाँ उन अनुष्ठाताओंके हिताहितकी दृश्सि 
धर्माधमंका निर्णय किया गया है; शासक या धनवान श्रेणीकी दृश्सि नहीं । 


ओषध-विशेषके सेवनका विधि-निषेध रोगियोंके ह्विताहितसे सम्बन्ध रखताहै: 
शासक-शासित-अेणियोंसे नहीं। किसी अवश्थामें किसी रोगीकों किसी औषधसे छाम 
हों सकता है और किसी ओषघसे हानि | उसी दृश्सि विधि-निषेध होता है। हर जगह 
श्रेणी-स्वार्थकी बात जोड़ना कडषित मनोज त्तिका ही परिचायक है। इसी तरह अवख्था- 
विशेषमें दो पत्नीका होना तब मी घ्मं था ओर अब भी धर्म है। अवस्था-विशेषमें वही 
तंब भी अधर्म था ओर अब भी अधरमम “है। यदि संतानके लिये, पिण्ड-श्राद्धके 
लिये अपने पूवेजोंका नाम चढानेके लिये; पूर्व पत्नीकी सम्मतिसे ही दूसरा 
विवाह किया जाय तो इसमें अन्याय-जेसी कोई बात नहीं । कोई विधवा 
सती न होकर वेधव्य-धर्म पाठम करे तब भी उसकी सद्गति शास्नरसम्मत है । 
वह धर्म उसपर छादा नहीं जाता, डसकी इच्छापर निर्भर है। यहाँ उसीके हिला- 
हितका सम्बन्ध है; अन्यका खार्थ नहीं | अथ च विधवाका संती होना तब भी घर 
था ओर अब भी घर्म है। कानून बन जानेमात्रसे धर्म-अधर्ममे भेद नहीं पड़ता | 
ईइबरीय धर्माधर्मं सरकारें रद्दोबदल, हस्तक्षेप करनेगें सर्वथा असमर्थ हैं; क्योंकि 
धर्माधर्मका वास्तविक फल देना सरकारोंके हाथकी बात ही नहीं है। इसी तरह 
रूसी कादूनसे व्यक्तिगत सम्पत्ति छीनना भी घर्म नहीं हो सकता | 

बस्तुत: जो कानून स्वाथंकी दृष्टिसे बनाये जाते हैं; कोई भी तव्स्य 
विवेचक उन कानूनोंकों न्याय नहीं कह सकता । न्याय स्वपर-पक्षपातविद्दीन 
होता है; जिसके आधारपर रामचन्द्ने एक विद्वांच बलवान धनवान ब्राह्मण एवं 
नगण्य श्वानके विवादमें अपराधी ब्राह्मणको ही दण्ड दिया था | धोबीके मुकांबले 
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सीतातककों वनवास दिया था। शाहजहनि हकीकतरायके मृत्युदण्डके बदलेम काजीको _ 
भीषण दण्ड दिया; जो उसकी ही श्रेणीका था | संगरने अपने पुत्र असमझ्जञस- 
को देशबहिष्कृंत कर दिया था । अपराधी पुत्रको भी दण्ड देना, निरफ्राध 
शबुको भी दण्ड न देना ही न्याय कहलाता है । विश्वासधात, मित्रद्रोह। चोरी 
व्यभियार, परपीड़न आदि अधर्म-अन्याय हैं | ह 

इसी प्रकार ओचित्य-अनौचित्य) सत्य एवं सिद्धान्तोंके सम्बन्धमें भी माकस- 
वादी कहते हैं कि “ये कोई भी ख्विर नहीं होते |! पर यदि सर्वंसम्मत प्रमाण न्‍्याय, 
ओचित्य, सत्यको आधार न माना जाय तो फिर कोई सिद्धान्त स्थिर करनेके लिये 
पुस्तकादि लछिखनेका प्रयास भी माक्सने क्यों किया १ फिर तो उचित-अनुचितः 
प्रमाण-अप्रमाण, सत्तरक-असत्तकसे कोई भी कुछ भी सिद्ध कर सकता है। फिर जब 
सभी सिद्धान्तों; सत्योंकी यही हालत है। तब माक्संद्वारा प्रचारित सिद्ध।न्तोंकी भी 
यही हालत होगी । 
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भोतिकवादियोंका कहना है कि “सम्य मनुष्यका विश्वास है कि आध्यात्मिक 
शक्ति सदा मड्जल्मय है; लेकिन असभ्य भनुष्यके लिये यह शक्ति निष्ठुर है 
इसलिये सदा ही उसको विपत्तिमें डालती रहती है। पत्थर जब गिरकर आदमीको 
धायल करता है; अचानक पेड़की डाल टूठ जाती है; तब यह सब प्रकारके भूतोंया 
पेड़के भूतकी शैंतानीको छोड़कर ओर क्या है ! जज्तक औजार--हथियारोंके शानकी 
वृद्धि नहीं हुई, तबतक अंसम्य मनुष्य भूतोंकों वशीभूतं करनेके लिये सन्त-तन्त्रके 
ही फेरमें पड़ा रहा | हथियार-ओजारोके श्ञान बढ़नेके साथ-साथ प्राकृतिक शक्तिपर 
मनुष्यकी प्रभुता बढ़ने छगी। ८भोतिक शक्ति निष्ठुर ही नहीं है; बल्कि यह भलाई 
भी कर सकती है?; जब इस धारणाका जन्म हुआ तब असम्य मनुष्यके प्रेततत्व- 
पर सम्यताकी मुहर पड़ी । प्रेत-तत्व असभ्य मनुष्यका है। देवता-तत्त्व इसके 
ऊपरकी सीढ़ी है--जो सभ्य मनुष्यका है। आदिम असम्य मनुष्यके लिये प्रकृति 
निष्ठुर भयावह है । प्रकृतिके रहस्यका भेद जानकर सभ्य मनुष्य कहने रूगा>- 
“ड्गजलमयी विश्वजननी' | यह परिवर्तन अकस्मात्‌ एक दिनमें नहीं हो गया । 
आदिम भूत-प्रेतोने सम्य होकर यह रूप ग्रहण किया है। आदिम मनुष्यका प्रेत- 
तत्त्व समभ्यताकी सीढ़ीपर चढ़कर सूक्ष्म बन गया है। प्रकृति-जगत्‌को चलछानेवाडी 
है असंख्य निष्ठुर प्रेतोंकी शक्ति; ओर इसी प्राथमिक कब्पनाका संशोधितरूप है 
देवताओंकी कल्पना । थे सब देवता प्रकृति-जगतके एक-एक हिस्सेके मालिक हैं । 
ये भलाई भी करते हैं ओर बुराई भी कर सकते हैं। जछ, अग्नि; वायु--समी 
प्राकृतिक शक्तियाँ किसी-न-किसी देबताके अधीन हैँ । देव-समाज भी मनुष्य- 
सशाजके सॉचेपर ढल्ा हुआहै ! ये झुसंख्य देवता घठते-एटते एकईश्वरतकपहुँचे। 
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सभ्यताकी सीढीपर चढ़कर वस्तु-जगत॒के विषयर्म मनुष्यका ज्ञान उ्यो-ज्यों बढ़ने 
लगा) त्योंत्यों देवताओंकी संख्या घटने छगी । मनुष्य ज्यों अगणित पदाथ?मे 
एक मेल देखने छगा) त्यों देवताओंका बहुत्व भी एकत्वमें परिणत हो गया ।/ 

८पहले भूत या चेतन्य १ इस प्रश्नका आदिम असम्य जातियोंके प्रेत-तत्वसे 
बहुत निकट सम्बन्ध है | इस बातको स्मरण रखना चाहिये कि आदिम असभ्य 
मनुष्यकों जीवनकी प्राथमिक बातें सोचनी पड़ी थीं । अनुमानके ऊपर प्रतिष्ठित 
मन्त्र-तन्त्रोंके द्वारा उत्तको जीवन-धारणका कीशछ सीखना पड़ा था | उसकी यह 
कोशिश चाहे जितने बचपनकी हो; उसका मूल है जीवन-घारणको अभिलाषा। 
इसलिये जीवन-मरणके रहस्यने आदिम मनुष्यको काफी चिन्तित कर डाढछा था। 
मनुष्यका शरीर जीवित-अवखामें एक प्रकारका और मरनेपर दूसरे प्रकारका 
क्यों होता है; जागरण, निद्रा; खप्म, रोग ओर व्याधि--ये सब क्यों होती हैं, 
खप्नमें जो मनुष्य मूर्तियाँ दिखायी देती हैं; वे सब क्या हैं; स्वप्नमें मनुष्योंकी 
जो छाया-मूर्तियाँ दिखायी देती हैं, वही शायद जीवनकी कुंजी है; शायद इस 
छायामूर्तिका शरीर छोड़ना ही मृत्यु है--असभ्य मनुष्यकी प्रेतात्माकी धारणा इसी 
प्रकार बनी है। यहाँ इस घारणावी ऐतिहासिक आलोचना करनेकी आवश्यकता 
नहीं, लेकिन इसमें संदेह नहीं कि यही प्रेतात्मा सभ्यताके साबुनमें धुरूकर चेतन्य 
परमात्मा आदि बन गयी है | मानव आत्माके विषय असम्य जातियोंकी धारणा 
है कि यह सूक्ष्म भापकी तरह है। इसके शरीर त्याग देनेसे मृत्यु हो जाती है। 

“पसनुष्य तथा अन्य उन्नत प्रांणयोंके शरीर-धारणके लिये श्वासक्रिया बहुत 
ही आवश्यक है | मरते समय इवासक्रिया क्षीण होते-होते बंद हो जाती है| आदिम 
असम्य जातियोंने भी इसको देखा था। इसीडिये श्वासक्रियाको ही उन्होंने आत्मा 
मान लिया था । आस्ट्रेलियाके आदिम निव्रासियोंकों माषामें “श्व|सः और “आत्मा? 
इन सबके लिये एक ही शब्द है| हिन्रू तथा सभी आर्य भाषाओके भाषा-विज्ञानमें 
श्वास ओर आत्मबोधक शब्दोंका निकट सम्बन्ध है | यूनानी 'साइक? ओर न्न्‍यूमा?, 
लेटिन ८एनिमसः। “एनिमा' “स्पिरीट्स'/ इनका रूप-परिवतोन इसी प्रकारसे 
हुआ है।?? 


इसपर कहना यह है कि यद्यपि मस्तिष्क अतिमौतिक प्रतीत न ही; तथापि 
यह तो नहीं कहा जा सकता कि जिससे जो निश्चित हो, वह उसका स्वरूप ही 
होता है | यदि ऐसी ही बात हो तब तो शानसे हीं सब शेय निश्चित किया जाता है, 
यहाँतक कि मस्तिष्क भी शानसे ही निश्चित किया जाता है, फिर क्‍या भौतिकवादी 
सबको ही श्ञानस्वरूप माननेको तैयार हैं ! यदि नहीं, तब तो भछे ही भौतिक 
भस्तिष्कसे ही ईश्वर विदित हो; परंतु बह भौतिक नहीं कहा जा सकता। स्व 
हन्द्रियों नीहूप एवं सूक्ष्म हैं; परंतु उनसे हृपादियान्र्‌ स्थूल प्रपञ्ष विद्धित होता 
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दी है | इधो तरह मस्तिष्क आदिद्वारा अमोतिक आत्मा; ब्रह्म आदिका बोध होता 
ही है। परिवर्ततशील भोतिकवादियोंका भूत ही नयी-नयी पोशाकोर्में भले उपखित 
हो, उप॑निषदोंका ब्रह्म तो सदासे ही ओपाधिकरूपमें अनेक रस ओर निरुपाधिक- 
रूपसे एकरस ही रहा है ओर वेसे ही रहेगा । जिसको मोतिकवादी वस्तु कहते हैं; 
वही अवस्तु है। जिसे वे अवस्तु समझते हैं; विचारकी दृष्टिसे वही वस्तु है। 
स्थूलदर्शी कार्यको ही वस्तु समझता है | एक स्थूलदर्शी पठको सत्य मानता है। 
परंतु एक सूक्ष्मदर्शी तम्तुमिन्‍्न पठको ही असत्‌ कहता है। इसी तरह कारण- 
परम्पराका विचार करते हुए तन्तु मी अंशुसे मिन्न असत्‌ है। अंश भी बिनोला- 
मात्र है, बिनोंला भी प्ृथ्वीमात्र है, प्रथ्वी भी जलमात्र ही है; जछ तेजसे मिन्‍न 
होकर कुछ नहीं ठहरता । तेज वायुमात्र है, वायु आकाशमांत्र ठहरता है; किंतु 
स्थूलदर्शीको यह सब ढोंग ही जचता है । 

अन्तिम सत्यका विचार सर्वदा ही उपयुक्त है, चाहे श्रेणीविभाजित जीवन 
हो चाहे समष्टिवादी जीवन। सभीके लिये विश्लेपशूत्य, निष्मपश्च। सत्य, खप्रकाश ब्रह् 
अपेक्षित है । इन्द्र मी अनन्त आनन्दसामग्री भुछाकर निष्प्रपश्न सोषुस सुखकी 
ओर प्रवत्त होता है। कोई कितना भी निद्वन्द्र, शान्त एवं सुखी क्‍यों न हो, 
सुधु मिकी निष्प्रश्नताके बिना उसे विश्राम नहीं मिलता। “ईश्वरको न युक्तिसे 
जाना जा सकता है, न उसे प्रकाशित किया जा सकता है? यह कान्टका कथन; तथा 
“ईश्वर वाब्यनसगोचर नहीं है? यह हिंदूदशनोंका कथनः यह सिद्ध नहीं करते कि 
ईश्वर अवास्तव एवं अस्त्‌ है। किंतु उनका अभिप्राय यही है कि भ्रद्धा, समाधान 
तथा एकाग्रताके बिना ईश्वरका साक्षात्कार नहीं हो सकता । ईश्वरके 
अस्तित्वमें अनुमान, आगगमादि अनेकों प्रमाण हैं। श्रुति ब्रह्म या आत्माको 
साक्षात्‌ अपरोक्ष ही बतलाती हैं--ध्यदेव साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म ॥? 
( बृहदा० उप० ३। ५। १) विज्ञाता प्रमाता प्रमाणानपेक्षरूपसे ही खतःसिद्ध 
होता है। संशय विपर्यय एवं अज्ञान मिटानेके लिये ही प्रमाण अपेक्षित 
होते हैं| आत्मा अन्यत्न संदिहान होता हुआ मी खयं असंदिग्ध है। अन्यत्र 
विपर्ययज्ञानवान्‌ होता हुआ भी खयं अविपयेस्त रहता है। अन्यत्र अनुमिमान 
होता हुआ भी ( अनुमान करता हुआ मी ) खयं अपरोक्ष रहता है। फिर प्रमाताः 
प्रमाण, प्रमेये आदि सभी जिस अखण्ड बोधके अनुग्रहसे मासित होते हैं, 
उसे किमसे सिद्ध किया जाय ? यही बात 'विज्ञातारमरे केन विज्ञानीयात्‌? इत्यादि 
श्रतियोद्वारा कही गयी है। अतएव प्रमाणसिद्ध एवं खतःसिद्ध ईश्वर या ब्रह्म 
परमकल्याणकारी होनेसे ग्राह्मल उपास्य एवं शेय है | अनादि खतःसिद्ध वस्तुको 
बुद्धयारूढ करने के लिये युक्ति, श्रुति आदि अपेक्षित होती है। इतिहास घटनाओं - 
का ही होता है; फिर भी औपचारिकरूपसे “तदघेद तदांज्याकृतमामीत्‌ः, “सदेव 
सोस्येदमग्म आसीत्‌? इत्यादि श्रोत इतिहासके आधारपर स्वेकारण-स्वप्रकाश ब्रह्म- 
का अस्तित्व सिद्ध होता ही है| तदनुगुण युक्ति भी भ्रुतिने ही दी है। जैसे अन्न 
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( पृथ्वी ) रूप अडुरसे जलरूपी बीजका पता छगता है। जलरूपी अ्'ूरसे 
तेजरूपी मूलका पता छगता है; वेंसे ही तेजरूपी अहुर्से सदरूपी 
मूलका पता छगता है--'तेजसा सौस्य शुज्ञेन सम्सूछमन्विच्छ ।! दाशनिक 
पण्डितोंके इन तत्वविचारोंको गलत कहना बुद्धिकी अजीणताका ही द्योतक है । 
वास्तविक अभिज्ञता और व्यावहारिक ज्ञानसे तो भोतिकवादियोंने ही शत्रुता कर 
रक्खी है। विश्वके उपादानकारणरूपसे, विश्वके निमित्तकाग्णरूपसे, विश्वके आधार 
या अधिष्ठानरूपसे, विश्वके प्रकाशक तथा व्यवस्थापकरूपसे, कम्फलदातारूपसे, 
सर्वशासकरूपसे ईश्वरकी सिद्धि होती ही है। जेसे दर्षणके अंदर प्रतिबिम्ब भासित 
होता है; वैसे ही अनन्त चिद्रुप दर्पणमें मनुष्य; पश्चादि। जल्नम-स्थावरादि सभी 
प्रपञश्न भासित होते हैं | काष्ठपर व्यक्त अग्निको काप्ठससे भिन्‍न समझना ही पढ़ेगा। 
शान या चेंतनाको मनुष्यादि देहोंते भिन्न समझना ही पड़ेगा | 
आदिम जंगली मनुष्योके वस्तु ओर चेतनासम्बन्धी बिचारोंको इतिहासके 
बल्से सिद्ध करनेकी दुश्चेश निराधार है।यह इतिहास कपोछुकस्पित, भिश्या 
एवं पूरा मनगढ़न्त है । जड़वादियोंका इतिहास-सम्बन्धी मनोराज्य केवछ विनोदका 
विषय है । कोई प्रमाणचक्षु पुरुष इसे केबछ भोतिकवादियोंका दिमागी फ़ितूर ही 
कहेगा | प्रामाणिक आस्तिकोंके इतिहासोंके अनुसार तो विश्वकारण ईश्वरकी संतान 
ईश्वरीय ज्ञानरूप वेदादि शास्त्रोद्दारा पूर्णरझपसे शिक्षित ही होती हैं। उत्तरोत्तर 
जहाँ-कहीं सच्छिक्षा एवं सत्सइमें विच्छेद हुआ, वहीं असम्यता। अश्ता एवं 
मिथ्या धारणाएँ बनती हैं। मोतिकवादियोंकी यह धारणा नितान्त असत्य है 
कि “अध्यात्मवादियोंकी अतिमोतिक देवता; ईश्वर या ब्रह्म इत्यादि कब्पनाएँ हैं 
और इनका मूठ असम्यों, जंगलियोंकी तन्त्र-सन्त्र, भूत-प्रेतक्की कब्पनाएँ हैं | 
जिन्होंने सच्चे इतिहासोंका अध्ययन किया है; रामायण, महामारतः पुराणों, उप- 
पुराणों, तन्त्रों, आगमों एवं मन्त्र-आह्मणात्मक वेदों एवं उनके आरण्यक) उपनिषरद्दों- 
का मनन किया है ओर जिन्होंने व्यासः वसिष्ठ एवं श्रीकृष्ण मगवानके दिव्य 
दर्शनोंका अध्ययन किया है; उनको यह समझनेमें कठिनाई न होगी। मौतिक- 
वादी जिन बाह्य भौतिक वस्तुओंको सत्य मानते हैं, देवता, इबबर; अहमकी बात 
तो एंथक्‌ रहे भूत-प्रेतकी कल्पना भी उनसे अधिक सत्य है। इसीलिये उपनिषद्‌ 
या गीताके जिस निगुण ब्रह्मको मोतिकवदी अन्तिम कब्पना मानते हैं, उस 
कब्पनाके साथ भी भूत-प्रेत एवं देवताओंकी कल्पनाएँ हैं | यह समझना नितान्त 
श्रम है कि विकासक्रमसे मिंन्‍त-मिन्‍न कारछोंकी ही यह कब्पनाएँ हैं। एक उच्च- 
कीटिका ब्रह्मदर्शन परमार्थ-दष्टिमं सजातीय-बिजातीय-स्वगतभेदश्ूून्य अह्मतत््व 
बतछाता है । परंतु वही अन्य अधिकारियोंके लिये ईश्वरकी उपासना बतलाता है । 
कुछ और ढंगके अधिकारियोंके लिये सगुण ईखरक्री आराधना; अन्य 
लिये विभिन्‍न देवताओंकी आराधना बतछाता है | अन्य ढंग- 
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के छोगोंके लिये प्रेव-पिशाचक्री आराधना भी उचित मावता है 
“बृहृदारप्पकः आदि उपनिषदों्मं भी निगुंण ब्रह्म ईश्वर और साथ-ही-साथ 
अनेक देवताओंका भी वर्णन हैं। भारत, रामायण; गीता आदियमें तो सबका 
वर्णन है ही । यदि पिछली-पिछली कल्पनाएँ उत्तरोत्तर कब्पनाओंकी दृश्सि 
अस्त्य हैं, तब तो उनको मिथ्या ही कहना चाहिये | किसीके लिये भी उनकी ग्राह्मता 


एवं उपासनाका उपदेश अ केसे हो सकता है ? इसलिये व्यावह्रिक दृश्सि प्रेत: 
पिशाच आदि सभी तत्वोंका अस्तित्व है । 


प्रेतादि केवछ कल्पना नहीं; उनकी देवयोनिमें गणना है। परलोकविद्या- 
वालोंकी इृष्टिसे प्रेत-तत्वकी सिद्धि होती है । भूतावेश, प्रेतावेश आज भी 
वेती ही सत्य वस्तु है; जैसी पुराने कालमें | इसके अतिरिक्त भीतिकवादियोंकी 
प्रेतकल्पनाका युग कितना पुराना है ! जब मानवका इतिहास ही छाखों नहीं 
हजारों ही वर्षोका है; तब उनके प्रेतकल्पनाका युग भी उनकी दृष्टिमें हजारों वर्ष- 
का ही पुराना है | परंतु आर इतिहासके अनुसार निर्शुण ब्रह्मकी कल्पना तो 
ल्यखों वर्ष पुरानी है।द्वापरके कृष्ण त्रेताके राम और सष्टिके मूल कारण 
ब्रह्मा) विष्णु एवं महेशकी अतिप्राचीन दृष्टिमं भी निगुण ब्ह्मकी सत्ता खतःसिद्ध 
है । भौतिकवादियोंके तथाकथित मनगढ़ंत मिथ्या इतिहासोंकी अपेक्षा आर्ष 
इतिहातेंकी तथ्यता कहीं अधिक श्रेष्ठ है। अतएव जागरण; निद्रा तथा खप्न- 
केआधारपर देह-मिन्न आत्माका निर्णय करना; प्राणघारणसे जीवन, प्राणराहित्यसे 
मरण आदिक़ी धारणा जंगली असभ्योकी नहीं, किंतु सम्यशिरोमणि महा- 
दाशनिकोंकी भी यही घारणा थी और आज भी है। भ्रीशड्जडराचार्यका कइ्टना है 
कि जो स्वप्न, जागर एवं सुधुप्तिकों जानता है, वही आत्मा है; भूतसंघ नहीं-- 
“यव्खप्नज्ञागर सुधुप्मबैति नित्य तद्बह्म निष्कमह न च भूतसंघः ।? मागवतममे 
कह्दा गया है कि स्वप्न सुषुप्ति बुद्धिकी इत्तियाँ हैं, जिस द्रश्ठसे इनका बोध या 
प्रकाश होता है, वही अध्यक्ष पर पुरुष है-“बुद्धेजागरणं स्वप्नः सुषुप्तिरिति ब्ृत्तयः | 
ता येनेवानुभूयन्ते सोअध्यक्षः पुरुषः परः ॥! ( श्रीमद्धा० ७ ।७। २५ )। 

इस शरीरकी विभिन्न अवश्थाओंमें उसके भीतर अन्तरसे भी अन्तरतम- 
रूपसे आत्माको देखनेकी पद्धति छाखों वर्ष पुरानी है। जैसे मुझमेंसे बुद्धिमानीसे 
इषीका (सींक ) निकाली जाती है; वेसे ही शरीरसे, इच्द्रियों; मन बुद्धि, 
अहंकार या आनन्दमयसे; जाग्रतू, खप्न) सुषुप्तिसि अन्वयव्यतिरेकादि युक्तियों- 
द्वारा समझकर प्रथकूहपसे आत्मा समझा जाता है। शरीरके भीतर ही अ-तत्‌को 
त्याग करते हुए भगवत्तत्वकोी समझा जा सकता है--५अन्तर्भवेडनन्त भवस्तमेव 
हातत्यजन्ती स्ुगयन्ति सन्‍तः ।? ( श्रीमद्भा० १० । १४ । २८ ) 'गुहाहित गहवरेष्टं 
पुराणम!, “यो वेद निहितं गुहायाम्‌ |” शरीरके भीतर बुद्धिरुपा गुहामें अभिव्यक्त 
अनन्त चित्‌-स्वरूप आत्माका उपरूम्म होता है। प्राणघारणके आधारपर जीवशब्दबी 
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प्रवृत्ति भी अति प्राचीन ही है| यह हजार दो हजार वर्षके जंगली मनुष्योकी कल्पना 
नहीं; वल्कि यह कहना चाहिये कि अतिप्राचीन वास्तविक आर्षज्ञानका विकृत- 
रूप अवरेष है | उपनिषदोंने मरनेके सम्बन्धमें बड़ी गम्भीरतासे विचार किया 
है। नचिकेताका प्रश्न ही मुख्य यही था--“येय॑ श्रेते विचिकित्सा मनुष्ये3स्तीस्येके 
नायमस्तीति चेके ।? ( कठोप० १। १।२० ) अर्थात्‌ मरनेके बाद जो यह संदेह होता 
है; कुछ छोग कहते हैं कि देह-मिन्न आत्मा बचा रहता है; कुछ ऋहते हैं कि कुछ 
भी बाकी नहीं बचता इसमें तथ्य क्या है? इसीपर यमराजने वरप्रदानके रूपमें 
अनन्त) सर्वाधिष्ठान, स्वद्रश आत्माका निरूपण किया है | 


देवताओंके सम्बन्धर्म तो भगवान्‌ ब्यासकी उत्तरमीमांसामें (१।३।९) 
शाइरभाष्यद्वारा स्पष्ट ही बतछाया गया है कि “इन्द्रो ह वे देवानाममि प्रववाज? 
इत्यादि आख्यायिकाओंद्वारा ऐश्वयंशील देवतातत्वका स्पष्ट बोध होता है। महादाशनिक 
विद्यार्य खामीने सर्वाधिष्ठान ब्रह्मको अनिर्बचनीय तथा प्रकृतिविशिष्ट रूपको 
ईश्वर बतछाया है । प्रकृतिके सृक्ष्म कार्य समष्टि सप्तदशतत्वात्मक लिड्गशरीरसे 
विशिष्ट उसी ईश्वरकों हिरण्यगर्म बतलाया है ओर समष्टि स्थूलशरीर एवं 
स्थूलप्रपश्भविशिष्ट उसी हिरिप्यगर्भकों विराट कहा है | ईश्वर, हिरिण्यगर्म, विराट- 
तीनों ही ईश्वरके ही रूप हैं। स्थूछ, सूक्ष्म; कारण शरीरोंसे विशिष्ट ब्रह्म ही तीनों 
रुपमें व्यक्त होता है स्थूछ, सूक्ष्म, कारण तीनों प्रपश्न और उसका प्रत्येक अंश 
ईश्वर ही है | ईश्वरूपसे आराधना करनेपर इसीलिये निम्ब, पिप्पछ, पाषाणादि 
भी फलप्रद होते हैं। असति; भाति; प्रिय, नाम, रूप यह पॉँच रूप सर्वत्र उप- 
लब्ध होते हैं| नाम, रूप मायाके अंश हैं ओर शेष--अस्ति; भाति) प्रिय--- 
तीनों ब्रह्मके ही रू हैं।.... 


जंगली छोगोंकी विचारधाराओंका यह निष्कर्ष नहीं कि 'प्रेततत्व) जादूविद्या, 
अनेकेश्वरवाद, एकेश्वरचाद मनुष्यकी चिन्ताधाराके विभागकी सीढ़ियाँ हैं और 
अध्यात्मवादका मूछ भीरुतामय प्रेतकल्पना ही है|? उसका निष्कर्ष तो यह है कि 
ईश्वरसे निहित ऋषियों, महर्षियोंके उच्च सतरका बहमविज्ञान, आत्मविज्ञानका 
ही विकृत अवशेष जंगलियोंमें मिलता है। उच्चक्रोष्टिका ब्रक्मविजान, आत्म- 
विज्ञान कालक्रमसे ठुप्त हो गया । सच्छिक्षा; सत्सड़ लुप्त हो जानेसे उदात्त विचार 
नष्ट हो गये । निम्नश्रेणीकी प्रेतविधा, जादूगरी आदिके भाव रह गये | अतः 
उस आधारपर चलनेसे श्रम ही बढ़ेगा | 
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नवम परिच्छेद 
माक्सीय समाज-व्यवस्था 


माक्सके अनुसार “समाज? व्यक्तियों और परिवारोंका समूह है. समाजकी 

व्यवस्थामें आनेवाला कोई भी परिवतंन व्यक्तियों और परिवारोंपर प्रभाव डाले बिना 
नहीं रह सकता। परिवार-त््री-पुरुषका सम्बन्ध समाजका केन्द्र है। समाजकी आर्थिक 
अवस्था मनुष्योंको जिम अवस्थामें रहनेके लिये मजबूर करती है, उसी ढंगपर मनुष्य 
परिवारको बंना लेता है | कुछ देशोंमें बहुत बड़े-बड़े सम्मिलित परिवार होते हैं और 
कुछ देशोंमें छोटे-छोटे । कहीं परिवार पिताके बंशसे होते हैं ओर कहीं मातावे वंशसे | 
सत्री समाजकी उत्पत्तिका लोत है। इसके ताथ ही वह कई तरहसे पुरुषसे शारी रिकलूपसे 
कमजोर भी है। इन सब बातोंका प्रभाव समाजमें सत्रीकी स्थितिपर पड़ता है । 

धपमाज जब बिल्कुल आदि अवस्थामें था ओर मनुष्य जंगलमें घृम-फिरकर 
जंगली फलों और शिकारसे पेट मर लिया करते थे; या जब वे खेती ओर पद्मु- 
पालनद्वारा अपना निर्वाह -करते थे; उस समय कबीछामें भूमिके भाग या इस 
: प्रकारकी दूसरी चीजोंके लिये छड़ाइयाँ होती रहती थीं। इन छड़ाइयोंमें शारीरिक- 
रुपसे स्लीके कमजोर होनेके कारण उसका अधिक महत्व नहीं था। इसके अलावा 
सीको लड़ाई लड़नेके लिये आगे भेजना खतरेसे खाली न था। क्योंकि खरियोके 
लड़ाईमें मारे जाने या उनके कैदी होकर शत्रुके हाथमें पड़नेसे कबीलोमें पेदा 
होनेवाले पुरुषोंकी संख्यामें घाठा पड़ जाता था और कबील्य कमजोर हो जाता 
था | इसलिये स्त्रियोंको लड़ाईमें पीछे रखा जाने लगा बल्कि सम्पत्तिकी दूसरी 
वस्तुओंकी तरह उनकी भी रक्षा की जाने लगी | संम्पत्तिकी ही तरह उनका उपयोग 
भी किया जाता था | उस समय साधनोंका विकास न हो सकनेके कारण पंदावारके 
कार्मोंमें विशेष परिश्रम करना पड़ता था; क्योंकि स््रीकी अपेक्षा पुरुष पेदाबारके 
कठिन कामको अधिक अच्छी तरह कर सकता था; इसलिये स्त्रीको पुरुषकी प्रधानता 
मानकर उसकी सम्पत्ति बन जाना पड़ा | उस समय वेयक्तिक सम्पत्तिका चलन 
था, इसलिये स्त्री सम्पूण कबीले या परिवारकी साझी सम्पत्ति थी । 

“जब विकाससे वेयक्तिक सम्पत्तिका का आया तो स्त्री भी पुरुषकी 
वैयक्तिक सम्पत्ति बन गयी; जिसका काम पुरुषके घरेलू कामोंको करना और उसके 
लिये संतानके रूपमें उत्तराधिकारी पैदा करना था । परंतु स्त्री दूसरे घरेद 
पशुओंके ही समान उपयोगकी वस्तु न बन सकी | पुरुषके समान ह्वी उसका भी 
विकास होनेके कारण या कहिये उसके भी पुरुषके समान ही मनुष्य होनेके कारण) 
पुरुषकी सम्पत्तिमें ठीक पुरुषके बाद उसका दर्जा मुकर्रर हुआ । आलंकारिक 
भाषामें इसे यों कह्दा गया कि वैयक्तिक सम्पत्ति या परिवारके राजमें पुरुष राजा है 
तो स्त्री मन्‍्त्री | मनुष्य-जीवके विकासके नाते द्ली ओर पुरुषमें कुछ भी अन्तर 
नहीं। मनृष्ष समाजकी रक्षाकै लिये वे दोनों एक समान आवश्यक हैं। पुरुष यदि 
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शारीरिक बलमें या मस्तिष्कके कार्मोमें अधिक सफलता प्रात कर सकता कै तो 

स््रीका महत्व पुरुषकों उत्पन्न करनेमें कम नहीं है। पुरुष-समाजका जीवन स्री के 
बिना सम्भव नहीं; इसलिये पुरुषकी सम्पत्ति होकर भी स्त्री पुरुषके बराबर दी 

आसनपर बैठती रही है | 


“साक्सवादमें क्ली-पुरुष-सदाचारका चाहे कितनी भी छीपा-पोतीके साथ मह्ष्त्व 
गाया जाय, परंतु यह प्रश्न प्रमुखरूपसे बना ही रहेगा कि 'क्या एक गिलास 
पानीके लिये गंलेमें बाल्टी बाॉँधकर धूमते रहें ! कहीं भी गिलासमर पानी मिल 
सकता है |? व्यक्ति एवं परिवारका समूह द्वी समाज है ओर स्त्री-पुरुषका सम्बन्ध 
परिवार ओर समाजका केन्द्र है। समाजमें सम्पत्ति-विपत्तिके कारण बहुत प्रकारके 
रदोवदल होते रहते हैं; फिर भी बहुत-से धार्मिक-सामाजिक नियम प्राकृतिक नियमों- 
के समान सुख्र होते हैं |” 

माक्सवादियोंकी ऐतिहासिक कब्पनाएँ सवंथा निराधार हैं। जगत्‌-प्रपश् 
निरीश्वर नहीं है | स्वश ईश्वरकी सृष्टि लछावारिस एवं निर्विवेक भी नहीं थी। 
आदिम कालके ब्रह्मा, वशिष्ठ; अन्रि3 अड्डगिरा; भ्रगु) बृहस्पति,शुक्र आदि आधछु- 
निक छोगोंकी अपेक्षा कहीं अधिक बुद्धिमान और बल्वान्‌ थे | खार्थ-मूलक संघर्ष 
जैसे आज चलता है; वेसे ही कभी पहले भी चछता था | कठिन अवसरोंपर 
झ्रियाँ भी लड़ाईमें शामि् होती थीं। इसका सर्ोत्कृष्ट उदाहरण है दुर्गाके 
अनेक अवतारों--मह्ाकाडी, महालक्ष्मी: महासरखती आदि द्वारा मधुकैटमः 
महिषासुर; श॒म्मः निश्वम्म) चण्ड, मुण्ड। धूम्रलषोचनादि दानवोंका संहार । पत्नी- 
रूपमें भारी पुरुषकी भोग्या है; परंतु माताके रूपमें वही पुत्रकी पूज्या है। शज्भार- 
रसके छिये नारी कोमलाड़ी है; परंतु प्रचण्ड देत्य-दरप-दलूनमें वही भीषण कराल 
कालिका है। मगवतीकी यह गजना माक्सवा दियोंने कभी नहीं सुनी कि जो मुझे संग्राममें 
जीत छे, जो मेरा दप दूर कर सके ओर जो मेरे समान बलवान हो) वही मेरा भर्चा 
हो सकता है--५यो मां जयति संग्रामे यो मे दप व्यपोहति | यो मे प्रतिबलो छोके 
स में भरता भविष्यति ॥? ( दुर्गासप्त० ५ । १२० ) नारी सदासे ही शक्तिकी प्रतीक 
रही है ओर पुरुष शिवका प्रतीक रहा है। उसका ही रामके साथ सीतारूपमें, 
बिष्णुके साथ लक्ष्मीरूपमें, ब्रह्मके साथ सरखतीरूपमें ओर क्ृष्णके साथ राधा, 
रुक्मिणीके रूपमें आदर होता रहा है। वह रणाज्भणमें प्रचण्डरूप धारिणी होने- 
पर भी शिवके विश्राम एवं विनोदके लिये प्सत्यं शिवं सुन्दरम्‌! की प्रतिमा बन- 
कर परम कोमलाड़ी एवं रक्षिणीरूपमें व्यक्त होती थी। बह साझेकी सम्पत्ति 
कभी नहीं रही | वह सदा. ही ग्रहस्वामिनी एवं गहलक्ष्मी रही है। द्रोपदी, 
मारिषाका उदाहरण विशेष वर-शापमूछक अपवादखरूप घटनाएं हैं। वे आचारमें 
प्रमाण नहीं हैं। आचारमें उदाइरणका आदर मन होकर विधि ( कॉरस्ट- 
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ट्यूजन ) का ही आदर होता है | उसके उदाहरण सती) सीता; साविच्नी; दमयन्ती, 
अरुन्धती; अनसूया; छोपामुद्रा, शाप्डिली आदि पतित्रताएँ हैं। क्वचित्‌ ख््रियोंके 
अनावृत होनेकी कहानियाँ अनादि। अपोरुषेय) समस्त पुंदोष-शह्ढला-कलड्डशून्य 
शास्त्रेंके विरुद्ध होनेसे स्वथा तात्पय॑श्ूस्य हैं । अपवादभूत विपत्कालिक 
नियोग-प्रव्तनकी पश्चु-तुल्य प्रवृत्तियोंका समर्थन ही उन॑ मिथ्यार्थ-बोघक अर्थवादों- 
का उद्देश्य था। मन्वादिकोने पतिके मरनेपर भी पत्थन्तरवरणका वजन किया 
है ओर नियोग आदिको वेन-राज्यका विगहिंत पशुघर्म बतलाया है। 
पूंजीवादी युग ओर ख्री 

माक्सवादी कहते हैं--“औद्योगिक युग आनेपर जब सम्मिलित परिवार 
आर्थिक कारणोंसे बिखर गये; जब पुरुषोंको प्रत्येक नगरमें जीवन-निवाहके 
लिये भटकना पड़ा; उस समय सम्पूर्ण परिवारकों साथ लिये फिरना सम्भव 
न था । इसके साथ ही पेदावारके साधन; मशीनोंका विकास हो जानेसे 
ऐसे हो गये कि उनमें कठोर शारीरिक परिश्रमकी जरूरत कम पड़ने 
लगी ओर ख्लरियाँ भी उन कामोंको करने लगीं | बहुधा ऐसा भी हुआ 
कि जीवनके लिये उपयोगी पदार्थोंकी संख्या बढ़ जानेसे। जिसे दूसरे 
शब्दोंमें यों भी कहा जा सकता है कि जीवनका दर्जा (5६870970 ० (ए॥8) 
ऊँचा हो जानेसे अकेले पुरुषकी कमाई उसके परिवारके छिये काफी न थी। तब 
खत्री और पुरुष दोनों मिलकर मजदूरी करने लगे ओर घरका खर्चे चलाने लगे | 
इन अवस्थाओंमें पुरुषका स्रीपर वह कब्जा न रहा जो कृषि और घरेलू-उद्योग- 
धंधोंकी प्रधानताके ज्मानेमें था | ऊपर जिस ऐतिहासिक विकासका जिक्र हम 
करते आ रहे हैं, वह औद्योगिक विकासके साथ हुआ ओर चूँकि यह विकास 
यूरोपमें अधिक तेजीसे हुआ, इसलिये वहीं लोगोंने इसे अधिक उग्ररूपमें अनुभव 
भी किया । इस विकासका प्रभाव समाजके रहन-सहनके ढंगपर पड़नेसे स्त्रियोंकी 
अवस्थापर भी पड़ा । स्तवियोंकी स्थिति पुरुषोंके बराबर होने लगी | उन्हें भी 
पुरुषोंके समान ही सामाजिक ओर राजने तिक अधिकार मिलने छगे; परंतु वेयक्तिक 
सम्पत्तिकी प्रथा जारी रही; क्योंकि वह पूँजीवादके लिये आवश्यक थी। परिणाम- 
खरूप स््रीके एक पुरुषसे बंधे रहनेका नियम भी जारी रहा | अब ख्त्रीको पुरुषका 
दास न कहकर उसका साथी कट्दा गया; जिसे यह » उपदेश दिया गया कि 
परिवारकी रक्षाके लिये उसे एक पुरुषके सिवा और किसी तरफ न देखना 
चाहिये । मोजूदा पूँजीवादी-प्रणालीमें सत्रीकी स्थिति इसी नियमपर है। 

“फिर भी आर्थिक दृश्कोणसे जीवनके उपायोको प्राप्त करनेके 
लिये श्री पुरुषके आधीन रही; क्योंकि परिवारके द्वितके ख्यालसे पुरुषने स्रीको 
अपने वरामें रखना आवश्यक तमझ्ा। जबतक समाज भूमिकी उपजसे या घरेलू 
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धैधोंसे अपने जीवन-निर्वाहके साधन प्राप्त करता रहा; सत्रीकी अवस्था परिवार 
ओर समाजमें ऐसी ही रही | क्योंकि स्लीकी खोंपड़ीमें भी पुरुषकी तरह सोचने- 
विचारने ओर उपाय हूँढ॒ निकालनेकी सामथ्य है; अतः पुरुष उसे गलेमें रस्सी 
बाँधकर नहीं रख सका | समाजने अपने कल्याण ओर हितके विचारसे छ्लीको भी 
पुरुषकी तरह ही जिम्मेदार ठहराया; लेकिन छ्तीके व्यवह्वरपर ऐसे प्रतिबन्ध 
लगाये गये जो कि सम्पत्तिके आधारपर बने परिवारकी रक्षाके लिये आवश्यक थे | 
उदाहरणतः स््लीका एक समय एक ही पुरुषसे सम्बन्ध रखना ताकि उसके दो 
व्यक्तियोंकी सम्पत्ति बननेसे झगड़ा न उठे । पुरुषकी संतानके बारेमें झगड़ा न 
उठे कि संतान किसकी है; कोन पुरुष उस संतानकों अपनी सम्पत्ति देगा ! यह 
सब ऐसे झगड़े थे जिनके कारण परिवारोंका नाश हो जाता। इसलिये ह्तरियाँके 
आचरणके बारेमें ऐसे नियम बनाये गये कि झगड़े उत्पन्न न हों | पतिब्रवाधम--- 
अर्थात्‌ एक पुरुषसे सम्बन्ध रखनेको स््रीके लिये सबसे बड़ा घर्म बताया गया 
ताकि व्यक्तिगत सम्पत्तिके आधारपर बना हुआ समाज तहस-नहस न हो जाय | 
जैसा कि ऊपर बताया गया है, स्री ब॒द्धिकी दृष्टिसे मनुष्यके समान ही सामथ्यवान्‌ 
है, इसलिये पशु ओोंकी तरह उसके गले रस्सी बाँध देनेसे काम नहीं चछ सकता 
था | उसे समझाऋर और विश्वास दिछाकर समाजमें मुख्य “पुरुष” के हितके 
अनुभार चलछानेकी जहूरत थी। इस कारण पुरुष ओर समाजके हाथमें जितने 
भी ऐसे साधन धर्म, नीति। रिवाज आदिके रुपमें थे; उन सबसे स्त्रीको पुरुषके 
धीन होकर चलनेकी शिक्षा दी गयी। उसे समझाया गया? यहाँ चाहे वह 
पुरुषका मुकाबला भले ही कर छे; परंतु बादमें उसे पछताना पड़ेगा; क्योंकि 
उसकी खतन्‍्त्रतासे भगवान्‌ ओर घम नाराज होते हैं ।?? 
वैयक्तिक सम्पत्तिके सम्बन्धही भी मा्सीय प्रथा अप्रामाणिक है। 
ईश्वरकी सुपष्टि उसकी व्यक्तिगत सम्पत्ति ही थी; उसीसे उत्तराधिकार 
रूपमें वह उसकी संतानभूत विभिन्न प्राणियोंको मिली । जिस तरह 
आज अखण्ड भूमण्डल्म कोई भी पवतः दृक्ष, नदी) क्षेत्र, ग्रास) 
नगर बिना माहिकके नहीं हैं, उसी तरह संसारका कोई भी अंश कभी 
भी बिना मालिकके नहीं था । हॉब्स या छॉकके मतानुसार निरीश्वर राज्य 
कमी भी नहीं था ओर केवल किसी व्यक्तिके द्वारा सीमाकी एक रेखामात्र बना 
देनेसे ही कोई भूमि उसकी व्यक्तिगत सम्पत्ति नहीं बन गयी और न तो रिकार्डोके 
अनुसार कुछ श्रममिश्रित हो जाने मात्रसे वस्तुआऑपर व्यक्तिगत खत्वका जन्म ही 
हुआ । किंतु मुख्यरूपसे दायसे और फिर जय; क्रय, दान पुरस्कारादि रूपमें ही 
भूमि-सम्पत्ति आदिपर व्यक्तिगत- अधिकार हुए हैं। अपने-अपने कर्मसे सुख- 
दुःख एवं तत्तत्साधनोंका व्यक्तिगत सम्बन्ध हुआ है। कर्मोंके ह्वी तारतम्यसे 
साधनोंकी मी तारतम्यरुपसें प्राप्ति होती है | कन्यापर उसके माता-पिताका 
खत्व रहता है । पिता जिसे देता है, वही कन्याका पति होता है। माता-पिताके 
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रहनेपर भाई आदिका डसपर खत्व होता है | वे जिसे देते हैं, वही उसका पति 
होता है | कन्याका भी अपनेपर खत्व होता है| अतः वह खयं भी जिसे आत्म- 
समर्पण करती है, वह उसका पति होता है | कन्या ऐसी वस्तु नहीं है कि जो 
भी चाहे उसे अपना ले या साझेदारीकोी चीज बना ले | ख््रीसम्बन्धी माक्सीय 
ऐतिहासिक धारणा अत्यन्त श्रमपूर्ण है। मनुकी इृष्टिसे तो जहाँ नारीकी पूजा 
होती है; वहाँ देवता एवं सभी सद्गुण रमते हैं, ओर जहाँ उसकी पूजा नहीं होती 
वहाँ सब क्रियाएँ निष्फल होती हैं--- 

यत्र नायस्तु पूज्यन्ते रमन्‍्ते तत्र देवताः। 

यत्रैतास्तु स पूज्यन्ते स्वोस्तन्राफछाः क्रिया: ॥(मनु० ३ । ५६) 

'पुरुष सदासे ही नारीको मातारूपमें पूज्य एवं मार्गदर्शक मानता रहा है। 

पत्नीरूपमें प्राणोंसे भी अधिक प्रिय एवं हृदयेश्वरी बनाकर उसे अपना सर्व 
समपंण करके उसके रक्षण) पोषणके लिये, भूषण-आमभरण जुटनेके छिये दिन- 
रात परिश्रम करता रहा है। इतना ही नहीं--नारीके इशारेपर ही पुरुष सब काम 
करता रहा है | प्रेमसे ही पुरुष खत्रीको वशीभूत रखता था) प्रेमसे ही खत्री भी 
पुरुषको अपने इशारेपर नचाती रही है । किन्हीं धार्मिक, आध्यात्मिक संस्कारशून्य 
जंगली प्रदेशके लोगोंमे ख्लीको गलेमें रस्सी बॉँधकऋर रखनेकी प्रथा हो तकती है; पर 
वह भारतमें नहीं रही । ल्लीका एक ही पुरुषके साथ सम्बन्ध शुद्ध धर्ममूलक 
ही है; धर्म-नियन्त्रित स्नेह एवं अर्थ-व्यवस्था उसका आनुषड्डिक फूल है । 
यह पहले कहा जा चुका है कि पश्चुंओंकी अपेक्षा मनुष्योंकी मनुष्यता एवं विशेषता ही 
यह है कि मनुष्य प्रत्यक्षानमानसे अतिरिक्त आमरम-प्रमाण भी मानता है और 
तदनुकूछ बह घामिक होता है। धर्ममूछक हवी उसमें पति-पत्नीका धार्मिक 
संम्बन्ध होता है | पति-पत्नी के असाधारण सम्बन्धसे ही पत्नी; पुत्री, भगिनी; माता 
आदिकी असाधारण व्यवस्था होती है। तदनुकूल ही उत्तराधिकारकी व्यवा 
भी चलती है | इसीलिये आस्तिकोंका कहना है कि प्रत्यक्षानुमानाश्रित मति 
जहाँतक दोड़ती है; वक्षैतक ही चलनेवाडे वानर आदि पशु होते हैं और 
प्रत्यक्षानुमानातिरिक्त आगमके अनुसार घार्मिक, आध्यात्मिक, सामाजिक व्यवस्था 
करके चलनेवाले छोग ही नर अर्थात्‌ मानव द्वोते हैं-- 

मतयो थन्न गच्छन्ति तन्न गच्छन्ति वबानराः | 

शाखराणि यत्र ग़च्छन्ति तन्र गच्छन्ति ले नरा। ॥ (तन्त्रवातिक) 


पातिव्रत- धर्म 
भाक्सके अनुसार “पातित्रत धर्म” फेवल व्यक्तिगत सश्पत्तिके आधारपर ही 
बना है । व्यक्तिगत सम्पत्तिके आधारपर बना हुआ समाज तहस-मइस नह 
जाय इसीस्णि एक ही पुरुषके दाथ सम्बन्ध रखनेके लिये स्त्रीकों समझा: 
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बुझाकर राजी किया गया। तदनुसार ही धम, नीति; रिवाज गढ़े गये | ख्रीकी 
खतन्त्रतासे धर्म ओर भगवानके गनाराज होनेंका डर दिखलाया गया |? ठीक दी 
है, जडवादी माक्संसे इसके सिवा ओर अधिककी आशा भी क्‍या की जा सकती थी ! 
जिसकी इृष्टिमें विश्वका कारण स्ज् ईश्वर ही नहीं जचता, जो भूत-प्रेतकी 
कह्पनाको ही परिष्कृतरूपमें ईश्वर-कल्पना समझता है, जिसके अनुसार धम-कब्पना 
भीरु मस्तिष्कका फितूरमात्र है; वह सीता। साविन्नी आदिके परम गम्भीर 
पातिव्रत-धर्मको केसे समझ सकता था १ अनसूयाद्वारा ब्रह्मा, विष्णु। रुद्रको 
पातिब्रतबलसे तीन महीनेके बालक बनाया जाना; साविन्नीका यमशाजसे 
आपने मृत पतिको पुनः प्राप्त कर लेना; शाण्डिलीका सूययनार/यणके 
उदयपर प्रतिबन्ध छगा देना आदि माक्सवादकी दृष्टिसे कोरी कब्पनाएँ 
ही ठहरंगी | आश्चर्य है कि परम सत्य आष इतिहास माक्संबादियोंकी दृश्िमें 
झूठे हैं, परतु॒ निराधार बंदरसे मनुष्य उत्पन्न होनेका विकासवादी इतिहास 
सत्य है ! मारतमें अभी-अभी हाल्द्वीमें ५० वर्षोंके भीतर सैकड़ों सतियाँ 
हुई हैं | वे हँसती-हंसती चितापर अपने पतिके साथ परछोक चली गयीं । उत्तर 
प्रदेश तथा राजखानमें तो कई सतियों बिना अग्निके ही अपने शरीरसे 
दिव्याग्नि प्रकट करके सती हुईं हैं। चित्तीरगढ़की पद्मिनी आदिके ऐतिहासिक 
सतीलसे कोई समझदार व्यक्ति आँख नहीं मूँद सकता । माक्सेवादी सिवा 
अनगछ प्रढापके इन बातोंका क्‍या उत्तर दे सकते हैं! स्पष्ट हैं कि जिन्हें 
घर्म) सम्यंता। संस्कृति) पातिब्रत मान्य है; ऐसे ज्लरी-पुरुषोंके लिये माक्सवाद 
धर्म एबं मानवताका शब्रु ही है | | 

माक्सवादकी इृष्टिसे व्यक्तिगत सम्पत्ति तथा उत्तराधिकारका सम्बन्ध तो 
अब समाप्त हो गया; क्योंकि माक्संवादी इृष्टिकोणसे भूमि एवं सम्पत्तिका 
उत्तराधिकार-नियम समाप्त करके सबका राष्ट्रिकरण या समाजीकरण होना 
ही उचित है । जब व्यक्तिगत सम्पत्ति तथा उत्तराधिकारकी प्रथा समाप्त 
हुईं; तब फिर तदर्थ स्लीका एक पुरुषसे सम्बन्धवाछा नियम क्‍यों रहेगा ? 
पम्बन्धित पतिके मरनेके बाद ही नहीं, अपितु एक साथ ही स्त्री यदि सैकड़ों 
पुरुषोंसे सम्बन्ध रखे तो भी कोई आपत्ति नहीं । जैसे एक पानीभरी थ्षाब्टीसे 
अनेक व्यक्ति प्यास बुझा सकते हैं; वैसे ही एक ख्लीसे भी यदि असंख्य पुरुष 
प्यास बुझा लें तो भी कोई हज नहीं है | लेनिनके शब्दोंमें “गंदी नालीके 
जलसे प्यास बुझाना ठीक नहीं; किंतु जैसे खास्थ्यकर। तृप्तिकर खच्छ जहसे ही 
प्यास बुझाना उचित है; वैसे ही तृत्तिकर। खास्थ्यवद्धक स्री-पुरुष-सम्बन्धमें 
कोई भी हानि नहीं है। ओर अब तो गर्भपात करानेकी साघीमता भी रूसमें 
प़िक गयी है| “पुरुषसाजके हाथमें ही धर्म; रीति; रिवाज सब कुछ था; 
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इसल्ये पुरुषने ख्रीको खाधीन बनानेका प्रयत्न किया; साक्सेबादियोंका यह 
कथन भी दुरमिसंधिपूर्ण है। माक्मवादी अधिकार पाकर जेसे दूसरोंकी सदाके 
लिये कुचल देना चाहते हैं, महृषियों तथा ईश्वरके सम्बन्धर्म भी उनकी वेसी ही 
धारणा होती है । उनके मस्तिष्कमें अब्मक्ष) वायुभक्ष, परम निष्कास 
लोककल्याण-परायण महर्षियोंमें भी पक्षपात ही प्रतीत होता है । परंतु 
माक्स वादियोंकी यह धारणा सड़त नहीं है । घमंबुद्धिसे शिष्य जैसे स्वेच्छापूर्वक 
गुरुका अनुमरण ( दास्य ) करनेमें लज्जित नहीं होता, पुत्र जसे मात-पिताका 
दास्य करनेमें नहीं हिचकता; बसे ही स्री भी अपने पति एवं सास-ससुरका 
दास्य या सेवन एवं अनुसरण करनेमें छजित नहीं होती । जबतक पधर्मबुद्धि 
रहेगी; वहाँ यह भाव भी पहलेके समान ही जारी रहेगा । इसपर सर्म्पात्ति- 
विपत्तिका असर नहीं पड़ता है। बल्कि आपत्तिकालमें तो धीरज) घर्म, मित्र 
एवं नारीकी विशेषरूपसे परीक्षा होती है--“'धीरज धर्म मित्र अरु नारी। 
आपइ काछ परखिये चारी।! रामराज्य-जैती धन -सम्पदा, ऐश्वर्य-वे भवमें भी स्त्री-पुरुष 
अपने पृज्यों; गुरुजनोंके प्रति दास्यमाव ही रखते थे-“दासबत्‌ संनतार्याडुप्रिः! 
( भागवत ७। ४। ३२) | प्रह्मद गुरुजनोंके चरणोंमे सदा दासतुल्य विनत 
रहते थे | धन एवं सम्पत्तिकी वृद्धि खलोंको ही घमंडी एवं उदृण्ड बनाती है 
सत्पुरुषोंकों नहीं | इसीलिये औद्योगिक समृद्धिके युगरमें भी सम्नारियोंके शौल- 
खमावमें कोई अन्तर नहीं पड़ा । प्राचीन कालमें भी असत्‌ ज्ली-पुरुष- होते ही 
थे, वे उस कालमें भी उदण्ड ही थे; कोई किसीके नियन्त्रणमें नहीं रहता था। 
बेयक्तिक सम्पत्ति एवं नर-मारीके धर्ममूलक सम्बन्ध शाइवतिक हैं। जडवाद एयं 
नासतिकताके प्रचारसे कुछ थोड़ा-बहुत हास होना सम्भव है; फिर भी इनका मिट 
सकना सम्भव नहीं । पुरुषह्नी अपेक्षा भी नारी-जाति श्रद्धालु है | वह अपने 
पतिसे मिन्‍न पुरुषक्रीं श्राता; पिता; पुत्रकी ही दृष्टसिसे देखना उचित समझती है; 
धर्महीन मनमाने योन सम्बन्धकों वह पाप ही समझती है | 

वेदोंकी नीतिमें तो मुख्य विशेषता ही यह थी कि देशमें कोई स्थेरी पुरुष भी नहीं 
होता था; फिर स्वेरिणी र््लीका तो होना सम्मव ही कैसे था-'न स्वैरी स्वेरिणी कुतः? 
( छाद्दो० ५। ११ | ५ )। स््री सबेदा ही लजाशील होती है; वह कभी भी अभि- 
योकत्री नहीं होती | वेश्या भी अभियुक्ता होनेमें ही सुखका अनुभव करती है। 
पुरुष ही स्वैरी होकर स््रीको स्वैरिणी बनाता है| जहाँ पुरुष स्वैरी न होगा; वहाँ 
सनी भी स्वेरिणी नहों हो सकती | स्त्री पुरुषकी द्दृदयेश्वरी है, प्राणेश्वरी है; आत्मा 
है, सब कुछ है। उसके हिस्से एवं अधिकारकी बात जड़वादी नास्तिकोंके 
द्वारा ही उठायी जाती है। स््रीकों पुरुषके बराधर बनानेका प्रयत्न करना 
उतका अपमान करना है। उसको इहजारगुना नीचे उतारना है 


शास्त्रोने पितासे सहंसगुना अधिक माताका सम्मान करना बतछाया 
है- 'सहस् तु पितृन्माता गोरवेणातिरिच्यते !” ( मलु० २! १४७ ) धार्मिक 
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दृष्टिसे चतुर्था अ्रमी यति स्ववन्ध है। गरहस्थ पिता मी पुत्र संन्यासीका बन्दन करता 
है, परंतु उस संन्यासीको धर्मानुसार मातृबन्दन विहित है--'सर्ववन्धेन यतिना 
प्रसूवेन्धा प्रयस्नतः |? (स्कं० पु० काशी ० ११। ५०) इस तरह माताको कुछ अधिकार 
प्रदान करना; क्‍या उसके सर्वाधिकारकों सीमित करना नहीं है? किसी भी 
उपासना एप साधनामें शिष्यको जेसे अपनी आत्मा गुरुकी आत्मा मिछानी पड़ती है; 
गुरुकी इच्छामें शिष्यको अपनी इच्छा विछीम कर देनी पड़ती हैः वेसे ही पत्नीको 
अपनी आत्मा; अपनी इच्छा पतिकी आत्मा तथा इच्छामें मिछानी पड़ती है । 
पतिद्वारा किये हुए सत्क्मों तथा आराधनाओंमें पत्नीका भाग रहता है। पाश्रात्त्य 
राजतन्त्रने जडवादकी धुनमें ईइबर एवं धमंसे नाता तोड़ लिया; फिर पूजीर्पातियोंने 
राजतन्त्को मी समाप्त कर दिया । जहाँ ईश्वर एवं धर्मका राजतन्त्पर नियन्त्रण नहीं) 
वहाँ सामाजिक बन्धनोंका ढीला पड़ना खाभाविक है | 

पाश्चाच्य शिक्षाका प्रभाव भारतपर अवब्य ही पड़ रहा है | इतना ही क्यों; 
भारतकी परिखिति तो अन्य देशोंकी अपेक्षा भी बदतर होती जा रही है। 
सर्वप्रथम औद्योगिक विकास जिस इंग्लेंडमें हुआ था; वहाँके सर्वप्रथम एवं 
सर्वोत्कृष्ट नागरिक राज्य-सिहासनाधीश तथा उसके परिषारके सिंहासन-सम्बन्धित 
व्यक्तियोंके छिये अमी भी पर्यात धार्मिक नियन्त्रण अधिक है। उन्हें तलाक देने- 
वाले स्ली-पुरुषके साथं शादी करनेकी मनाही है। तलाक दी हुईं सत्रीके साथ 
शादी करनेके लिये अष्टम एडवर्डकों राजगद्दी छोड़नी पड़ी) वरतमान रानीकी 
बहन कुमारी मार्गरेटको धार्मिक नियन्त्रणके कारण अपने प्रेमीसे शादीका निश्चय 
छोड़ना पड़ा । वहाँ 'बाइबिछ के अनुसार पति-पत्नीका सम्बन्ध-विच्छेद ईश्वरीय 
नियमके विरुद्ध एवं पाप कहा गया है। परंतु जडवादसे प्रभावित; समाजवाद. 
का अन्धानुकरण करनेवाली भारतसरकार तलाकका नियम बनाकर घ्ररियोंको 
खाधीन करनेके नामपर उनका स्वनाश कर रही है। घटना अवश्य समाजवादियों- 
के अजुमार घट रही है; परंतु यह घटना कॉलरा ओर प्लेगके समान अनिष्ठ ही 
है, हृष्ट नहों | माक्स॑वादी-वर्णित छ्लीसमाजकी दुर्दशाका मूल कारण धर्मबम्ुुखता 
ही है; इसीसे बरक्कतमें भी कमी हुई | पहले धरमें एक व्यक्ति कमाता था) 
उससे घरभरका काम चलता था । आज पुरुष कमाता है; ञ्री कमाती है ओर 
बच्चे भी कमाते हैं; तब भी परिवारका पेट नहीं भरता । प्राचीन कालमें यथोचित 
बयमें कन्याओंका विवाह हो जाता था, छ्लीको अनाथकी तरइ भटकनेकी नौबत नहीं 
आती थी। अविवाहित दशामें प्रसवकाढ़का, अनाथ-अवस्थाका उसे कोई अनुभव 
नहीं करना पड़ता था । माक्सवादी उत्तरोत्तर प्रगतिकी कल्पनाका खप्न देख रहे हैं; 
परंतु स्थिति यह दिखायी देती है; कि समाजका उत्तरोत्तर अधिक पतन होता जा रहा है | 
ल्लीममाजकी दीनदशा उत्तरोत्तर बढ़ रही है। स्वतन्त्रताके मामपर तलाक-प्रथाके 
जिस्तार होनेका परिणाओ् भीषण होगा । अव्पवयस्क लड़की भले ही तहाक देकर 


माकुसीय समाजह-व्यवस्था ९५5७ 


अपनी दूसरी शादी कर पाये, परंतु वद्दी जब चार बच्चोंकी माँ हो चुकी होगीं, 
उसका यौवन ढल गया होगा और सुन्दरता समाप्त हो गयी होगी; तब उसे यदि 


तलाक मिल गया तो उस अवस्थामें उसकी पुनः शादी होनी मुश्किल हो जायगी | 
उस दशामें वह औरत क्या ख़यं खायेगी ओर क्या वच्चोंकी खिलायेगी! उस समय 
वह खूनके आँसू बहाती हुईं मारतकी नरककुण्ड बनायेगी | 


धमहीन क्या पूंजीवाद; क्या समाजवाद; सवंत्र ही ल्ली-समाजकी दुर्गति धुव 
है । रामराज्य-प्रणालीमें बाल्यावस्थामें ही लड़कियोँंकी शादी हो जायगी | प्रत्येक 
कुटुम्ब एवं नागरिकों बेकारी; बेरोजगारी दूर करके सबका ही जीवनस्तर डन्नत 
बनाया जायगा। रामराज्यक्े अनुसार स्रियोँ गह-लक्ष्मी, घरकी रानी होंगी, उन्‍हें 
नोकरानी बननेकी आवश्यकता ही न रहेगी | पुरुषोंका काम घरके बाहर होगा 
ओर त्लियोंका काम घरके मीतर | बेसे किसी खास अवसरपर उनकी बाहर 
आवश्यकता अपवादरूपमें ही होगी । सीता सदा ग्रहके भीतर रहती हुई भी 
शतमुख रावणका दर्ष दलन करनेके छिये रणचण्डीका रूप धारण 
कर पुष्कर द्वीप गयी थीं | ( अदभु० रामा० १७ । २४ ) इसी कोटिका 
हाँडी ओर झाँसीकी रानी आदिका उदाहरण है । विवाह कर परिवार 
पालन करनेके उद्यात्त कतंव्यकों झगड़ा या झंझट समझनेकी प्रब्ृत्ति जडवादी 
उच्छुल्डलपंथियोंकी ही प्रेरणा है | ज्ञी ओर पुरुष सभी यदि नौकर-नोकरानी 
बनेंगे, तो उनकी संतानें भी अवश्य ही नोकर मनोदृत्तिकी ही बनेंगी। माताका 
दुग्ध न पाकर, जननीका छाड़-प्यार; छालन-पालन न पाकर; डिब्बोके दूध पीने 
वाले बच्चे निम्न श्रेणीके ही होंगे। माता-पिताका भी बच्चोंमें कोई प्रेम न होगा; 
बच्चोंका मी माँ-बापके प्रति कुछ आकर्षण--अनुराग न होगा। पति-पत्नीका 
भी परस्पर ख्ायी प्रेम न होनेसे किसी भी सम्बन्धक्री स्थिरता न होगी । सभी 
सम्बन्ध वासना-तृप्ति ओर पैसेके कारण होंगे। विवाह और तलाककों अब्राघ 
परम्परा चलती ही रहेगी | 

अरथमूलक समाजमें सामाजिक सम्बन्ध .. 

माक्स॑वादी समी सम्बन्धोंकी घामिकता एवं परम्परामूलकताका नष्ट हो 
जाना आवश्यक मानते हैं | उनकी दृष्टिमें “तब सम्बन्ध जब अथंमूलक हो 
जायेंगे; तव पति-पत्नी; पिता-पुत्र, भाई-बहन) शिक्षक-शिष्यका अर्थमूछक 
सीधा संघर्ष हो सकेगा। किसी परम्पराकी ओटमें संघर्षके कारणको छिपाया न जा 
सकेगा । सीधा संघर्ष क्रान्तिकि अनुकूल ही होगा |? परंतु जिन्हें कुठुम्ब) समाज, 
घर्म) कर्म, सभ्यता; संस्कृति, भक्ति; प्रेम एवं आध्यात्मिक उन्नति अमीष्ट है, 
उनके लिये तो ये बातें गुण नहीं, अपितु कॉलरा एवं प्लेगके समान एक रोग ही 
होंगी । रामराज्य-प्रणालीमें स्लियोंकी यह दुर्दंशा किसीको स्वप्नमें मी नहीं देखनी 
पड़ेगी। जैसे लता; वढ्लरी आदि बवृक्षाश्रित रहकर ही पनपती, फलती-फूल्ती 
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है, उन्हें यदि अपने ही देरों खड़ा करनेका प्रयत्न किया जाय तो भी वे वृक्षके 
सुमान सीधी खड़ी नहीं हो सकती हैं; प्ृथ्यीपर ही वे फेलती हैं और फिर उन्हें 
शतशः पादप्रहारवी भागिनी बनना पड़ता है वैसी ही स्त्रियोंकौ भी स्थिति है। उन्हें 
खतन्ब॒ताका पाठ पढ़ाकर ही पाश्चाच्य जगतने मीषण दुर्दशातक पहुँचा दिया है । 
यह तो सभीको मानना पड़ता है कि अनेक अंशोमें ख्रीसमाज तथा 
पुरुपसमाजमें समानता होते हुए भी अनेक अंशोमें मिन्‍्नता भी है। खेमे 
जितनी कोमलता) सुन्दरता और विश्वान्तह्ेदुता है उतनी पुरुषोंमें नहीं है। वह 
सर्भ-बारण करती है और शिक्षुका पालन-पोषण करती है। अतः उसे पुरुषका 
आश्रय अपेक्षित है | बुद्धि एवं मस्तिष्ककी विचक्षगता होते हुए भी उसमें श्रद्ध 
एवं भक्तिका भी अंश अधिक होता है । पुरुषके कठोर) परिश्रमपूर्ण एवं रूक्ष 
जीवनको इसीसे सरस्ता मिलती है। प्राचीन दार्शनिकोंका तो मत है कि जैसे 
अग्नि एवं दाहिकाशक्ति; जछ एवं शीतलछता; दुग्ध एवं उसको खच्छता; बीज 
एवं उसदी अद्भुरोबादिनी शक्तिका अविच्छेच सम्बन्ध है। वैसे ह्वी पति-पत्नीका 
भी अविच्छेय् सम्बन्ध है । शक्ति अ,धेय है ओर शक्तिमान्‌ आधार | शक्तिके 
-पिना शक्तिमान अर्िचित्कर है । शिव जब शक्तितें समस्त होता है? तमी 
संसारका उत्पादन, पालन) संहरण कर सकता है। अन्यथा शक्तिके बिना देव 
दिव हिल-डुछ भी नहीं तकता--'शिवः शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः अभवितुम | 
न चेदेवं देवो न खलु कुशलः स्प नेदृतमपि ॥१( सौंद[ल ० ?) विश्व-निर्माण जैसे महाकार्य- 
निर्माणकी बात तो दूर रही, शक्तिमानसे शक्तिके पथक्‌ करनेसे दोनोंकी ही दुर्गति 
होती है | इसीलिये भारतीय सभ्यतामें शक्तिसहित ही शक्तिमानकी आराधना होती 
है। अतएव मन्दिरोंगें गौरी-शंकर, लक्ष्मी-नारायण; सीता-राम) राधा-कृष्ण) शक्ति- 
शक्तिमान्‌ दोनोंकी आराधना चलती है। अभ्यहिंत होनेसे, पिताकी अपेक्षा भी 


शंकरका, पहले लक्ष्मी ओर पश्चात्‌ नारायणका, प्रथम सीता एबं राधाका तथा 
पश्चात्‌ राम ओर कृष्णकरा उच्चारण होता है | राष्ट्रढूपी मन्दिरमें मी लक्ष्मी स्थानीय 
नीतिके सहित ही नारायण स्थानीय धर्मका सम्मान श्रेयस्कर होता है। घमहीन 


नीति विधवा-तुल्य और नीतिहीन धर्म विधुर-तुल्य माता जाता है । व्यश्रिपमें 





दस वषरपर्यन्तकी कुमारी नव-दुर्गरूपमे और सुवातिनी साक्षात्‌ भगवतीके 


,फश हक 


_रूपमें पूनित होती है । साक्षात्‌ परमेश्वर ही जैसे शिव) विष्णु, राम, कृष्ण आदि 
रूपमें पूजित होता है, वेसे ही शक्तिप्रधान परमेश्वर ही दुर्गा; लक्ष्मी, सीता; राधा 
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भोगकी सामग्री समझकर उसका अपमान करते हैं और उसे विपज्जालमें डालते 
हैं तथा उसी पापके कारण वे खयं भी सबनाशके गत॑में निपतित होते हैं। 


धर 
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स्वतन्त्रता, आत्मनिर्णयकरा अधिकार आदि मोहक नामोंसे स्लियोंको बरगला- 
कर अपना शिकार बनाना ओर उन्हें मजदूरी या वेश्याद्तत्ति करनेके लिये निराश्रय 
एवं असहाय छोड़ देना उनके साथ घोर अन्याय करना है | पुरुष जब सहर्ष 
अपनी कमाई खस्तरियोंकों खरे करनेके लिये समर्पण करता है; तब उन्हें भी कमानेके 
काममें छगानेका अर्थ ही क्‍या है ! इसके अतिरिक्त ग़हका कार्य भी कुछ कम 
नहीं है | यदि णहिणी सुप्रबन्ध करनेवाली ग्रहलक्ष्मी न हो तो पुरुषके लाखों 
कमानेपर भी परमें बरक्कत नहीं होती। मानव-जीवन ओर ग्रहकों सरस एवं 
माइलिक बनानेवाली सत्रीके सिरपर कमानेका भार न होना ही अच्छा है। र्री- 
द्वारा उत्पादित रामचन्द्र, हरिश्वन्द्र, प्रहाद, ध्रुव) शिवि; दिलीप, भगीरथ-जैसी 
एक भी संतान सम्रष्टि व्यष्टि जगतके छोक-परछोकका जीवन माह्ञलिक एवं समुम्नत 
बना सकती है | उपयोगिताबादी स्मिथ तो धर्म; संस्कृति) प्रेम) सौन्दर्य, कला; 
क्षमा) दया) त्याग आदि सभी उदात्त गु्गोंमें उपयोगिता ही द्ूँढता है। छोक- 
कब्याणार्थ अपने प्राणतककों बलिदान कर देनेमें स्मिथको कुछ भी उपयोगिता 
नहीं दिखायी दे सकती; परंतु क्या इतनेसे ही यह त्याग व्यर्थ कहा जा सकता 
है ! संसारमें उपयोगिता ही सब कुछ नहीं है । माता; भगिनी) पुत्री, पत्नी- 
का महत्त्व उपयोगिताकी कसौटीपर नहीं परखा जा सकता । 

वर्गवाद 

माक्सके मतसे “भारतमें ओद्योगिक विकाससे होनेवाला परिवर्तन यूरोपके 
प्रभावसे देरमें आरम्भ हुआ बल्कि अभी शनेः-शनेः हो रहा है ओर पूरे रूपमें हो भी 
नहीं पाया; ख्तरियोंकी अवस्थामें मी परिवर्तत अमीतक यहाँ नहीं हो पाया है। जन- 
साधारण या जमींदार-श्रेणो ओर पूँजीपति-श्रेणीकी स्त्रियाँ इस देशमें अभीतक 
उसी अवश्थामें हैं, परंतु मध्यम श्रेणीकी स्रियोंकी अवश्थार्मे - जिनपर आर्थिक 
परिवर्तनका प्रभाव गहरा पड़ा है; परिवर्तन तेजीसे आ रहा है। 

धयूरोपमें जहाँ पूंजीवाद पूर्ण उन्नति कर चुकनेके बाद ठोकरें खाने छगा है, 
झ्लियोंकी अवस्था पुरुषोंकी अपेक्षा जीवन-निर्वाइके संधर्षमें कम योग्य होनेके कारण 
पुरुषोंसे भी गयी-बीती है । बेकारी ओर जीवन-निर्वाहकी तंगीके कारण छोग ब्याह- 
कर परिवार पालनेके झगड़ेमें नहीं फँतना चाहते, इसलिये ब्ल्रियोंके लिये घर 
बैठकर बच्चे पालने और निर्वाहके लिये रोटी-कपड़ा पाते रहनेका भी मोका गया । 
अब उन्हें भी मिलो, कारखानों) खानों, खेतों और दफ्तरोंमें मजदूरी कर पेट पालना 
पड़ता है । यदि उनका विवाह हो जाता है तो माता बननेका उनका काम ऋआू्याँ- 
त्रों निम जाता है और वे फ़िर मजदूरी करने चल देती हैं | यदि विवाह नहीं हुआ 
ओर शरीरकी स्वाभाविक प्रवृत्तिके कारण वे माता बन गयीं तो उनकी मुसीबत 
है। प्रसवकी अवश्थार्में उनके निर्वाहका सवाल बहुत कठिन हो जाता है और 
प्रसबकालमें ही उन्हें सहायताकी अधिक आवश्यकता रहती है। प्रसबकालमें यदि 
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वे कामपर नहीं जा सकतीं तो उनकी जीविका छूट जाती है और प्रसवकालछके बाद 
जब उन्हें एकके बजाय दो जीवॉकी जरूरतोंकों पूरा करना पड़ता है, तो वे बिना 
साधनके हो जाती हैं| इससे समाजमें उत्पन्न होनेवाली संतानके पोषण ओर अवस्था- 
पर क्या प्रमाव पड़ता है, यह समझ लेना कठिन नहीं । 


“खस्रियोंकी इस अवसश्थाके कारण देशकी जनताके खास्थ्यपर जो बुरा प्रभाव 
पड़ता है; उसके कारण अनेक पूँजीवादी सरकारोंने स्तरियोंकी रक्षाके लिये मजबूरी- 
सम्बन्धी कुछ नियम बनाये हैं । जिनके अनुसार मिर-मालिकॉको प्रतवके समय 
छ्लियोंको बिना काम किये कुछ तनख्वाह देनी पड़ती है ओर बच्चा होनेपर मिलमें 
काम करते समय माँको बच्चेको दूध आदि पिछानेकी सुविधा भी देनी पड़ती है । 
इन कानूनी अड़चनोसे बचनेके लिये मिलें प्रायः विवाहित स्रियोंकों ओर खासकर 
बच्चेवाली स्तरियोंकी मिलमें नौकरी देना पसंद नहीं करतीं | यूरोपमें अस्सी या 
नब्बे प्रतिशत लड़कियाँ विवाहसे पहले किसी-न-किसी प्रकारकी मजदूरी या नोकरी 
कर अपना निर्वाह करती हैं या अपने परिवारको सहायता देती हैं; परंतु विवाह हो 
जानेपर उन्हें जीविका कमानेकी सुविधा नहीं रहती । इन कारणोंसे ल्लियाँ विवाह 
न करने या विवाह करनेपर भी गर्भ हटा देनेके लिये मजबूर होती हैँ | जीविकाका 
कोई उपाय न मिलनेपर उन्हें अपने शरीरको पुरुषोंके क्षणिक आनन्दके लिये 
बेचकर अपना पेट भरनेके लिये मजबूर होना पड़ता है । 


वैयक्तिक सम्पत्तिके आधारपर कायम पूँजीवादी-समाजमें स्त्री व्यक्तिकी 
सम्पत्ति और मिल्कियतका केन्द्र होनेके कारण या तो पुरुषके आधिपत्यमें रहकर 
उसके बंशकों चलाने; उसके उपयोग-मोगमें आनेकी वस्तु रहेगी या फिर आशिक: 
संकट ओर बेकारीके शिकंजोमें निचोड़े जाते हुए समाजके तंग होते हुए दायरेसे, 
अपनी शारीरिक निर्बताके कारण--जिस गुणके कारण वह समाज्को उत्पन्न कर 
सकती है, समाजमें जीविकाका स्थान न पाकर केवल पुरुषके शिकारकी वस्तु बनती 
जायगी | पर यह अवस्था हैं. साधनहीन गरीब ओर मध्यम श्रेणीकी स्लियोंकी । 
साधन-सम्पन्न ओर अमीर श्रेणीकी ह्लियाँ यद्यपि भूख ओर गरीबीसे तड़पती नहीं; 
परंतु उनके जीवनमें भी आत्मनिर्णय ओर विकासका द्वार बंद रहता है |? मावसके 
अनुसार “समाजमें स्लनियोँका समान अधिकार होनेके लिये उन्हें भी समाजमें 
पैदावारके कार्यमें सहयोग देनेका अवसर मिलना चाहिये ।? माक्सबाद इस 
बातको स्वीकार करता है कि “समाजमें संतान उत्पन्न करना न केवल स््रीके बल्कि 
सम्यूण समाजके सभी कामोंमें महत्त्वपूर्ण काम है; क्योंकि मनुष्य-समाजका अस्तित्व 
इसीपर निर्भर करता है | इस महत्त्वपूर्ण कायंके ठीक रूपसे होनेके लिये अनुकूल 
परिस्थितियाँ होनी चाहिये । स््नीको संतानोत्पत्ति मजबूर होकर या दूसरेके भोगका 
साधन बनकर न करनी पड़े, बल्कि वह अपने आपको समाजका एक खतन्‍्त्र अज्भ 
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समझकर; अपनी इच्छासे संतान पैदा करे | संतान पैदा करनेके लिये समाजकी 
सभी ख्रियोंके लिये ऐसी परिखितियाँ होनी चाहिये! जो खय॑ ज्ली ओर मंतानके 
स्वास्थ्यके लिये अनुकूल हों | गर्भावस्थामें स्लीके लिये इस प्रकारकी परिस्थिति होनी 
चाहिये कि वह अपने खास्थ्ययो ठीक रख सके ओर खख्थ संतानको जन्म दे 
सके | परंतु पूजीवादी-समाजमें साधनहीन तथा पूजीपति दोनों ही श्रेणियोंके लिये 
ऐसी परिस्थितियाँ नहीं हैं। साधनहीन श्रेणीकी स्लियोंको गर्भावस्थामें उचितसे 
अधिक परिश्रम करना पड़ता है ओर एूजीवादी भ्रेणीकी ख्लरियाँ ब्िककुछ निष्क्रिय 
रहनेके कारण जैसी संतान पैदा करना चाहिये; वेसी नहीं कर पाती । 


(समाजवादी और समश्वादी-समाजमें श्री भी समाजका परिश्रम या 
पैदाबार करनेवाल्ा अज्ग समझी जाती है। उसे केवल पुरुषके भोग और रिज्लावका 
साधन नहीं समझा जाता । ५माक्संवाद? मनुष्य आनन्द। विनोद और 
रिझ्ञावकी जगह भी खीकार करता है, परंतु उसमें पुरुषको प्रधान बनाकर ख््रीको 
केवल साधन बना देना उसे सखीकार नहीं । पूंजीवादी-समाजमें स्री अपने माता 
बननेके कार्यके कारण पुरुषके सामने आत्मसमर्ण करनेके लिये मजबूर होती है 
( क्योंकि पुरुष जीविका कमाकर छाता है )। समाजवाद ओर समश्विादमें स्त्रीके 
गर्भवती होने; प्रसवकार और उसके बाद जबतक वह फिर परिश्रमके काममें भाग 
लेनेके योग्य न हो जाय खत्रीकी आवश्यकताओंकी पूर्ति और खास्थ्यकी देख-भालकी 
जिम्मेदारी समाजपर होगी | प्रसवसे दो-ढाई मास पूर्वसे लेकर प्रसवके एक मास 
पश्चात्‌तक वह समाजके खचंपर रहेगी। संतान पैदा होनेके बाद समाज जो 
काम उसे करनेंके लिये देगा; उसमें बच्चेकी देख-भालका समय ओर सुविधा भी 
उसे देगा | बच्चेके पालने-पोसने ओर शिक्षाकी जिम्मेदारी भी गरीब ख्रीके ही कंधों- 
पर न होकर समाजके सिर होगी | इस प्रकार संतान पैदा करना स््रीके लिये भय 
और मुस्ीबतका कारण न होकर उत्साह और प्रसन्नताका विषय होगा |? 


उपयुक्त माक्सवादी मन्तव्यसे यह स्पष्ट है कि माक्सवादियोंकों स््री-हितसे 
उतना प्रयोजन नहीं है; जितना कि सत्रीकों अपने पति-पुत्रादि परिवारसे विच्छिन्न 
कर उसे समाजकी वस्तु बनानेसे है। स्पष्ट है कि पतिकों अपनी पल्नीमें 
जितनी प्रीति है; पुत्रको अपनी मातामें जितना स्नेह है; उतनी -प्रीति, उतना स्नेह 
समाजकी साधारण वस्तुमें समाजका क्‍यों होगा! जेछों एवं अनाथालयोंमें भी 
ख्तरियों-पुरुषोंकों मोजन मिलता है; वस्त्र मिलते हैं; इलाज मिलता है ओर गर्भ 
तथा प्रसवकालमें बहुत-सी सुविधाएँ मी मिलती हैं | परंतु क्या खाधीनतापूर्वक 
गरीबी हालूतके भी जीवनका सुर्ख उपयुक्त स्थितिमं सम्भव है? पति) सास-ससुर, 
देवर-जेठ) पृत्र-पौत्र आदिके सहज सम्बन्ध और स्नेहकी तुछना समाजमें कहाँ 
प्राप्त हो सकती है ! रामराज्य-प्रणाढीमें स्री णहलक्ष्मी रहेगी। वेदोने विवाहके 
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समय वरके मुखसे वधूको कहलाया है कि तुम श्र शश्रू) ननद और देवरमें सप्राशी 
बनो-(सप्राशी ख्शुरे भव सम्राशी श्श्वां भव । ननानदरि सम्राजी मव सम्राशी अधि 
देवृषु |? ( ऋक सं० १० । ८५ । ४६ ) स्त्री ससुर, पति; पुत्रादिको कमाईकी रानी एवं 
मालकिन होगी, परिवारके छोग उसके इशारेपर काम करेंगे; उसका ही दिया हुआ 
खायेंगे और खर्च करेंगे । उसे मिलोंमें मजदूरी करने नहीं जना पड़ेगा; समाजके 
नामपर हुक्ृमत करनेवाले मुद्दी मर तानाशहेंके प्रबन्ध-्थापनमें कोई वस्तु पनेके लिये 
पंक्तिबद्ध खड़े रहकर उसे बाठ नहीं जोहना पड़ेगा | बिना मजदूरी किये ही वह 
समाजमें पुरुषोंके बराबरका ही नहीं उनसे इजारगुना अधिक ऊंचा स्थान प्रात करेगी | 

शमराज्यके अनुसार सक्नारीके बलपर कुछ) गोत्र एवं वंशकी रक्षा होगी । 
समाजवादी-व्यवस्थामें इच्छानुसार किन्हीं नये-नये पुरुषोंसे संतान उसन्न करनेवाली 
नारीके पुत्र-पुत्रीका कुछ) गोत्र) धर्म क्या होगा ! एक ही मेँसे उस्नन्न अनेक 
भाई, बहनें कितने ही पिताओंसे उत्पन्न हुए होंगे, उनका परस्पर क्या सम्बन्ध 
होगा ! इससे माक्सवादीसे क्या मतरब होगा १ माक्सवादम तो जैसे सभी सम्पत्ति 
सरकारी) भूमि रुरकारीः वैसे ही सब औरतें सरकारी; सब मर्द सरकारी और सभी 
बच्चे भी सरकारी होंगे। जैसे गाय-बैल) घोड़े-घोड़ी, ऊँट-ऊंटिनी आदि पश्चुओंका 
अपना न निजी कोई पति है, म पत्नी है; न अपना कोई माता-पिता है; न अपना 
कोई बच्चा-बच्ची है, सब सरकारी-ही-सरकारी हैं; वैसे ही स्त्री-पुरुष, बच्चे- 
बच्ची सब मरकारी-ही-सरकारी होंगे । फिर कहाँका पिण्डदान, कहँका श्राद्धतपंण) 
कहाँका गयाआ्राड, कहाँका घर; दान पुण्य मोक्ष; कहाँका परिवार) कुठ्ठम्ब ओर 
कैसा पारिवारिक स्नेह (--सब पश्चुवत्‌ जीवन होगा । सरकारी अफ्सरके आदेशा- 
नुसार जैसे किती घोड़ा-घोड़ीका सम्बन्ध कराया जाता है; वेसे ही समाज या समाज- 
वादी सरकारके आदेशानुमार अनियतरूपसे ख््री-पुरुषका सम्बन्ध करा दिया जायगा । 

समाजके नामपर तानाशाही सरकार और उसके नोकर सब व्यवस्था करेंगे | 
वे ही छोगोंसे विभिन्न काम करायेंगे; वे ही रोटी-कपड़ा देंगे; वे ही गर्भ धारण करायेंगे; 
वे गर्भ तथा प्रखप्कालका सब प्रबन्ध करेंगे | फिर पति-पुत्र ओर कुठ्म्बका कोई 
भी खतन्त्र अखित्व नहीं रहेगा | गो; गर्दभ, खान) शूकरादि जानवरोंके या काक, 
कुक्कुट) कपांत आदि पक्षियोंके समूहके तुल्य ही मानव-समूह होगा। “गरीब 
स्तीसमाजके कंबेपर कोई भार न दिया जायगा। दया समाज और समाजवादी 
सरकारके कंघौपर ही तब भार रहेगा?, यह है समाजवादमें झ्थियोंका स्थान। 
समाजमें याद समानाधिकार लेना है; तो झ्लियोंको यह सब स्वीकार करना पड़ेगा । 
बिना कम ये उन्हें अधिकार न मिल सकेगा । मार्क्सवादमें म्थियोंके लिये सरकारी 
गुलामी ओर सरकारी मजदूरी ठीक समझी जाती है। परंतु अपने सास-ससुर; पति- 
पुत्र आदिक़ी सेवा; छा्न-पालन असहा है। यह ख््रीके लिये गुलामी दै। उसे 
आत्म सुमणके लिये बाध्य करना है। श्वशुरकुलकी साम्राशी पतिके घर एवं हृदय- 
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की, पुत्रोंकी पूज्या महारानी होकर गहस्वामिनी, ग्रहलक्ष्मी बनना श्रेष्ठ है या सर- 
कारी नौकरानी बनकर पिछी-कुतियाका जीवन व्यतीत करना श्रेष्ठ है; इसे समझ- 
दार ख्त्रियाँ खय॑ तोचें और सोचे वे पुरुष जिन्हें आगेसे ऐसी ही पत्नी ओर माता 
पाना है | 
व्यभिचारका उन्मूलन 

मार्क्स लिखता है कि “हम स््रीको पुरुषकी सम्पत्ति बनाने ओर 
धर्मके भयसे जकड़ देनेके पक्षमें नहीं हैं। यह भी हमें स्वीकार नहीं है कि एक 
संतान उत्न्न करनेके लिये किसी स््रीका एक पुरुष-विशेषकी दासी या समत्ति 
बन जाना जरूरी है । वह स्त्री-पुरुषके सम्बन्धकों झ््री-पुरुषकी शारीरिक आवश्य- 
कताका सम्बन्ध मानता है; परंतु इसके लिये वह दोनोंमेंसे एक-दुसरेका दास बन जाना 
आवश्यक नहीं समझता | इस सम्बन्धमें वह कानूमके भी दखल देनेकी जरूरत 
नहीं समझता; परंतु इसके साथ ही वह स््री-पुरुषके सम्बन्धकी उच्छुछुछताकों 
भी स्वीकार नहीं करता । किसी ख््री या पुरुषका दूसरोंके शारीरिक मोगके लिये 
अपने शरीरको किरायेपर चढ़ाना वह अपराध समझता है| समाजवादी ओर समश्ि- 
वादी समाजमें जीविकाके साधन अपनी योग्यता ओर अब्थाके अनुसार सभीकों 
प्राप्त होंगे, इसलिये जीविकाके लिये व्यभिचारसे धन कमानेकी आवश्यकता हो 
नहीं सकती और जो छोग पूँजीवादी-समाजके संस्कारोंके कारण ऐसा करेंगे, वे 
अपराधी होंगे । संक्षेपमें स््ली-पुरुष ओर विवाहके सम्बन्धमें माक्संवाद समाजके 
शारीरिक ओर मानसिक स्वास्थ्यके विचारसे पूर्ण खतन्त्रता देता है परंतु 
डच्छूछुलताः गड़बड़ या भोगको पेशा बना लेनेको और इसके साथ ही अपने 
भोगकी इच्छाके लिये दूसरे व्यक्तियों ओर समाजकी जीवन-व्यवस्थामें अड्चन 
डालनेको वह भयंकर अपराध समझता है। स्ली-पुरुषके सम्बन्धमें माक्सवादका 
रुख लेनिनकी एक बातसे स्पष्ट हो जाता है । लेनिनने कहा था--छ्री-पुरुषका 
सम्बन्ध शरीरकी दूसरी आवश्यकताओं--भूख, प्यास, नींद--की तरह ही एक 
आवश्यकता है। इसमें मनुष्यकों खतन्त्रता होनी चाहिये; परंतु प्यास लगनेपर 
शहरकी गंदी नालीमें मुँह डालकर पानी पीना उचित नहीं । उचित है खच्छ 
जल; खच्छ गिलाससे पीना । स्त्री-पुरुषका सम्बन्ध मनुष्योकी शारीरिक, मानसिक: 
'तुष्टि ओर समाजकी रक्षाके लिये होना चाहिये न कि ज्लरी-पुरुर्षोकोी रोग ओर 
कलहका घर बना देनेके लिये। अबतकके पारिवारिक ओर विवाह सम्बन्धी बन्धन 
पूजीवादी आर्थिक संगठनपर कायम हैं, जिनमें ल्लीका निरन्तर शोषण द्ोता रहा 
है; इसलिये अब समाजको इसे बदलकर स्त्री-पुरुषकी समानतापर छाना चाहिये ।? 


यह सही है कि माक्सव्रादमें जीविकाके लिये स्त्रियोंकी व्यभिचार न करना 
पड़ेगा) परंतु काम-प्रेरणासे होनेवाले व्यभिचारपर माक्संवादमें क्या रोक है! 
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गंदी नालीका पानी पागल ही पीता है; अन्य समी खास्थ्यकर खच्छ ही जल पीना 
चाहते हैं | क्या माक्सवादमें अपने पति या अपनी पत्नीसे अन्य ख््री-पुरुषसे 
सम्बन्ध गंदी नालीके जल पीनेके तुल्य मान्य है! किसी भी मावसवादी ग्रन्थमें 
हूँढ़नेपर भी ज्री-पुरुषके स्वेच्छापूर्वक सम्बन्धोंमे कोई रुकावठकी बात . नहीं 
दिखायी देती, सिर्फ दूसरेकी इच्छाके बिना या पेशा किवा जीविकाके लिये 
व्यभिच[र करना अपराध माना गया है। परंतु शारीरिक-मानसिक स्वास्थ्यके 
विचारसे नितान्त स्वेच्छापूर्ण स््री-पुरुष-सम्बन्धकी माक्सवादमें पूरी खाधीनता 
है। फिर इससे मिन्न और उच्छुछ्ुछता या गड़बढ़ क्या है! स्ल्री-पुरुष दोनोंमें 
किसीकी जिसमें अनिच्छा न हो; जो -पेशेके लिये न हो; जो शारीरिक मानसिक 
खास्थ्यके प्रतिकूल न हो; ऐसे स्वेच्छाएू्ण मनमाने सम्बन्ध . कोई रुकावट नहीं 
है। फिर जब पाप-पुण्यका प्रश्न हैं ही नहीं; तब ऐसे सरल सुखकर कामसे 
पेशेपर ही रुकावट क्‍यों हो ! किन्‍्हीं माक्सवादी वाक्योंसे भी चारित्रिक. जीवनका 
समर्थन नहीं मिलता और पुलिस एवं गुप्तचरकी आँखोंमें धूछ डालकर: अदालत- 
को धोखा देकर कोई दुराचार कर सके तो क्या होगा १ 
अध्यात्मवादीकी दृष्टिमें तो प्रथम संयतात्मा सावधान व्यक्तियोंका गुरु ही 
शास्ता है, उनके लिये राज्यशासन आवश्यक ही नहीं है। परंतु दुरात्मा प्राणीका 
नियन्त्रण करनेके लिये राजा शास्ता होता है | किंतु जो प्रच्छन्न पातकी होते हैं, 
जो पुलिस एवं अदालतकों चकमा देकर पाप करते हैं; उनका शासक 
बेबेलत यम ही हैं | ( नारदस्मृ० १८ । १०८; विदु० नी० ) एक 
जडवादीके मतमें यदि निर्विष्न रूपसे दूसरेका धन या दूसरेका सुन्दर 
कहत्र प्रात्त हो जाय, तो उससे बचना, उसे अख्ीकार कर देना या वह जिसकी 
है; उसके पास सही-सलामत पहुँचा देना शुद्ध मूखता ही कद्दी जायगी। क्योंकि 
उसके सिद्धान्तानुसार किसीकी व्यक्तिगत सम्पत्ति जायज नहीं है। सब सम्पत्ति 
"राज्यकी ही है । स््री-पुरुष कोई भी किसीकी वस्तु नहीं है; सब समाजकी वस्तु है; 
उसके लेनेमें पाप-पुण्यकी कोई बात ही नहीं है। परंतु एक अध्यात्मवादी; 
परान्न) प्र-वित्तकों खीकार करना जघन्य कृत्य समझता है। वह कहता है कि 
'पर-वित्त; पराक्न यदि मार्गमें पड़ा हो चाहे घरमें, अपना वेध खत्ब हुए बिना 
उसे कमी ग्रहण नहीं करना चाहिये, यही सत्पुरुषका लक्षण है-परान्नं परद्वव्यं 
वापथिवा यदि वा गृहे। अदत्त नेव गृह्लीयादेतद्‌ आाह्मणलक्षणम्‌ ॥? अपने यहाँ पति- 
पत्नी; माता-पुत्र आदिका सम्बन्ध घार्मिक एवं सांस्कृतिक, शाश््र एवं परम्परामूलक 
समझा जाता है; जब कि माक्सवादी सम्पूर्ण धामिकताओं, परम्पराओंको मिटाकर 
शुद्ध अर्थमूलक सम्बन्धकों ही क्रान्तिके लिये छामदायक मानते हैं। इनके 
भतानुसार “अपनी शारीरिक प्रेरणाओंसे ही र्री-पुरुष सम्बन्धित होते हैं, उनसे 
तीसरा व्यक्ति बतोर एक्पिडेंट! ( आकस्मिक घटना ) के उसन्न हो जाता 
'है | माँका दूध पिछाना,भी उसके लिये अनिवार्य है; बिना स्तनसे दूध निकले उसे 
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कष्ट हो सकता है, इसीलिये माँ बच्चेको दूध पिलानेके ढिये बाध्य होती है |! अतः 
“माता पितासे सहसगुणित पूज्य है?--“सहस्र तु पितन्माता गौरबेणातिरिच्यते! 
( मनु० २। १४५ )का माक्सवादमें कोई महत्त्व नहीं हे। सीता; साविन्री; दमयन्ती, 
अरुन्धती आदिके पातितब्रत्यका भी माक्सवादमें कोई गौरव नहीं, केवछ भूख 
प्यातको तरह शारीरिक आवश्यकताकी पूर्तिमात्र ही वहाँ स्री-पुरुषके सम्बन्धका 
आधार है | राम-राज्यमें पातित्रत्व सर्वधमंसार है और सीता, साविन्नी आदि 
उसके उच्च आदश एवं मा्गदशक हैं । 


भूत ओर शक्ति 

माक्सवादी कहते हैं; “कुछ आधुनिक वैज्ञनिक अब रहस्यवादकी 
शरण छेते हैं उन वैज्ञानिकोंका कहना है कि “भूत शक्ति ही है और शक्तिका . 
पूणरूरसे बोघे नहीं हो सकता |” लेकिन यह बात सही नहीं है | यदि यह मान 
लिया जाय कि भूत बिजली ही है, तथापि इस बिजलीका परिमाण ओर वजन 
है। इतलिये भूतकी धारणा भले ही बदल जाय इसका अखिल्'नहीं मिठ जाता। 
जेक्सनके शब्दोमें “उन वैज्ञानिकोंकी, जो भूतको केवछ शक्तिका ही संगठन मानते 
हैं, तुलना उस वीरसे की जा सकती है; जिसने केवछ घारसे तलवार बनायी 
अथवा उन केवठोंसे जिन्होंने जालकी यह परिभाषा की कि यह सुतलीसे बँंधा 
हुआ छेद है।” 

आइंस्टीनके सापेक्षताके नियमका प्रारम्भ है कि निरपेक्ष गतिकी नतो 
धारणा की जा सकती है ओर न इसको मापा जा सकता है। किसी दी हुई रेखा 
या बिन्दुसे ही इसको मापा जा सकता है। इससे कुछ वैज्ञानिक इस नतीजेपर 
पहुँचे कि “गति वास्तविक नहीं है?; किंतु यह हीगेलका ही सिद्धान्त है कि “अस्तित्व 
सम्बन्ध-बोधक है । किसी वस्तुको दूसरी वस्त॒द्वारा ही मापा जा सकता है ओर 
किसी पदार्थ गुण किसी दूसरे पदार्थपर प्रतिक्रियाका नाम है ।? इन्द्वात्मक 
भोतिकवाद प्रयोगको ही प्रथम स्थान देता है| निरपेक्ष गति हो या न हो हमारे 
लिये घड़ी ओर स्थान दोनोंकी आवश्यकता है; इसलिये दोनों ही वास्तविक हैं |?” 


वस्तुतः ईमानदार वेशानिक ही कहीं मूतके रूपमें शक्ति मानते हैं और 
उसे दुशैय मानते हैं । पूर्वोक्त न्यायेसे कहा गया है कि सूक्ष्मसे ही स्थूलकी 
उत्पत्ति होती है । घारसे तलवार तथा सुतरढीसे बँधे हुए छेदसे और शक्तिसे 
भूतनिर्माणमें पर्यात अन्तर है । तन्तुसे पट बनता है; फिर भी पटका तन्‍्तु है; यह 
भी व्यवह्वर होता है। मृत्तिकासे घट उत्पन्न होता है; फिर मी घटकी मृत्तिका है, 
यह भी व्यवहार होता है। आमतोरपर प्रृथ्वीका गन्घ। जलका रस; तेजका रूप 
वायुका स्पश ओर आकाशका शब्द गुण माना जाता है| फिर भी सांख्य वेदान्त- 
सिद्ध न्तानुसार शब्दतन्मात्रासे ही आकाश) स्पर्शतन्मात्रासे ही वायु, रूपतन्मात्ासे 


५८६ मापसंबाद ओर रामराज्य 


तेज; रसतन्मात्रासे जल तथा गन्धतन्मात्रासे प्रथ्वीकी उत्तत्ति होती है । यह 
स्पष्ट है कि जिन भूतोंमें केवछ शब्द है, वह सूक्ष्म आकाश है | वायुमें शब्द, स्पश 
दो गुणोंका उपलम्भ होता है। वह आकाशकी अपेक्षा स्थूल है। उत्तरोत्तर रूप, रस; 
गन्ध गुणोंकी जैसे-जैसे अधिकता होती है; वेसे ही तेज आदियें स्थूता उपलब्ध 
होती है | इस दृष्टिसे शब्दस्पर्शात्मक ही भूत है। उपनिषदोंके अनुसार सत्रे 
आकाशादिकी उत्पत्ति होती है; फिर भी आकाशादिकी सत्ताका व्यवहार होता है | 
कारणसे काय उत्पन्न होनेपर मायाद्वरा प्रधान कारणकी अप्रधानता तथा 
अप्रधान कार्यकी प्रधानता हो जाती है इसीलिये कार्य विशेष्य हो जाता है; 
कारण विशेषण हो जाता है। इसी कारण आकाशकी सत्ता; घटकी मृत्तिका 
पठका तन्तु आदिका व्यवहार होता है। हर जगह शक्तिसे ही कार्य उत्तग्न होता है; 
मृत्तिकामें घट-शक्ति होती है; बीजमें अड्भुर-शक्ति होती है। ऐसे ही सम्पूर्ण कार्योके 
उत्पादनानुकूछ उन-उन कारणोंमें शक्तियाँ रहती हैं; इस दृष्टिसे सत्‌में प्रपश्चोत्पादिनी 
शक्ति रहती है। उसी सत्‌-शक्तिसे भूतांकी उ्नत्ति होती है। सूक्ष्मरूपसे स्थूल 
मिन्‍न नहीं होता । सूक्ष्म कारण है; स्थूल कार्य है; यह कहा जा चुका है| घट 
कपालमात्र है; कपाछ चूणूूप है; बह भी रजोमात्रा है। रज भी परमाणु रह 
जाता है | मृत्तिकासे भिन्न घट नहीं होता, रससे भिन्न जल नहीं, रूप्से मिन्‍्न 
तेज नहीं | ऐसे ही घारसे भिन्‍त तलवार नहीं है, यह नहीं कह्दा जा सकता । उसी 
तरह सुतलीसे भिन्‍न होकर सब्छिद्र जाल नहीं है; परंतु जाल्से भिन्‍न होकर सुतली 
नहीं है, यह नहीं कहा ज्ञा सकता; अतः विषम दृश्टान्त है। गति पदार्थकी 
आवश्यकता है। अवा अवस्थावानसे मिन्‍न नहीं । नाप-तौलर तथा 
माक्सवादियोंका प्रयोग भी बिना ज्ञानके नहीं होता है; अतः प्रयोगवादको भी 
सर्वंकारण परममूलका अम्वेषण तो करना ही चाहिये। 


क्या मनुष्यकी इच्छाशरक्ति खाधीन है ! 

'सनुष्यकी इच्छा स्वतन्त्र है या नहों?; यह दाशनिक क्षेत्रमें एक प्राचीन 
प्रवन है | इन्द्ात्मक् भौतिकवादी इसका उत्तर देते हैं--“धनहीं, इस प्रश्नका 
मूल भी धर्म विद्यमें है। यदि मनुष्यका कर्म उसकी स्वेच्छासे नहीं है तो वह 
पाप-पृण्यके भारसे मुक्त हो जाता है तथा स्वर्ग ओर नरकका कोई अर्थ नहीं रह 
जाता | यही कारण है कि धर्म-विद्या मनुष्यकी इच्छाक्ों स्वतन्त्र मानती है! 
८/इस प्रश्तका यों विचार कीजिये | सारा संसार कार्य-कारणके नियमसे बेंधा 
हुआ है | क्‍या सनुध्य इस संसारका अंश नहीं ! केवलमात्र मनुष्यकी इच्छा ही 
क्या इस प्राकृतिक नियमसे परे है? सब वस्तुओंकी तरह मनुष्यकी इच्छा भी 
कारणजनित है| उसकी इच्छाके प्राकृतिक तथा सामाजिक कारण हैं। मनुष्य 
ऐसा सोचता अवश्य है कि वह अपनी इच्छानुसार ही सत्र कुछ करता है। 
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लेकिन वास्तविकता यह नहीं है। कविने उदाहरण दिया है कि प्रत्येक वारिबिन्दु 
भी यह सोचता है कि अपनी इच्छासे ही वह जमीनपर गिरता है। मातृ-सन 
पीते समय बच्चा भी यह सोचता है कि अपनी इच्छाकों ही वह पूरी कर रहा है| 
यदि हमारी इच्छा सख्वाधीन नहीं है तो बाध्य होनेपर ही हम कोई काम 
करते हैं | इस बाध्यताके सम्बन्धमें द्वीेगेलने लिखा है--'बाध्यता उसी हृदतक 
दृष्टिहीन है; जहाँतक हम इसको समझते नहीं ।” इसपर टीका करते हुए एंड्स्सने 
लिखा है कि “प्रकृति ओर मनुष्यके समाजमें ही खतन्त्रताका निवास है और 
इसकी बुनियाद है प्रकृतिकी मजबूरियोंका ज्ञान ।? इसका खण्डन करते हुए यह 
कहा जाता है कि--जहाँ हम मजबूरीके सामने सर झुकाते हैं वह खतन्त्रता 
कहाँ !? यहॉपर मजबूरीके अर्थपर हमें गौर करना चाहिये । 


“अरस्तूने इस अवश्यम्माविवाद या नियतिवादके विभिन्न अथॉपर बहुत पहले 
हीविचार किया था। यदि हमें रोगमुक्त होना है तो हम दवा लेनेके लिये बाध्य हैं ! 
जीवनधारणके लिये श्वात्त लेना आवश्यक है। किसी खलमें दिये गये ऋणकी 
बसूलीके लिये वहाँ ज्ञाना जरूरी है; यह प्रयोजनीयता अवस्थापर निमंर है, एक 
अवस्था दूसरी अवस्थापर निर्भर है, जैसे जीवन-घारण इच्रास लेनेपर निर्मर है ।मनुष्यको 
बाह्य प्रकृतिके सम्बन्धमें इसी तरहकी मजबूरियोंका सामना करना पड़ता है। फसल 
काटनेके लिये फसलका बोना चरूरी है | इसमें कुछ लोगोंको पराधीनताकी गन्ध 
आती है । निस्संदेह मनुष्य अधिक स्वतन्त्र होता; यदि बिना परिश्रम ही उसवी 
आवशकताएँ: पूरी हो जातीं | जब वह प्रकृतिकों अपना मतत्ब पूरा करनेके लिये 
बाध्य करता है; तब भी वह प्रकृतिका अनुवर्ती है। लेकिन यह अनुवर्तिता ही 
उसकी स्वतन्त्रताको शर्त है। प्रकृतिका अनुगामी बनकर प्रकृतिपर वह विजय 
पाता है ओर इस प्रकार वह अपनी खतन्त्रताके राज्यका विस्तार करता है |? 
अब हीगेलके इस वाक्यका अर्थ स्पष्ट हो जाता है कि ध्प्रयोजनवी खीक्ृृति ही 
खतन्त्रता है ।” 

किंतु यह ठीक नहीं है। श्ञानसे इच्छा होती है। इच्छानुतार ही प्राणीकी 
कृति होती है । भले ही संसार कार्य-कारणके नियमसे बंधा हो ओर भले ही मनुष्य 
तथा उसकी इच्छा मी सतारका अंश ही हो, तथापि उसी संसारमें तो खतन्त्रता- 
परतन्त्रताका व्यवहार चलता है। जो प्राणी किसी अन्यकी प्रेरणा या आशासे 
काम करता है, वह परतन्त्र कह जाता है। अपरप्रेरित अपनी इच्छासे काम 
करनेवाला स्वनन्त्र कहा जाता है | रह यह कि इच्छा भी कारणबनित ही होती 
है। सो तो 'ज्ञानजन्या भवेदिच्छा? शानसे इच्छा होती है, यह सिद्धान्त है | 
अन्यान्य प्राकृतक तथा सामाजिक भी कारण रह सकते हैं | फिर भी स्वेच्छाधीन 
कार्य करनेवाल। खतम्त्र कहा जाता है | इसमें विप्रतिपत्ति नहीं हो सकती | 
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तभी स्वेच्छाधीन भला या बुरा काम करनेवाछा मनुष्य निग्नह या अनुग्रहका भागी 
होता है । बिन्दुकी परथ्बीपर गिरनेकी इच्छा तो काल्पनिक ही है। क्योंकि इच्छा 
चेतनका धर्म है, अचेतनका नहीं | फिर भी (नद्याः कूर्ू पिपतिषति? ( नदीका 
कगार गिरना चाहता है ); इस प्रकारकी इच्छाएँ वस्तुतः काल्पनिक हैं। आसतच्न- 
पतनता देखकर ऐसा व्यवह्वार किया जाता है । मातृस्तन पीनेकी इच्छा तो 
चेतनकी इच्छा है; वह शुधासे भी होती है। फिर मी इश्साघनता-शानसे ही इच्छा 
मुख्य है। रोगमुक्त होनेके लिये भी एक तो स्वेच्छासे ओषधि खायी जाती हैः दूसरे 
अभिभावकोंद्वारा बाध्य किये जानेपर भी ओषधि खायी जाती है । इसी प्रकार 
जीवन-धारण करनेके लिये श्वास लेनेकी भी बात है | वस्तुतः प्रयोजनकी खीकृति 
ही स्वतन्त्रता है । इस परिभाषासे 'स्वतन्त्रः कर्त्ताः यह पाणिनिकी परिभाषा ही 
श्रेष्ठ है, जिसका आशय है “क्रियामें स्वतन्त्रढूपसे विवक्षित अर्थ ही कर्ता होता है।! 


स्वेतर समस्त कारकोंका प्रयोजक होकर स्वयं किसी प्रयुक्त न होना ही 
स्वत््त्रता है । व्यवहारमें भी जितने विधि-निषेध होते हैं, सभी स्वतन्त्रके ही होते 
हैं| जिसके हाथ-पैर हथकड़ी-बेड़ीसे जकड़े हों ऐसे परतम्त्र व्यक्तिको जल छाते 
या दोड़नेकी कोन आदेश दे सकता है? यों कोई भी बुरा काम करता है तो 
परिश्चितियोंसे बाध्य होकर ही करना पड़ता है | काम क्रोध, छोभम--समी 
परिश्चितियोंके अनुसार ही होते हैं। चोरी कोई तभी करता है; जब वह परिस्थितियों- 
से उसके लिये बाध्य हो | तो भी क्या समाजसे चोरी करनेको अपराध मानना 
बंद हो जाना चाहिये ! संसारमें सभी कार्य कामना या इच्छापूवक ही होले हैं । 
इच्छामें मी जब प्राणी सदा परतन्त्र ही है, तब तो फिर किसी बुरे कामसे हटनेका 
उपदेश या प्रयत्न व्यर्थ ही होंगे । इसी तरह किसी अच्छे काममें प्रवृत्त होनिका उपदेश 
ओर प्रयत्न मी व्यर्थ है। अतः सुस्पष्ट है कि परिस्थितियोसे सम्बन्ध होते हुए भी 
इच्छाके अनुसार दोनेवाले कार्योको स्वाधीनतापूर्वक कर्म कहा जाता है। तभी 
शुभाशुभ कर्मोके अनुसार प्राणीको निग्रह एवं अनुग्रहका मांगी होना पड़ता है | 
अन्यथा यह तो कोई भी अपराधी कह सकता हैकि “अम्ुक परिस्थितियोंने ही हमसे 
यह काम कराया है, अतः दण्ड उन परिख्ितियोंको मिलना चाहिये या परिस्थिति 
उल्यन्न करनेवालेकी मिलना चाहिये ।? परिस्थिति उत्पन्त करनेवाले भी यही कह 
सकते हैं कि 'हमने भी परिस्चितिबश ही ऐसा किया है |? 

माक्सवादी कहते हैं कि 'श्रेणी-विभाजन समाजमें जितना ही सुद्द होता गया; 
शासकश्रेणी उतनी ही उत्मादनशक्तियोंसे दूर हटती गयी । कषिकार्यका भार: 
कारखाना चढानेका भार होता है गुलामोंके ऊपर, मजदूरोंके ऊपर । पूँजीपति 
सोच-विचारकर समाजव्यवखथाके नीतिविधानकी रचनामात्र करते हैं, वस्तुजगतका 
उनसे कोई उम्पक नहीं | हाथ-पैरसे काम करनेके लिये हैं मजदूर; मिस्त्री या 
इंजीनियर; छाभकारी आबविष्कारके लिये हैं वैज्ञानिक | यँतक कि एूँजीपतिको 
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देखभालकी आवश्यकता नहीं । ईरानमें तेलकी खानें चछती हैं ओर लाखों 
मील दूर बैठकर पूँजीपति मुनाफा कमाता है। घनिक वस्तुजगत॒के जिस अंशका 
भोग करता है, वहाँ वह देखता है कि वही कर्ता है; वह खाघीन ओर सर्वेर्ता 
है ओर उसीकी आशासे सब चलता है। इसलिये आधुनिक संस्कृति ओर दर्शनमें 
इच्छा-खाधीनताका दावा सहज ही मंजूर हो जाता है। 


“वर्तमान आदशवादी दाशनिक इच्छा-खतन्त्रताके दावेके प्रमाणके लिये 
आधुनिक विज्ञानकी शरण छेते हैं। आइसनवर्ग के--प्रिंसिपुछ आफ मिनेसी? में 
उनको एक सहारा मिलता है | संक्षेपमें इसका सिद्धान्त यह है कि 'कोई एडेक्ट्रन 
दूसरे मुहूर्तमें क्या करेगा; यह निश्चित नहीं है | एलेक्टून एक कक्षसे दूसरे कक्षको 
कूद रहा है; लेकिन कोन एडेक्ट्रन कूदेगा, इसका निश्चय नहीं |” जेम्फ 
एलिंगटन; शोडिंगगेर इसीकी इच्छा खतन्‍्त्रताके प्रमाणके रूपमें सादर 
अम्यर्थना करते हैं | यहॉपर दो बातें जान लेनेकी हैं; एक यह कि किसी एक 
एलेक्ट्नकी गतिविधिको लक्ष्य करनेके लिये उसके ऊपर जो आलोक पार किया 
जाता है; उसीसे उसका स्थान परिवर्तन हो जाता है। दूसरी बात यह है कि मोरके 
“करसपाण्डेंस प्रिंसिपुल” के अनुसार परमाणुओंके संख्याधिक्यसे उनकी गतिकी 
निश्चया बढ़ जाती है। इस प्रकार आधुनिक विज्ञान भी कारणविहीन स्वतम्ब्रता- 
का अन्त कर देता है ।” 

परंतु यह बात भी ठीक नहीं है । इच्छा-स्वतन्त्रताका प्रश्न केवल 
पूंजीपतियोंसे ही नहीं है; क्योंकि इच्छा और तदनुसार विविध चेष्टाओंका प्रन्‍न वो 
सभीके साथ रहता है, भेद होता है; इच्छापूर्तिम | जिनके पास पर्याप्त साधन हैं, 
डनकी इच्छाओंकी पूर्ति होती है; जिनके पास साधन नहीं है; उनकी इच्छापूर्तिमें 
बड़ी कठिनाई पड़ती है| जब्तक पूजीपतियोंके पास साधन हैं; उनकी इच्छापृर्तिमें 
सरलता रहेगी | जब मजदूरोंके हाथमें साधन हो जायेंगे; तब फिर उनकी इच्छा- 
पूर्तिमं सरलता हो जायगी। यद्यपि साधनोंके मिलनेके साथ-साथ इच्छाएँ भी बढ़ती 
जाती हैं| शासत्रकारोंका तो कहना है कि संसारमें विवेक-वे राग्यके बिना भोगप्रासिसे 
कभी कामनाओं ओर इृच्छाओंकी पूर्ति नहीं हो सकती । जैसे घीकी आहुतिसे 
अग्निज्वाला बढ़ती है; वेसे ही भोगप्रासिसि इच्छाएँ बढ़ती हैं--'न जातु 
कामः कामानामुपभोगेन शास्यति । हृविषा कृष्णवत्मेद भूय एवामिवद्धते ॥! 
(विष्णुपुराण १० । १० । २३ ) यहाँतक कि संसारमरकी सम्पूर्ण घन-धान्य॥ 
हिरण्य आदि सम्पत्तियाँ मिल जाय, तब भी एक पुरुषकी भी तृप्ति सम्मव नहीं-- 
धयत्‌ पृथिव्यांँ बीहियव॑ं हिरण्यं पशव: ख्रियः । सब नेकस्थ पर्याप्त दि मत्वा शर्म 
चजेत्‌ ॥?? ( लिल्नपुराण पूव ० ६७। १८ ) | संतारकी सभी खतन्‍्त्रताएँ तो सीमित 
ही हैं | अविद्या-काम-कर्मके परतन्त्र प्राणीमें खतन्त्रताकी भी एक सीमा होती है, 
षूण खतन्त्रता तो निरूपाधिक खप्रकाश आत्मामें ही है। जिनमें “जायते; 


१९९७० माक्संवाद ओर रामराज्य 


वधते, अस्ति, वितरिणमत्रे, अपश्वीयते; विनश्यति'-ये छः विकार होते हैँ, उनकी 
पूर्ण खतन्त्रता कभी केसे हो सकती है ? षड़भावविकाखर्जित कूट्थ आत्मा ही 
सबेथा खतन्त्र है; फिर भी अपेक्षिक खतन्त्रता तो रज्जुमुक्त गोवत्सादिकी भी 
खतन्ततामें व्यवह्गयत होती है। वेसे कारागारमें बंद प्राणी मी बहुत अंशोमें 
खतम्त्र कह्य जाता है । यों राष्ट्रकी पराधीनतासे भी प्राणी पराधीन कहा जाता है । 
वेदान्तकी दृष्टिसि स्थूल-सूक्ष्म-कारण-शरीरत्रयवर्जित होनेपर ही पूण स्वतन्त्रताका 
ब्यतह्र होता है । 


कार्योश्नी सुविधाके लिये श्रेणी विभाजन अनिवाय ही है; सभीको सब कामका 
उत्तरदायित्व देनेसे कोई भी सुव्यवस्था नहीं बन सकती । वकील) इंजीनियर, 
सिकित्सक आदिसे कृषिकरा कार्य या मिलेंके करपे चलानेका काम करानेते हानि 
ही है। इसोलिये प्राचोन कालमें प्रधानरूपसे ज्ञानाजन, शानवितरणका काम 
ब्राह्मणोंपरः बलाजन) बलवितरण, राष्ट्रक्षण आ।दिका काम क्षत्रियोंपर; कृषि; 
गेरक्षा, वाणिज्य आदिद्वारा घनाजन) घनवितरण आदिका काम वेश्योपर, 
राष्ट्रपोगी विभन्‍न कर्मों, शिल्पादि कछाओंके अजन रक्षण आदिका भार श्रृद्रों- 
पर डाला गया था । इपसे उन-उन विषरयोंके छोग निरन्तर विशेषता-सम्पादनके 
लिये प्रयनशील रहते थे | आज् भी शिल्प+ चिकित्सा आदि जिविध विषयोमें 
विशेषज्ञता-सम्पादनके लिये “स्पेशलिस्ट” तेयार किये जाते हैं। आज भी संग्राम 
लड़नेवाले सिपाही अछग होते हैं, विचारकर युद्धनीति निर्धारित करनेवाले अन्य 
हेते हैं, वेशनिक अवु्ंधान करनेवाले दूसरे लोग होते हैं और अनुप्तं घानके फउभूत 
विविध यन्त्रेंके निर्माण तथा संचालन करनेवाले दूसरे छोग हुआ करते हैं । जेसे 
कोई अपने शारीरिक बल्से छाम उठाता है; वेसे ही बोद्ध-बल्से फायदा उठानेका 
बुद्धिजीवियोंका अधिकार है ही । व्यावहारिक भोतिक-जगतमें कारणविहीन निरपेक्ष 
स्वतन्त्रता तो अध्यात्मबादी कभी नहीं मानते; इसके लिये विज्ञानकी खोज व्यर्थ 
है; किंतु सापेक्ष सकारण होनेपर भी इच्छा तथा कर्मोंकी स्वतन्त्रता अब्ह्य मान्य 
है जिससे इच्छानुसार कर्तापर उत्तरदायित्व होता है ओर अपनी इच्छाओं 
तथा कमके सुपरिणाम-दुष्परिणामको वह भोगता है। जहाँतक किसी दंगकी 
राज्यव्यवस्था होगी; वहातक अपराध एवं दण्डविधानकी भी आवश्यकता रहेगी | 
फिर उन-उन अयराधियोंकी इच्छाके आधारपर होनेवाले अपराधोंका उत्तरदायित्व 
भी उनपर माज्नना पड़ेगा; तभी दण्डविधान न्यायपूर्ण कहा जा सकेगा। ऐसी 
खितिमें इच्छाओं एवं कर्म स्वतन्त्रता स्त्रीकार किये बिना निग्नहानुग्रढकी कोई 
भी व्यवश्था नहीं चलेगी । सभी छोग परिस्थितिके ही जिम्मे सब्र दोष ड|छकर 
बरी हो जानेका प्रयत्न करेंगे । 
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इन्द्र न्याय और अन्तिम सत्य 

कहा जाता है <इम्द्रभान क्रितों मो अन्तिम सत्यकों नहीं मानता, 
इसके विपरीत आदशवादी दर्शन हर समय एक अन्तिम सत्यकरी खोज करता 
रहता है। यह सत्य अनादि; अनन्त ओर निविकार है; लेकिन द्वन्द्वात्मक 
भोतिकवाद इस परिवर्तनशील जगतमें अपरिवर्तनीय सत्यकी खोज नहीं करता | 
इस दृष्टिकोणकी कहीं अन्तिम समाप्ति नहीं है । भूत-जगत्‌ निरन्तर प्रवहमान 
है, कहीं विराम नहीं | इम व्यावहारिक सुविधाकी दृष्टिसे और प्रकृतिको विचारबद्ध 
करनेकी इृश्टिसि वघ्तुजगतकी किसी एक दिशाकी विशेषताओंकी अलग कर 
लेते हैं, लेकिन सनातन युक्तिका अनुसरणकर इनको अपरिवर्तनीय नहीं मानते । 
परमाणु गतिशील तरड्गकी तरह है; लेकिन यह केवल वस्तु-जगत्‌के एक विशेष 
क्षेत्रके लिये ही सत्य है | दूसरे जगतूमें यही ठोस पदार्थका आकार ग्रहण करता 
है। चेतन ओर अवेतन पदार्थकों हम “्रथकूरूपमें देखते हैं और इस पार्थक्यकी 
आपेक्षिकताको भी देखते हैं। चेतन पदार्थके बीच भी अचेतन पदार्थका उपादान 
है, भूत-जगतके अन्तर्निह्ठित विरोधी गुण ही कभी चेतन और कभी अचेतन 
पदार्थक्री सृष्टि करते हैं। एक अवखामें परमाणु अविमाज्य ओर मोलिक दीखता 
है ओर फिए यही अपनी शक्तिसे टूटकर नये परमाणुको जन्म देता है । पश्चेन्द्रिय- 
की क्षमताकी सीमाको हम देखते हैं, पुनः ये ही यन्त्रकी सहायतासे अद्ृश्यको 
इरश्यमान करते हैं। “इनफरारेड”ः फोटो प्लेटमें कुहरेके भीतरसे १५, २० मील 
दूरकी तस्वीर उतर जाती है। 


वस्तु जगतके गतिप्रवाहमें कोई विराम नहीं है; एक ही वस्तुकी 
विरोधी शक्ति उसको एक जगइसे दूसरी जगह छे जाती है; कणिकासे तरक् और 
अचेतनसे सचेतन हो रही है । दन्द्वत्मक्ष भोतिकवाद इसी प्रकार वेश्ानिक 
'परीक्षाके क्षेत्रमें प्रमाणित हो रहा है । “बन्धी पगडण्डीपर चलनेवाले बुजुआ, 
बुद्धिजीवी अवशाके साथ कहते हैं कि विज्ञानके सिद्धान्त तो रोज बदलते रहते हैं, 
उनकी सत्यता कहाँ ! नासिक्राग्रपर दृष्टि स्थिर कर जो योगवल्से सब कुछ जान 
लेते हैं. उनके सिद्धान्त नहींबदलछते, क्‍योंकि उन्होंने तो अन्तिम सत्यपर अधिकार 
जमा लिया है, लेकिन वेज्ञानिक छिद्धान्त तो बदलते रहते हैं। व्यवहारमें इन 
'सिद्धान्तोंकी जाँच होती रहती है ओर यहींपर वेशानिक सिद्धान्तकी सार्थकता है |? 

अध्यात्मवादमें भोतिक पदार्थोंकी सत्यताके अनेक तारतम्य हो सकते हैं । 
परंतु मोतिक प्रपश्नका आधरमभूत स्वप्रकराश चेतन आत्मा तो परमार्थ सत्य 
ही है | अत्यन्ताबाध्यता ही पारमार्थिक सत्यता है। 'सर्वाधिष्ठान, सर्वसाक्षी, 
अत्यन्ताबाध्य है ही । साक्षीविहीन बाघ भी सिद्ध नहीं होता | जब सर्ववाधका 
साक्षी होना अनिवाय है ही ओर उस साक्षीका कोई बाघक प्रमाण सिद्ध नहीं है 
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तब त्रिकालाबाध्य परमार्थलतका अपलाप कीन कर सकता है ! व्यावहारिक सत्य 
भी ऐसा हुल्मुल नहीं है, जेसी माक्सवादियोंकी घारणा है। माक्संवादियोंका 
टूटनेवाला) विभक्त होनेवाल्य परमाणु अध्यात्मवादियोंकों मान्य नहीं है। यहाँ 
तो जिसका विभाग न हो सके उसी अन्तिम अवयवको परमाणु कह जाता है | 
किसी तरह मी जिसका विभाजन हो सकता है, वह परमाणु है ही नहीं | परिवर्तन- 
शील जगत है, इस सिद्धान्तकों तो सत्य मानना ही चाहिये। इसी प्रकार चेतन- 
अचेतन भूत-जगतके अन्तनिहित विरोधी गुण हैं, यह भी नहीं कहा जा सकताः 
क्योंकि वस्तुको मी चेतनं या अचेतन किसीमें अन्तर्निहित करना पढ़ेगा। 
अचेतनसे चेतनकी उत्पत्तिकी अपेक्षा चेतनसे अचेतनकी उत्पत्तिमें अधिक युक्तियाँ 
हैं, यह बात कही जा चुकी है। पश्चेन्द्रियोंकी क्षमताकी सीमामें साधनोंके 
साहित्य, राहित्यसे अन्तर पड़ सकता है। फिर भी उनकी इस सीमार्म कोई 
अन्तर नहीं होता कि श्रोत्से शब्दका ही ग्रहण होता है; रूपका नहीं; आाणसे 
गन्धका ही ग्रहण होता है; शब्दका नहीं; इत्यादि | 


'अचेतनसे चेतनकी उत्पत्ति होती है? इस सम्बन्धर्म कोई भी वेशानिकः 
प्रमाण नहीं है । विज्ञानमें परिवर्तन आये दिन होता ही रहता है। इसका अपलाप 
प्रोढिवादसे नहीं हो सकता | जैसे बु्जु आछोग बन्धी पगडण्डीके अन्धविश्वासी हैं, वैसे 
ही माक्सेवादी राजमार्गगों छोड़कर विपथगामी होनेके अन्धविर्वासी हैं । 
कोई भी मार्ग हो आखिर मार्ग ही है; उसपर चलनेसे वेशानिक जाँच होती रहे; 
परंतु इसीसे एकान्तनिश्चित सिद्धान्तका परित्याग नहीं किया जा सकता | धामिकः 
आध्यात्मिक, राजनीतिक कोई भी कायपद्धति अनिश्चित अवस्थामें नहीं चल 
सकती | एक निश्चित चिकित्सापद्धतिकों छोड़कर कोई बुद्धिमान्‌ अपने शरीरको 
नवसिखिये वेशानिकोंकी प्रयोगशाल्त बनानेको प्रस्तुत न होगा | जिस आध्यात्मिक, 
धार्मिक सत्य-निर्णयसे लोकिक; पारलोकिक कल्याणका सम्बन्ध है। उसे अनिश्चित 
अवस्थामें डालकर कोई भी बुद्धिमान्‌ संतुष्ट नहीं हो सकता | फिर विज्ञानकी भी 
तो कुछ सीमाएँ हैं| यह कहा जा चुका है कि घराण या रसनाद्वारा रूप या शब्दके 
निर्णयक्री वेशानिक चेश व्यथ ही है | 


माक्सवादी कहते हैं कि “ज्ञान-विज्ञान समी मनुष्यके कम ओर विचारके: 
बीच सूष्ठ होते हैं। वेज्ञानिक तत्व पारस पत्थरकी तरह एकाएक नहीं मिल 
जाता | मनुष्यके कर्म और विचारकी क्षमता उसकी शिक्षा पारिपार्थिक ओर 
न्त्रादिके ऊपर यदि अडलोकिक प्रेरणा ही शञानका मूल होती तो पाँच सालकी' 
उप्रका बालक भी जंगलमें बेठकर ही सब्र कुछ आविष्कार कर छेता। 
वेशनिक सिद्धान्तोंकी आपेक्षिकताका कारण यह है कि वेज्ञानिक ज्ञान 
उद्यादन-व्यवस्थाकी उन्नति तथा वेज्ञानिक शिक्षाका स्तर ओर पारिपादिवकके 
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ऊपर निर्भर हैं | दूसरा कारण यह है कि वैज्ञानिक तत्त्वका संग्रह इम भूत-जगतसे 
करते हैं। यदि यह भूत-जगत्‌ अपरिवर्तनीय होता तो हम सब कुछ बिना 
अवशिष्टके जान सकते | छेकिन यह भूत-जग्त्‌ ही इन्द्वात्मक रीतिसे बनता- 
बिगड़ता है।इस ध्वंस ओर निर्माणके एक विशेष अंशकों अछगकर इसकी 
परीक्षाकर अपनी ज्ञानकी सत्यताकों हम प्रमाणित करते हैं। परंतु इन्द्ात्मफ 
भोतिकवाद हमको आगाह कर देता है कि चरम ज्ञानकी खोज मत करो; क्योंकि 
जिसको जान रहे हो; उसीका कोई चरम शेष नहीं है। भूत जगत्‌ निरन्तर 
परिवर्तित हो रहा है। नुख्ताबन्द घोड़ेकी तरह चलनेवाले बुर्जआ दाशनिक तब 
नसीब ठोककर कहते हैं--“इसीलिये तो सभी माया है; हम कुछ नहीं जान सकते; 
परम पिता परमेश्वर ही जान सकते हैं ।? व्यावहारिक ज्ञान यह सिद्ध करता है कि 
भूत-जगत्‌को हम जान सकते हैं। वह इसका पूर्व विभाग है; लेकिन इसकी कोई 
सीमा नहीं है | यदि तुम्हारा यह ख्याल है कि एक विराम-दण्ड खींचे बिना 
तुम्हारे मनको सानन्‍्त्वना नहीं मिलेगी; समुद्रके उच्छवासके स्तब्ध हुए बिना 
समुद्रका ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकेमा। तो यह तुम्हारी दुबंछता है। न॑ भूत-जगतका 
कोई अपराध है, न वेशानिक घाराकी कोई त्रुटि | वैज्ञॉनिक हर समय नये तत्व 
ओर नये तथ्यका संघान करता रहता है ओर हरेक वेज्ञानिक सत्यभूत जगतके 
'गति-प्रवाइका अपेक्षित और आंशिक विवरणमात्र है | इसको श्रम कहकर 
उड़ाया नहीं जा सकता । 

“भौगोलिक तत्वका एक दृष्टान्त छीजिये; भारतवर्षेका ज्ञो वर्तमान मान- 
'चित्र हम आज देख रहे हैं, वह क्‍या सदासे ऐसा ही रहा है ! दो हजार वर्ष पूर्व 
भारतवर्षका जो रूप था; वह आजसे बहुत भिन्न था ओर दस हजार वर्षोके बाद 
इसका रूप ओर भी बदल जायगा | बंगालुकी खाड़ीके बीच रेत उठ सकती है; 
कोई पहाड़ ऊँचा या नीचा हो सकता है। किसी नदीका प्रवाह बदल सकता है। 
इसलिये आजका मानचित्र) जो परीक्षित सत्य है, दस हजार वर्ष बाद एक ऐतिहासिक 
सत्यमात्र रह जायगा । ग्रीनझेंडकी वर्तमान अब॑स्थाके वर्णनका दो हजार व पूरवकौ 
अवस्थासे कोई सम्बन्ध नहीं है । आज वह जनविद्दीन है | एक समय वह जन- 
बहुल था और वहाँका जलवायु मनुष्यके निवासके लिये उपयुक्त था। यह 
भौगोलिक सत्य चरम सिद्धान्त नहीं हो सकते; क्योंकि भौगोलिक अवस्था परिवरतन- 
शील है। वेशानिक सिद्धान्त भी इसीलिये आपेक्षिक दे । तथापि यह परीक्षासिद्ध 
और कायकारी है | तककी आतिशबाजीसे इस रुत्यको उड़ाया नहीं जा सकता । 
...._ “ध्ैज्ञानिक सत्यमें कुछ दूसरे प्रकारकी आपेक्षिकता है। एक दृशन्त छे 
लीजिये । जब चन्द्रके ऊपर पृथ्वीकी छाया पड़ती है; तो हम कहते हैं कि चन्द्र 
अहण हो गया | हमारी यह दृष्टि प्रथ्वीसे सम्प्रक्त है। इसी घटनाको यदि कोई 
चन्द्रके ऊपरसे देख ले तो वह कह्देगा कि सूर्यग्रहण हो गया; क्योंकि चन्द्रके ऊपर- 
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से वह देखेगा कि सूर्यके ऊपर प्रथ्वीकी छाया पड़ी है। जिस घटनाका यह 
अवलोकन किया जा रहा है; वह न भूल है ओर न मायाहश्किन्ध ( फ्रेम-आफ- 
रिफरेन्स )की विभिन्नताके कारण एक ही घटना दो प्रकारसे दीख रही है। यहाँ भी 
वैज्ञानिक शञानकी आपे क्षिकता प्रमाणित हो रही है। सत्य आपेक्षिक है सही; लेकिन 
इस आपेक्षिकताको अति तक पहुँचाया जा सकता है ओर तब यह हास्यास्पद बन 
जाता है | इसी प्रकारकी आपेक्षिकताकी आड़ लेकर वर्तमान पूजीवादी भविष्यके 
एक वैज्ञानिक चित्रको देखनेसे मुँह मोड़ता है। सत्यकी परिभाषा करते हुए. 
छेनिनने लिखा है कि यह दृश्यगत घटनाके सब पहलुओँका जोड़ है? उनकी 
बास्तविकता है) पारस्परिक निर्भरता है |?! 
अध्यात्मवादी इसे अनुक्तोपाल्म्म कहते हैं| यह रामराज्यवादीका कभी 
भी मत नहीं है | विज्ञानके लिये शिक्षा अपेक्षित नहीं है | अवश्य ही शिक्षा, विचार: 
कर्म और पारिपार्थिक यन्त्र आदि ज्ञान-विज्ञानमें सहायक होते हैं | इन सामग्रियोसे 
एक शानशक्तिसम्पन्न चेतनको ही ज्ञान-विज्ञान उत्पन्न होते हैं। इन सब सामग्रियोंके 
रहनेपर भी किसी काष्ठ) पाषाणकरो ज्ञान-विशान नहीं सम्पन्न होता । काष्ठ में अग्नि हैः 
तिलमें तेंछ है--वह प्रयत्नसे प्रकट होता है। इसी तरह चेतन प्राणीमें ज्ञानशक्ति है, वही 
प्रयत्नसे व्यक्त होती है । इसमें पूर्वके संस्कार भी हेतु होते हैं। आद्य शंकराचार्य आठ 
ही वर्षकी अवश्थामें स्वशास््रोके विद्वाद्‌ हो गये थे; परंतु सबमें यह क्षमता 
नहीं | श्रवकी ईश्वरके विशेष अनुग्रहसे सम्पूर्ण ज्ञान हो गया था | गीताके कृष्ण तो 
स्वीकार करते हैं कि भगवान्‌ आराघनाओंसे संतुष्ट होकर प्राणीकों वह ज्ञानयोग प्रदान 
करते हैं, जिससे वह भगवानको प्राप्त कर लेता है--- 
ददामि बुद्धियोगं त॑ येन माम्ुपयान्ति ते । ( गीता १० । १० ) 


बहुत प्रकारके, ज्ञान पशु-पक्षियोंकी भी होता ही है। हंसका क्षीरनीर- 
विवेक; मधुमक्खियोंद्वारा मघुका निर्माण; भेड़ियों, बाजों तथा बिल्ली आदिद्वारा 
शिकारकी दक्षता आदि गुण बिना शिक्षाके भी हो जाते हैं| पक्षियोमें उड़नेकी 
कला, मछलियोंमें तेरनेकी कछा जन्मजात ही होती है; फिर वैज्ञानिकोंका घमण्ड 
क्या अर्थ रखता है ! मूतजात्‌का परिवर्तन तो परिणामवादी, आरम्भवादी सभी 
मानते हैं; परंतु उनके भी कुछ नियम हैं ही | वेज्ञानिकोंको भी कुछ नियम निश्चित 
करने पड़ते हैं | माकरसवादियोंको भी आखिर निर्वाण एवं निर्माणका नियम तथा 
परिवतेनशीछ होनेका नियम, क्रम-परिवर्ततन ओर क्रान्तिकारी परिवर्तन आदिके 
कुछ-न-कुछ नियम मानने ही पढ़ते हैं । दवन्द्वात्मक रीतिसे बनने-बिगड़नेका भी 
आखिर नियम हुआ ही | जेसे कृपमण्ट्ूक या उदुम्बरफछके बीचमें रहनेवाला 
नगण्य जन्तु अपनी जानकारीकों ही बहुत मानता है। उसी तरह माक्सवादी 
अपनेको सर्वज्ञ होनेका घमण्ड करते हैं। पर वस्तुस्थिति यह है कि हर बाते 
बशानिककी भी खोपड़ीपर अश्ान ही सवार रहता है | समझदार वेशानिक नत- 
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मरतक होकर यही कहता है कि 'आजका सबसे बड़ा ज्ञान यही है कि अभी हमलोग 
कुछ भी नहीं जानते |? फिर विज्ञान या वैज्ञानिकको यह अधिकार कहाँसे ब्रा हुआ: 
कि वह अम्तिम सत्य जञानकी खोजकों मना करे ! अत्यज्ञान ( अधूराशन ) ओर 
सम्यक्‌ ज्ञानका भेद स्पष्ट प्रतीत हो तो किसी भी प्रस्वस्धमें तत््वजञानकी रुचि 
खाभाविक है | सिवा अव्पशके आज भी कोन दावा कर सकता है कि हम सभी 
भूत-जगत्‌को जानते हैं ! ह 

वैज्ञानिक हो चाहे और कोई, वह सत्यको बनाता नहीं;किंतु सत्यकी जान- 
कारी प्राप्त करता है | यथाभूत वस्तु ही सत्य कहलाती है; उसको अथथाभूत . 
जानना श्रान्ति है । एक अब्पायु अज्ञ प्राणी अपने परिमित साधनोंति, निःसीम 
संसारमेंसे बहुत-छी वस्तुओंक़ी बहुत अंशरमें जानता है। उन्हींको नयी-नयी वस्तु, 
नये-नये तथ्यके रूपमें ज्ञानता-समझता है | परंतु एताबता दीधायु) दीषतपा, दीघे- 
दाशयोकी ऋतम्भरा प्रशाद्वारा होनेवाले परमार्थ सत्यज्ञानका अपलाप नहीं किया: 
जा सकता । भौगोलिक उथलू-पुथलका परिशान भी उन महातपत्ियोंकों था ही। 
शास्त्रेंमें योगवाशिष्ठ आदियें यह स्पष्ट वर्णन है| जहों आज समुद्र लहराता है 
वहीं कभी भीषण मरुस्थल परिरक्षित होने लगता है | जहाँ आज हिमालय है वहाँ. 
कभी समुद्र हो सकता है; इतना ही क्यों) उनकी दृष्टिमें सूर्य, चन्द्र, सामरू 
भूधर एवं समस्त वसुन्धगका अनेक बार उद्भव एवं अनेक बार प्रत्य हुआ है। 
फिर भी भिन्न-भिन्न वस्तुओंके गुण, खमाव) परिमाण आदिका तथ्य वर्णन किया। 
जाता है | व्यावहारिक वस्तुएँ आपेक्षिकरूपसे ही तथ्य हैं; यह तो शास्त्रोंका परम 
सिद्धान्त है। 'तककी आतिशबाजी नहीं”, त्कक्री गोलछावारी होती है; जिससे अप- 
सिद्धान्त ध्वस्त हो जाता है | प्रमाण, युक्ति; तक॑विह्दीन विज्ञान विज्ञान ही नहीं; वह है 
निरा अज्ञान और निरा अमिमान । जिस भूमण्डरूपर जो प्राणी रहता है। वहाँसे' 
वह सूयग्रहण या चन्द्रऋहणका विचार करता है। चन्द्रमासे सूर्यग्रहण या सूमसे 
चन्द्रग्रहणके विचारका मतभेद उपस्थित हो तभी उस सम्बन्ध्में विचार चल सकते 
हैं। आपेक्षिकताकी अति कहाँ है, इसकी सीमा भी प्रमाणके आघारपर ही निश्चित 
हो सकती है । क्या जो माक्स॑वादियोंके विपरीत पड़े वही आपेक्षिकताकी अति दै ! 

जैसे पूँजीवादी, मार्क्सवादियोंके भविष्य-चित्र देखनेसे मुँह मोड़ते हैं, वेसे 
ही रामराज्यवादियोंकी भविष्य-निर्धारणासे भोतिकत्रादी भी मुंह बिचकाते हैं। 
“टश्यगत घटनाके सभी पहलुओंका जोड़ सत्य है। उनदी परस्पर निर्भरता ही 
वास्तविकता है,? इत्यादि लेनिनका कथन भी असज्गत है। क्योंकि घटनाएं क्रिया 
हैं; वे स्तरयं बाध्य एवं असत्य होती दैं। फ़िर .उनके पहलुओोंकी भी यही स्थिति 
होगी । उनके जोड़की यही स्थिति अवश्यम्मावी है। वस्तुतः अबाध्यता ही सत्यता' 
है, जिस वस्तुमें जितनी अवाध्यता हैः उतनी ही सत्यंता है। यद्देतक कि रख्जु 
सर्प, शक्ति रजतादि प्रातिमासिक . पदार्थ भी प्रतिमास काल्‍में अवाधित होनेसे 


५१९६ माक्संवाद और रामराज्य 


शातिमासिक सत्य होते हैं| आकाशादि व्यवह्स्कालमें अबाधित हनेसे व्यावह्दारिक 
झत्य हैं । सर्वाधिष्टान, अखण्डबोधस्वरूप स्वासाक्षी अत्यस्ताबाध्य होनेसे वही 
जुश्मार्थ सत्य है | 

“प्रैग्मेटिज्मके जन्मदाता विलियम जेम्तका कहना है कि जिंसकों व्यावह्वारिक 
डपयोगिता है, वही सत्य है। सत्य हमारे विचारोंमें प्रतिबिम्बित वास्तविकताका रूप 
जहीं है; बल्कि जो व्यक्तिव्शिषक्षी भावनाओं और आवश्यकताओके साथ खप 
जाता है। शीलरका मत भी इसी प्रकार है । सामाजिक मनुष्य वास्तवभूतकी 
विचार-क्रियासे सत्यपर उपनीत नहीं होता; बल्कि मनुष्य ही सत्यको सष्टि करता है। 
पिलेंडेतेके नाटक “उुम सही हो, यदि तुम अपनेको ठीक समझते हो! में 
इस दर्शनवादका सुन्दर चित्र मिलता है | ठुमको हाँ या ना करनेके लिये दस्ताकेन- 
का प्रमाण चाहिये | मेरे लिये इनकी कोई आवश्यकता नहीं; क्योंकि मेरी रायमें 
इन दस्तावेज में सत्यका निवास नहीं) बल्कि उन व्यक्तियोंके मनमें है। जिनके 
अंदर तिवा उन्हींके दिये हुए। प्रमाणसे हम प्रवेश नहीं कर सकते । 
छीबीके शब्दोंमें प्हमारे लिये सत्य वही है, जिससे हमको सहायता मिलती 
है और जिसका हमारे ऊपर प्रभाव है ।? प्रयोजनवादका सारतत््व यही है कि 
ज्यायह|रिकता ही हमारे लिये सब कुछ है । इससे अधिक हम कुछ नहीं जान 
सकते । यह दर्शन साम्राज्यवादकों अवनतिका द्योतक है।?! 

माव व दियोंका यह कहना कि “अन्य दर्शन मायाविमूद़की तरह हमें पथ- 
अष्ट करते हैं; मर्क्सीयदर्शन जीवनपथ निर्देश करता है? अपने मुंह मियाँ मिट ह 
बनना है। जेसे किसी आंशिक दृश्किणसे मारक्तीयदशन दर्शन कहला सकता है, 
बेसे ही अन्य पाश्चात्य-दशन भी भारतीयदशनोंकी दृश्सि तो यह सब “दरशन! 
कुददलानेके योग्य ही नहीं हैं | समुचित प्रमाण) प्रमेय, फठ तथा साधनोंका निरूपण 
कृशरूपसे किसी पाश्चात्त्य-दर्शनमें नहीं है। छायावादी ढंगके वाक्थोंसे केवछ 
आपेक्षितर एकाड़ी दृष्टिकोणसे ही सिद्धान्तोंका निरूपण किया जाता है | इस दृश्सि 
उपयुक्त दृष्तिकोण ठीक नहीं है | हजार अन्य सत्य मले ही हों) परंतु प्रयोजनवादी- 
के लिये अगर वे उपयोगी नहीं तो प्रयोजनवादी दृष्टिकोणसे व्यर्थ ही हैं। शीरूरका 
सत्य भी इसी दृष्टिका है। अपनी सचाई-झुठाई प्राणी जितना अपने आप जान 
सकता है उतना दूसस नहीं समझ सकता | इस दृष्टिसे “तुम सही हो यदि ठुम 
अपने आपको ठीक समझते हो,” कितनी सुन्दर बात है । दशन साम्राज्यकी 
अवनतिका जीता-जागता नमूना तो है, माक्संका जड़वादी दर्शन) जिसमें “घर्मो 
विश्वस्य जगतः प्रतिष्ठा? के बदले «अर्थों विश्वस्व जगतः प्रतिष्ठा” के सिद्ध।न्तको 
भी सिद्धान्तनामसे पुकारा जाता है। . 

आमतौरपर वादि-प्रतिबादि-सम्मव प्रमाणों, तकों। सिद्धान्तोंके आधारपर 
हो विप्रतिपन्‍न विषयोंकी सिद्धि की जाती है। परंतु मार्क्सवादी किन्‍्हीं भी सिद्धान्तों- 
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तथ्यों, न्‍्यायोंकों स्थिर नहीं मानते | कारण; उन कसौडियोंपर वे एक क्षण मी नहीं 
टिक सकते | अतः उनके पास यह कहनेके सिवा कि “परमात्मा; ईश्वर, पमहे: 
अतिरिक्त मारक्तवादी स्थिर आत्माका भी अखित नहीं मानता” कोई दूसरा 
चारा नहीं | भढा इसे दर्शन भी केसे कहा जा सकता है ? माक्सवादी स्वयं छी 
कहते हैं--“जो दार्शनिक जिस परिश्ितिमें रहता है; उसी ढंगका उसका दशन 
होता है?, एतावता तिद्ध है कि उस दर्शनपर उस दाशनिकके दिमागी फितूरके 
अतिरिक्त सत्यका अंश कुछ मी नहीं रहता । 
कांटका ब्ान-सिद्धान्त 

“कांट इससे सहमत है कि हमारा ज्ञान अनु पक्से आरम्म द्वोता है और 

इस अनुभवक्की प्रारम्मिक बात है--बाहरी वस्ठुओंका अस्तित्र | वह केवल इस 

तसे इनकार करता है कि :यहीं इसका अन्त होता है। क्योंकि हमें ऐड 
चीजोंका ज्ञान है जो अनुभवसे परे हैं | वह इसको मान छेता है कि 
शेषोक्त प्रकारका ज्ञान पूर्वोक्त प्रकारके ज्ञानका अनुमान कर लेता है ६ 
क्योंकि यह केसे सम्मव है कि पहचान ( ज्ञान ) की शक्तिका उद्योध ने 
हो सिवा उन वस्तुओंके संयोगसे, जिनका प्रभाव हमारी इम्द्रियॉपर पड़ता है और 
जो स्वयं अपने प्रतिबिम्ब उत्पन्न करती हैं ओर अंशतः इमारी बुद्धिको जाअतू 
करती हैं; ताकि वह इन प्रतिबिम्बोकी तुलना कर रुके; इनको जोड़ सके तथ्य 
अलग-अलग कर सके ओर इस प्रकार हमारे इच्धिय-लब्ध चित्रोंके सच्चे मालको 
वस्तुओंके श्ञानके रूपमें परिणत करता है और जिसको हम अनुमवका नाम देखे 
हैं| इसलिये समयके ख्यालसे हमारा कोई ज्ञान अनु मवसे पहले नहीं है. बल्कि 
इसके साथ ही आरम्म हंता है । 

“वह आगे चलकर कहता है कि 'ज्ञानका एक ओर अज्ञ है। यद्यहि 
हमारा ज्ञान अनुमबसे आरम्म होता है, इसका यह अर्थ नहीं कि अनुभवसे ही सब 
शनकी उद्तत्ति होती है | क्योंकि इसके विपरीत यह बहुत सम्भव है कि जो कुछ 
हमको इच्द्रिय-संयोगसे प्राप्त होता है ओर जो कुछ इमारी पहचानकी शक्ति स्वर 
अपना अंश मिलछाती है; इन दोनोंके मिश्रणसे ही हमारा व्यावद्ारिक शाद 
बनता है । लेकिन सुदृतकी आदतसे ही इमारे अंदर बह कोश ओ& 
एकाग्रता आती है, जिससे हम इन दोनोंको प्रथक करनेमें समर्थ होते हैं 
कांदके पहलेके दांशनिक दो मुख्य दलोमें बंठे हुए थे; एक मोतिकवाली 
जो इन्द्रियानुभव तथा उसके ऊपर सोच-विचारके दूसरे रास्तेद्वारा बाहरी दुनियसे 
एक ज्ञानकी उत्पत्ति बताते थे ओर दूसरे आदशंव्रादी; जो कहते थे कि मानसमे 
ऐसे विचार हैं; जिनका कारण नहीं बताया जा सकता। ऐसे विचार जिनकी सावे 
मोंमिकता ओर अमूर्तरूप यह निर्देश करता है कि ये खबं प्राप्त हैं और सद 

अनु भवके मृलमे हैं | 
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 “कांटकी ऐतिहासिक स्थिति यह है कि दोनों दृष्टिफोणीकै समन्वयके द्वारा 
“उसने इंस विरोधका अन्त किया । और उसका यह दावा था कि इस नये दृष्टि- 
कोणमें उसने इन दोनोंका सम्मेलन एक ऊँचे स्तरपर कराया है । उसने यह मान 
लिया कि स्थान; काल) कारण इत्यादि अमूत कल्पनाओंको केवल अनुभवर्मे 
रूपान्तरित नहीं क्रिया जा सकता, दूसरी ओर यद्यपि ये. खबं प्राप्त हैं । 
यह कल्पना नहीं की जा सकती कि ये बिल्कुछ ही अनुभवपर निर्भर नहीं 
हैं| उसका दावा था कि वास्तविकता यह है कि सब अनुभवके मूल पूर्व परि- 
'खितिके रुपमें ये विद्यमान हैं ओर इस तरह ये अनुभवके रुपोंका निर्णय करते हैं । 

“उसने यह दलील दी कि बाहरी वस्तु ओर दूसरी मानव बुद्धि--ये ज्ञान- 

के दो उद्गम नहीं हैं--जश्ञानका एक ही उद्गम है--वह है कर्ता ओर कम ( बुद्धि 
युक्त मनुष्य और वस्तु ) का सम्मेलन | जसे जलका कारण अम्लजन और उद्र- 
जनका सम्मेलन है | यहाँ यह नहीं कहां जा सकता कि जलके दो कारण हैं, 
किंतु दोनोंका सम्मेलनरूप एक ही कारण है.-। उसी तरह प्रकृतमें भी 
समझना चाहिये । कर्ता .और कमंका सम्मेलन ही जरूका कारण है । 
'सारा संसार हमारे लिये द्श्यमान घटनाओंकी एक परम्परा है । क्‍या 
ये हृदय मानसकी उपज हैं, जिसके सामने ये दर्शित होते हैं या कि ये वस्तुओंके 
'विशुद्ध प्रतिनिश्ठि हैं! आदशवाद या वस्तुवाद--दोनोंमेंसे कोई नहीं ओर दोनों 
-मानत ओर वस्तु सहयुक्त होकर दृश्य या प्रत्यक्षीकरणको उत्पन्न करते हैं। 
प्रत्यक्षीकरण दोनोंरे सम्मेल्नका ही फल है |?! 

“अनुभवसे शञानकों आरम्म-होता है?, इत्यादि कांटका कथन इन्द्रिय-व्यापार 
'आदिके अभिप्रायसे सद्गत होता है| इन्द्रिय, मन अहंकार एबं बुद्धिके व्यापारों- 
'को ही अनुभव) संकल्प आदि अनेक नाम दिये गये हैं। वस्तुतः ये सभी जड़ 
'हैं | जडोमे जब अपने ही प्रकाशकी शक्ति नहीं है; तब उनसे विषय-प्रकाशकी 
-कव्पना सर्वथा निरर्थक है । मन या अन्तःकरणकी बृत्ति भी ज्ञानपदसे कही जाती 
है, परंतु यह सब कथन ओपचारिक ही है | इन्हीं जड व्यापारोंकी उत्पत्ति और 
-नाश कहा जा सकता है। सर्वप्रकाशक बोधका न प्रागभाव सिद्ध होगा ओर न 

तो प्रध्वंसाभाव ही | वस्तुओंके दंयोगसे इन्द्रियोंपर प्रभाव पड़ता है ओर विषय- 
रूपी वस्तुओंका प्रतिबिम्ब भी वृत्तिमें उत्पन्न हो बुद्धिके जागरणमें भी वस्तुओंका 
उपयोग होता है । फिर भी इनके द्वारा नित्य-बोधकी अभिव्यक्तिः ही होती है; 
' उत्पत्ति नहीं। जैसे काष्ठोंके संघर्षसे दाहकत्व-प्रकाशकल्विशिष्ट अग्निका प्राकय्य 
' होता है; ठंडे-गरम तारोंके योगसे विद्य॒त्प्रकाशका प्राक्व्य होता है, किंवा सूर्य- 
कान्तमणिके योगसे व्यापक सोरालोकका अग्निके रूपमें प्रावथ्य होता है; खच्छ 
-काच आदिके योगसे सोगलोक चमत्कृत होता है। उसी तरह वृत्तियोंके योगसे 
व्यापक अखण्ड बोध चमत्कृत होता है। इस तरह अनुभव ओर ज्ञानका भिन्‍न- 
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मिन्‍न अर्थोर्मे प्रयोग केवल ज्ञानक्रों उपाधियोंमें ही होता है। वस्तुतः खतन्‍्त्र नित्य 
नीरूप चित्पकाश ही अनुभव एवं ज्ञान आदि शब्दोंका रुश्य अर्थ है। व्याव- 
हारिक ज्ञान-पहचान; अनुभव) इनकी उत्पत्ति; विनाश, स्पष्टता; अस्पष्ठता; एकता 
एवं अनेकता--ये भी बातें इन्द्रिय, मन; अहंकार एबं बुद्धिके ही विभिन्न व्यापारोसे 
सम्भव हैं| परंतु एक समान प्रकाश तो सर्वत्र एक-सा ही रहता है। उसी एक 
नित्यप्रकाशको ही किन्हीं पाश्चात््यने मानसमें खयंसिद्ध माना है | अतएव 
“अनुभवकी स्पष्टता या उसका मिरूपण बाह्मवस्तुसापेक्ष है?--यह कांटका कथन 
भी इसी दृश्सि सक्गभत होता है | बुद्धियुक्त मनुष्य ओर बाह्मवस्तुओंसे अनुभव: 
उत्पन्न होता है; यह कथन भी वृत्तिरूप ज्ञानके सम्बन्धमें है। बुद्धिव्नत्तिर्प ज्ञानके 
उत्पन्न होनेपर उसीके द्वारा नित्य श्ञानका ग्राकव्य होता है | यद्यपि परमार्थ सत्य 
यही है कि सम्पूण संसार मानसकी ही उपज है। इतना ही क्यों ! मानस मी तो 
अखण्ड बोधका ही एक अ्रान्तिसिद्ध रूप है। क्या हम देखते नहीं कि खप्नका 
देह, खवप्नका प्रपश्च) स्वप्नका सभी दृश्य एक ढंगके बोधका ही विवर्त है। कुछ 
निम्नस्तरकी दृष्टिति मानस ओर बाह्म-वस्तुओंके सम्मेलनसे प्रत्यक्षीकरण आदि 
व्यापारके मासक साक्षीका अप्रछाप नहीं किया जा सकता । 


८“हीगेलके बहुतेरे सिद्धान्तोंका मूल कांठके दर्शनमें मिलता है| जब कांठने 
सब सम्भव ज्ञानके क्षेत्रकों उन रूपोंमें सीमित कर दिया, जिनमें मनुष्य बाहरी 
दुनियाँको देखता है तो उसने हीगेलके इस वाक्यकी नींब डाली कि जो 
कुछ वास्तव है; वह तकंसड़त है ओर जो कुछ तकंसद्गत है; वह वास्तव है | 
यह ठीक है कि कांटने अस्वीकार किया कि वस्तुस्वरूपका कोई ज्ञान 
प्रात्त हो सकता है, लेकिन द्ीगेलको दो दिशाओंमें यह असम्बद्ध मालूम हुआ | 
पहली बात तो यह है कि इस सिद्धान्तके अनुसार कि “विचाररूप? के अंदरकी 
वास्तविकताको देनेवाला अनुभव ही है । वस्तुस्वरूप नामक विचाररूप तभी सत्य 
हो सकता है, जब इसकी उत्पत्ति किसी अनुभवसे ही हो । दूसरी बात यह है कि 
हृश्यगत घटनाओंमें तथा इनके ओर बुद्धिके बीचके सम्बन्ध ही अनुभवका 
निवास है। एंजिल्सने इसीका भाषान्तर करके कहा “यदि हम किसी वस्तुके सभी 
गुणोंको जान ले, तो वस्तुस्वरूपके विषयमें कुछ आविष्कार करना बाकी नहीं रह 
ज्ञाता; सिवा इकके कि वह वस्तु हमारे बाहर है ओर उसका अखित्व हमारे 
ऊपर निर्भर नहीं है । 


“इन्द्रियानुभूतिवादियों ( लॉक इत्यादि ) के खण्डनकी क्रिया्मे कांटके 
सिद्धान्तोने उसको यह कहनेके लिये बाध्य किया कि हम प्रथक्‌ रूपसे केवल गुणों- 
का प्रत्यक्षीकरण नहीं करते । सम्पूर्ण प्रत्यक्षकारी संज्ञा क्रियाशील प्रत्यक्षीकरणमें 
सम्पूण बाहरी वास्तविकताके द्वारा संशोधित ओर परिवर्तित होती है । द्वीगेलने इन 
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दोनों सम्पूर्णाकी एक विकासमान सम्पूणके घनात्मक और कऋणात्मकरुपमें 
माना ओर इस- प्रकार पूर्ण आदर्शवादको पहुँचे । “कांगने कर्ता और 
कर्म ( वस्तु ) के विरोधात्मक एकंत्वकों अपनी दर्शन-ब्यवस्थाका केन्द्र 
बनाया | लेकिन उसकी इस कल्पनामें यह असड्ति थी कि एक ही ओर 
जानी कर्ताकी ओर ही यह एकत्व क्रियाशीरू तथा फलोत्पादक है। दीगेलने 
इस असक्भतिको दूर क्रिया और इस बुनियादपर अपनी सारी प्रथाका निर्माण 
किया कि सत्यका अवस्थान न क्रेवछ झुद्ध कतोंमें ओर न केवल शुद्ध 
बस्तुमें है; बल्कि इनकें बीचके क्रियाशील सम्बन्धमें है--जिस सम्बन्धके 
द्वारा कर्ता और वस्तु; दोनोंमें क्रमवर्धनशील रूपान्तर होता रहता है । 
आदशंवादके स्तरपर यह कल्पना हमको छे जाती है; मार्क्सीय विश्वकल्पनाकी 
ओर | आदशवादने क्रियाशील पक्षको विकसित किया, लेकिन केवल अमूर्त- 
रूपमें दन्द्रमान; तक॑ ओर बिचारके व्याए्क नियमोंके विकासमें तथा मनुष्यकी 
मस्तिष्क-क्रियाकी सीमाओंको रेखाड्ित करनेमें | वस्तुओके द्वारा रक्तमांससम्पन्न 
मनुष्य-व्यवहारके क्रियाशील पक्षका विकास भोतिकवादियोंने किया नहीं ओर 
आदर्शवादी अपने आदर्शवादके कारण कर न सके । 


८प्रारम्भमें दियेगये ज्ञानकी परिभाषाका इन्द्वात्ममरूप अब समझा णा 
सकता है | मनुष्यके बाहर स्थित प्रकृति ही ज्ञानका उद्गम है | शानप्रक्रिया मनुष्य 
ओर बस्तुके बीच एक क्रिया-प्रतिक्रिया है जो मनुष्य ओर वस्तुको भिन्‍न बना 
देती है शात होनेके कारण | शञात वस्तु अपने पहले रूपसे विभिन्‍न बन जाती 
है ओर ज्ञानी मनुष्य भी अपने पहले रुपसे भिन्‍न है। ज्ञानका मूल 
है मनुष्यकी व्यात्रहारिक क्रिया--वस्तुओंके छारा। अनुभवके द्वारा | ज्ञान- 
अआसिकी पहली सीढ़ी है इन्द्रियानुभूति । इच्द्रियानुभूति. कोई ऐसी चीज 
नहीं है जो मनुष्य-अवयवके साथ सदा एक-सी बनी रहती हो। यह इन्द्रियानुभूति 
शक विशेष उपज है और यह पेदा होती है पशुओंकी इन्द्रियानुभूतिसे 
जिन्‍नरूपमें; ऐतिहासिक, सामाजिक प्रयोगकी चुनियादपर । सामाजिक ज्ञानका 
बिकास इन्द्रियानुभूति तथा युक्तियुक्त ज्ञान दोनोंकों समृद्ध करता है | किसी भी 
अप्ृभ्य मनुष्यके विचार और इन्द्रियानुभूतिका स्तर इतना निम्न होता है कि किसी 
सभ्य मनुष्यसे उसकी तुलना नहीं हो सकती | उसके निम्नसर और अत्यन्त 
खैमित पार्थिव आचार-व्यवह्रपर ही उसके विचार ओर इच्द्रियानुभूति दोनों ही 
निर्भर हैं | ज्ञानकी दूमरी सीढ़ी है तकबुद्धि | यह बुद्धि मी प्रयोग ओर व्यवहारके 
' द्वारा आती है |?” 

वृत्तिर्प ज्ञानका ही क्षेत्र किन्‍्हीं रूपोंमें सीमित हो सकता है। निर्विषयः 
विहृब्य शुद्धबोधके रूग्बन्थमें यह नहीं कहा जा सकता | साथ ही वाह्मरूप भी 
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सीमित नहीं है। केवछ जो कुछ मानवजुद्धिग्राह्म है वद्दी सब कुछ नहीं है ! 
मनुष्यकी अल्पशता तो स्पष्ट ही है। यदि हम वस्तुका सभी गुण जान हें तो वस्तु- 
स्वरूपके विषयमें कुछ आविष्कार बाकी नहीं रह जाता । एऐेंजिस्सका यह विचार 
भी आकाशकुसुमकी कब्पना ही है। स्वाप्निक दृश्यवस्तु जैसे द्रष्ठपर ही निर्भर 
होती है; उसी तरह जाग्रत्‌-प्रपञ्न भी द्रशपर ही निर्भर है। इसीलिये हीगेलको चेतनसे 
अचेतनकी उत्त्ति माननेको बाध्य होना पड़ा। कांट और हीगेलके इस भेदमें 
कोई तथ्य नहीं है कि कर्ता ओर कर्मका क्रियाशील एकत्व क्रियाशीक तथा 
फलोत्पादक है या क्रियाशील सम्बन्ध फलोत्पादक है। क्योंकि ज्ञान स्वयं चेतन एवं 
प्रकाशात्मक होनेसे कर्ताकी जातिका है; अतः कर्ताकी ओर फलोत्पसिक्रा व्यवहार 
होता है-- यह कांटका अभिप्राय है। निर्विकार, निर्व॑श्य अखण्ड बोधमें विषयो- 
पराग स्वतः सम्भव महीं है । अतः हक) दृश्य, चेतन, अचेतनके अमन्‍्योन्याध्याससे 
ही व्यावहारिक सप्रपञ्ञ शान होता है। यही हीगेलका अभिप्राय है। माक्सके अनुसार 
“मनुष्य एवं बस्तुके बीचकी क्रिया-प्रतिक्रिया ही श्ञानप्रक्रि या है ओर ज्ञानका मूह 
मनुष्यकी व्यावहारिक क्रिया है | इन्द्रियानुभूते ओर तक-बुद्धि ही प्रयोग एवं व्यव- 
दरके द्वारा युक्तियुक्त शञानका निर्माण करती है।? जहाँतक व्यावद्दारिक वृत्तिरृप-ज्ञानकी 
बात है; सांख्यवादी मी यही मानते हैं | इतना अवश्य है कि सांख्योंका मनुष्य 
रक्त-मांस-अखिपश्चरमात्र नहीं; किंतु वह चेतन असक् आत्मा है। और उसी 
इश्टिसि द्रष्टा तथा दृश्य; कर्ता और कम; भोक्ता तथा भोग्यका भेद भी सिद्ध होता 
है। अथवा इससे निम्नस्तरपर उतरे तो कह सकते.हैं कि सूक्ष्म सत्वात्मक बुद्धि- 
तत्त ही कर्ता या श्ञाता है। तामस, राजसः स्थूल-प्रपश् वस्तु है | यही कर्ता, कर्म, 
ज्ञाता एवं शेयका भेद है । परंतु माक्स के अनुसार धभूत ही सब कुछ है। उसका 
ही परिणाम वस्तु है, और उसीका परिणाम मनुष्य है।? फिर उसकी क्रिया-प्रति- 
क्रियामे भी अति विलक्षण प्रकाशरूप ज्ञान किस तरह उत्पन्न हो सकेगा; यह 
विचारणीय विषय है | 
व्यवहार ओर तथ्य 

माक्सवादी कहते हैं कि ८भूत पहले या मानस; यह प्रश्न एक दुसरे रूपमें 
भी ज्ीवनके सामने उठ खड़ा होता है । प्रयोग पहले या सिद्धान्त ? व्यवहार पहले या 
तथ्य ? इसका उत्तर हमको जीवनपथमें एक विशिष्ट दिशाकी ओर छे जाता है । इस 
विषयमें मार्क्सवादी दृष्टिकोण भी अपनी विशेषता रखता है | कुछ छोग कहते हैं 
कि प्रयोग और तिद्धान्तमें कोई समन्वय नहीं हो सकता। प्रयोग इस गंदी, 
स्थूछ, असत्य) मायावी दुनियाँकी चीज है। मिद्धाग्त विरसत्य, शिव और सुन्दर 
है। दोनोंका क्या सम्बन्ध है ! “सिद्धान्त दर्शन-श्ञान ही सब कुछ है; इसके अति- 
स्क्ति कुछ है ही नहीं), इस तरहके विचार रखनेवाले छोग मकड़ीको मोति अपने 
भीतरसे सिद्धान्तकी निकालते है । दूमरे लोग हैं, जो प्रयोग्से एकदम इनकार तो 
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नहीं करते; किंतु वे सिद्धान्तको ही प्रधान मावते हैं । उनकी दृष्टिम सिद्धान्त 
प्रयोगकी संतान नहीं है; वह एक स्वयम्भू तत्त्व है। ऐसे मतवालोके लिये प्रयोगका 
आश्रित होना निम्नकोटिके लोगोंको ही शोमा देता है । सिद्ध महर्षि इसके 
ऊपर हैं। यह गौर करनेकी बात है कि प्राचीन भारतका प्रगतिशील युग प्रयोग- 
निर्भर ही था; जैसी कि अल्बेरूनीद्वारा उद्धृत आर्य मट्ठ (४७६ ई० ) के निम्न 
सूत्रते स्पष्ट हो जाता है | ध्सूयंकी किरणें जो कुछ प्रकाशित करती हैं वही 
हमारे ढिये पर्याप्त है। उनसे परे जो कुछ है ओर वह अनन्त दूरतक फेला हो 
सकता है; उसका हम प्रयोग नहीं कर सकते। जहाँ सूर्य करी क्िरणें नहीं पहुँचतीं। वहाँ 
इन्द्रियोंकी गति नहीं और जहाँ इन्द्रियाँकी गति नहीं; उसे हम जान नहीं सकते ॥ 


“धपूर्वोक्त दृष्टिकोण श्रेणी-विभाजित समाजका ओर उस समाजमें शारीरिक 
और मानसिक अ्रमके विभाजनका परिणाम है| पूँजीवादमें शारीरिक और मानसिक 
श्रमका विच्छेद पूरे तोरपर हो जाता है। श्रमके इस विभाजनके कारण प्रयोगसे 
बिल्कुल खतन्त्र होकर सिद्धान्तका निर्माण होता है ओर ऐसे विद्वत्तापूर्ण तथ्यों- 
का आविष्कार होता है जो व्यवहारकुशल लोगोंकी अवज्ञाके पात्र बन जाते हैं. | 
इस प्रकार उत्पन्न प्रयोग ओर सिद्धान्तका विच्छेद पूँजीवादी विचारधाराकी रक्षण- 
शील संकीर्णताके कारण अधिक गहरा बन जाता है ओर जो आजके दिनके 
ढोंगपूर्ण विचारोंके लिये जिम्मेदार हैं। विज्ञानकी विभिन्‍न शाखाओंके अध्ययनसे 
भी हम इसी नतीजेपर पहुँचते ईं कि प्रयोग ही सिद्धान्तका जनक है | देशविजय 
ओऔर व्यापारने भूगोलको जन्म दिया । पैदावार तथा उद्योग ओर छड़ाईके ओजारोंने 
'खनिज-विज्ञानकी सृष्टि की | कृषिमें बीज बोनेके छिये ऋतुओंके जानकी आवश्य- 
कता हुईं। इस आवश्यकताके कारण नक्षत्र-शाक्तरकी रचना हुईं। इसी नक्षत्र- 
शास्रकी शाखा-उपशाखाके रूपमें आलोक-विज्ञान ( दूरबीन आदिका आविष्कार ) 
तथा पदार्थ-विशानकी सृष्टि हुईं। व्यावहारिक उपयोगिता ही यन्त्रगति शास्त्रका 
जनक है। जैसे नील नदीकी सतहको उठाकर खेत सींचनेकी आवश्यकता 
इत्यादि | इतर धातुओंकों सोनेमें परिवर्तित करनेकी चेश्टासे रसायनशास्रकी 
उत्पत्ति हुईं | रसायनशाखस््रके पर्यायवाची अंग्रेजी शब्द केमिस्ट्रीकी उत्पत्ति है मिश्र- 
भाषाके शब्द कीमियासे | गणितशासत्र एक ऐसा शास्त्र है जो सबसे अधिक बुद्धि- 
प्रसूत ओर प्रयोगसे असम्बन्धित जान पड़ता है | लेकिन इसके इतिहासके अध्ययन- 
से भी यही विचारधारा पुष्ट होती है। खेतोंकी नाप-जोखसे ज्यामिति ( रेखागणित ) 
का सम्बन्ध है | ओर जिस समय रोम-अधिपति आगस्टसने सिकंदरियाके हीगेको 
रोमन-राज्यका नकशा खींचनेके लिये नियुक्त किया, उससे भी ज्यामिति-शास््रने 
काफी पोषण प्राप्त किया । “साइंस ऐट दी क्रास-रोड8” ( विजश्ञनके चौमुहानेपर ) 
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नामक छेखनमें इेसेनने न्यूटनपर जो प्रकाश डाछा है उससे इस श्रमका निराकरण 
होता है कि न्यूटन किसी द्युलोकका खष्नद्रश है जिसका पार्थिव व्यवहारसे कोई 
संस्पश नहीं है । उसने यह दिखलाया है कि न्यूटनने जिन समस्याओंका समाधान 
किया हैं; उनकी उप्त्ति उस समयके मानव-समाजकी व्यावहारिक आवश्यकताओं 
से ही हुई है ।? 

“भूत पहले या मान8? यह प्रइन इस अभिप्रायसे है कि हक-हद्य शञान- 
जेय इनमेंसे कोन पहलेसे है ! यदि मानसका अर्थ उस मानससे है ज्ञो कि एक 
आन्तर इन्द्रिय या सूक्ष्म पञ्चममहाभूतोंके समष्ठि सात्तिक अंशोसे निर्मित अन्तः- 
करणरूपसे प्रसिद्ध है; तब अधिक .मतमेद नहीं रह जाता | प्रयोग पहले या 
तिद्धान्त, व्यवहार पहले या तथ्य १ कोई भी समझ सकता है कि प्रमाणसे ही 
प्रमेषकी सिद्धि होती है । कमी भो बोधसे ही बोध्यकी सिद्धि होती है। फिर बोध 
तो वह वस्तु है कि प्रमाण भी उत्तीसे विद्ध होता है। इध बोधऊा प्रागभाव एवं 
प्रध्यंस समझतेके छिये मी बोध आवश्यक ही है | जड अबोधसे उसका प्रागभाव 
समझना कठिन ही नहीं असम्भव है। बोधमें सविशेषता छानेके लिये हन्द्रिय- 
मन आदिका व्यापार आवश्यक होता है। प्रयोगोंसे नियमों एवं सिद्धान्तोंकी 
जानकारी होती हैः निर्माण नहीं होता | किन-किन वस्तुओंमें क्या-क्या गुण हैं; 
यह हमारी जानकारीसे पहले मी कम-से-कम भोतिकवादीको तो मान्य होना ही 
चाहिये | इसलिये व्यापार, विज्ञय-यात्राके कारण भौगोलिक श्थितिका ज्ञान होता है 
निर्माण नहीं | इसी प्रकार पेदावार। उद्योग; लड़ाई और औजारोंने खनिजके शानमें 
सह्दायता की है; परंतु इनके कारण खनिजका निर्माण नहीं हुआ | कृषिके कारण 
ऋतुओंका ज्ञान भले ही हुआ हो; परंतु ऋतुओंका अस्तित्व कृषिके कारण 
नहीं हुआ | प्रयोगके आधारपर विद्यमान वस्तुका ही ज्ञान ओर उपयोग कह्दा 
जा सकता है | अग्निकी उष्णता; जलकी शीतलता, वायुकी प्रवहण-शीरुता, 
हमारे प्रयोगके आधारपर नहीं बनी । इस तरह प्रयोग ओर आवश्यकताके 
अनुसार गुण-उपयोगिता एवं सिद्धान्तोंका ज्ञान होता है | परंतु गुण-उपयोगिता 
ओर सिद्धान्त पहलेसे ही होते हैं | इतना ही क्यों ? सभी प्रवृत्तियोँमें संकल्प या 
ज्ञान हेतु होते हैं | क्रियाओं) अनुभवोंसे जानकारीमें विशेषताएँ होती हैं । ये ज्ञान 
भी सदा प्रयोगोंके आधारपर नहीं होते। व्यवह्ारमें देखते हैं कि जो गाँवके 
किसान खेती करते हैं, उन्हें इतना कृषिविज्ञान नहीं रहता जितना पुस्तकों ओर 
प्रयोगशालाओंके द्वारा विद्याथियाँकों होता है । सदा संग्राम करनेवालेंको भी 
इतना परिज्ञान नहीं होता जितना एक फील्डमार्शठको, और मजदूरोंको शिल्पका 
इतना ज्ञान नहीं होता जितना ईं जीनियरोंको 

बुद्धिका महत्त्व 'तो सभीकों मान्य होना ही चाहिये। सहरों मनुष्य जो 
काम नहीं कर पाते; वह काम बुद्धिनिर्मित मशीनोंसे सरछतासे हो जाता है। 
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इसी तरह छाखों वर्षोंकी वृत्तियोंसे भी जो शानू सम्पन्न नहीं होता, वह शान 
शान्त-समाहित, योग-शक्तिसम्पन्न म्नसे हो जाता है | जैसे बुद्धिनिम्ति दूर- 
वीक्षण ,या सूक्ष्मबीक्षणसे दूर-सूक्ष्म वस्तुओंका ज्ञान हो सकता है, वेंसे ही योग- 
जन्यशक्तिविशिष्ट मनसे बाह्य प्रयोगके बिना भी अनेक वस्तुओं; उनके 
गुणों एवं तिद्घान्तोंका ज्ञान हो जाता है। “जहाँ सू्यकी किरण नहीं पहुँचती- वहाँ 
इन्द्रियोंकी गति नहीं और जहाँ इन्द्रियोंकी गति नहीं: उसे हम जान नहीं सकते!-- 
यह कथन योगज-शानविहीन व्यक्तियोंके लिये ही ठीक है । यह भी रूपवान्‌ 
बस्तुके ही सम्बन्धमें कहा गया है | शब्द और स्पर्शके सम्बन्धमें सूर्यकिरणें 
प्रकाश नहीं फौछा सकतीं; किए भी श्रो्नलके द्वारा उनका ज्ञान होता ही है। 
प्रकृति-परमाणु आदिका ज्ञन अनुमानसे होता है। इन्द्रियों; मन एवं बुद्धि 
सूर्यकी किरणें नहीं पहुँचतीं। फिर भी उनका ज्ञान साक्षीसे होता ही है। रेडियो, 
टेलीविजनद्वारा इस समय अतिदूरख शब्द एवं रूपका अनुभव किया ही जा 
रह है | यह सामान्य इन्द्रियगतिसे मिन्‍न ही यान्त्रिक शक्तिका चमत्कार है। इसी 
लरह यौगिक चमत्कार भी है। रसायनशास्त्रके कारण भी जिन-जिन स्म्बन्धोंसे 
जिन-जिन धातुओंमें सुबर्ण बननेकी शक्ति है) उन्हीं धतुओसे उन्हीं सम्बन्धोके द्वारा 
खुत्रणनिष्पत्ति होती है। इसी तरह क्या गणित क्‍या अन्य विषय--संबरमें मिद्धान्त 
स्थायी ही होते हैं। उनकी जानकारीके लिये ही शिक्षा-प्रयोग आदि अपेक्षित होते हैं | 

मार््संवादी कहते हैं कि *धअनुभत्र सामाजिक प्रयोगोंका परिणाम तथा जोड़ 
है। लेनिनके शब्दोंमें अनुमवर्मं हमारी बुद्धिपर अनिर्भर होकर बुद्धिके विधयोंक] 
आविर्माव होता है |? मौसमी हृआः और सामुद्रिक घाराएँ जीवरूपके आविर्भावके 
बहुत पहलेसे थीं। मानव-शान और सामाजिक प्रयोगके आविर्भावके करोड़ों वर्ष 
पहले ये वर्तमान थीं, छेकिन बहुत दिनोंकी समुद्रयात्रिक अनुभदसे ही इन 
हवाओं ओर घाराओंका ज्ञान सम्भ्र हो सका। फिर लेनिनके ही दब्दोंमें वह 
इसी रूपमें अनन्तकाछूसे चली आ रही है। युक्तियुक्त बुद्धिका आधार है, मानव- 
व्यतहार, लो लाखों बार दुह्रानेपर संज्ञाके अंदर तकशानके रूपमें प्रतिष्ठित हो . 
जाता है । यद्यपि व्यावहारिक आवश्यकताओंकी पूर्तिके लिये ही सिद्धान्तका 
जन्म होता है। जन्म ग्रहण करनेके बाद एक सीमातक इसका स्वतन्त्र विकास 
होता है । और जिस व्यावद्वारिक आधारपर यह उठ खड़ा द्वोता है; 
उसको प्रभावित, संशोधित और परिवधित किये बिना नहीं रहता । इस 
प्रकार प्रयोग ओर सिद्धान्त “विरोधियोंका एकत्वः है जिनके परस्पर 
ब्रभावका कोई अन्त नहां है -जबतक मनुष्य-जातिका अस्तित्व है; मानव- 
व्यवह्र प्राथमिक है। गेटेके शब्दोंमें--५आरम्ममें था कर्म” लेकिन चूँकि 
व्ववहार पूर्णता छाता है; इसलिये प्रयोगका विकास सिद्धान्तको आगे बढ़ाता है 
और यह पुनः प्रयोगकों प्रभावित करता है। 
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“यहॉपर बुखारिनके यह उद्धरण अनुपयुक्त न होगा--८उद्योग और 
सिद्धान्त--दो्नों दी सामाजिक मनुष्यकी क्रिया है यदि हम सिद्धान्तको 
एक निश्चित प्रणालीके रुपमें ओर प्रयोगकों एक बनी-बनायी 
वस्तुकी तरह न देखें, बल्कि क्रियाशील-अवस्थामें इनको देखें तो हमें 
श्रम-क्रियाके दो रूप दिखलायी पड़ेंगे | श्रमका शारीरिक ओर मानसिक 
भागोंमे विभाजन हछिद्धान्त-प्रयोगक्का संचित और साररूप है प्रयोग ओर 
सिद्धान्तकी परस्पर क्रिया-प्रतिक्रिया ओर उनकी एकताका विकास प्रयोगकी 
ग्राथमिकताकी बुनियादपर होता है । इतिहासमें व्यावहारिकताके क्षेत्रमे 
'विज्ञानने जन्म ग्रहण किया; विचारोंकी उपज वस्तुओंकी उपजसे ही अपना रूप 
गअहण करती है | सामाजिकताके क्षेत्रमें सामाजिक रइन-सहन सामाजिक 
चेतनाका मूल है । सम्पूर्ण सामाजिक विकास वस्तु-डत्मादक अ्रम-क्रिया-शक्ति- 
जनित है | मार्क्ससे ही हमें प्रयोगकी प्रथमिकताकी बुनियादपर प्रवोग और 
पिद्धान्तके समन्ययकी शिक्षा मिलती है । प्रयोग हो सिद्धान्तकी सत्यताका 
प्रमाण है।?? 


परंतु विचार करनेपर यही सिद्ध होता है कि कुछ अनुभव अवश्य 
ग्रयोगेके परिणाम हों) परंतु सबके सम्बन्धमं ऐसा नहीं कहा जा सकता । बुड्धिके 
विषय जो भी होंगे वे उसी हालतमें बुद्धिपर अनिभर रह सकेंगे, जिनकी खतन्‍्त्र 
सत्ता होगी । बुद्धि या अनुभव प्रमा णकोटिमें आते हैं; जिनपर रुभी वस्तुओं- 
दी सिद्धि निर्भर होती है | 'मोत्तमी हवा ओर सामुद्रिक घाराएँ जीवरूप एवं 
मानव-विज्ञान ओर सामाजिक प्रयोगके करोड़ों वर्ष पहले थीं), यह भी अव्यज्ञ 
प्राणिक्ृत कोरी कल्पना ही है| बीज एवं अद्भुरके समान कर्मों एवं शरीरोंकी अनादि 
परम्परा है। अनादि जीवको बिना खीक्ृत हुए कर्मों; शरीरों, प्रबोधों+ निद्राओं; 
जन्मों -मरणोंकी परम्पराएँ निराश्रय हो जायेंगी। किसी वस्तुका माव या अभाव 
सिद्ध करनेके लिये प्रमाण ओर द्रश तो अपेक्षित होता ही है। अतीत कालका 
भी बोध होना चाहिये। कालपरिमित वस्तुओंका भी ज्ञान होना चाहिये। अनुमान 
भी सामाजिक ज्ञानके ही आधारपर चलता है। फिर इसी तरह सामाजिक शानके 
ही आधारपर यह भी तो सिद्ध है, जैसे स्वप्न एवं जागरणके पूर्व भी निद्राका प्रबोध 
होता है। उसी तरह मोौक्षमी हवा ओर सामुद्रिक घाराकी कीन कहे, आकाश ओर 
उससे भी सूक्ष्म अहंकार, उससे भी प्रथम बुद्धि एवं बुद्धिसे पहले समष्टि निद्रारूप 
अविद्या ओर उत्से भी पहले उसका भासक अखण्ड अनुभव था। विद्यमान 
वस्तुकी ही अभिव्यक्ति होती है | बालूमें तेलडकी तरह अत्यन्त अविद्यमान वस्तुका 
कमी भी प्रादुर्माव हो नहीं सकता । लेनिनकी युक्तियुक्त बुद्धिकी विशेषता 
अन्तःकरणकी वृत्तिसे ही सम्बन्ध रखती है। जेसे विभिन्न काष्टों; तारों तथा 
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अनेक उपाधियांके कारण प्रकट विशिष्ट अग्निके प्रकारोंमें विशेषता आ सकती है। 
व्यापक मूल अग्निकी सत्तामें इन उपाधियोंके भाव-अमावका कुछ असर नहीं पड़ता। 
इसी तरह बुद्धिकी विभिन्न अवस्थाओं एवं बाह्य उपाधियोंमें भेद होनेपर भी सर्ब- 
भासक अखण्ड बोधमें इन बाह्य व्यवहारोंका कुछ भी असर नहीं पड़ता । प्रमाणोक्रे 
आधारपर वादिप्रतिवादियोंद्वारा निर्णीत सत्य ही सिद्धान्त होता है । प्रामाणिक 
निर्णय न तो पुरुषोंकी इच्छापर निर्भर होता है ओर न आवश्यकताकी अपेक्षा 
रखता है । अनिष्ट निर्णयकी न तो आवश्यकता ही होती है और न पुरुषकी 
इच्छा ही वैसी होती है। फिर प्रमाणके द्वारा वस्तुतन्त्रशान होता ही है। ह्ँ; 
सिद्धान्तोंकी जानकर उनके आधारपर आवश्यकताथूर्ति होती है। जेसे जल-अग्नि 
आदिका सामान्यरूपसे प्रयोगसे सिद्धान्त। और सिद्धान्तसे प्रयोगमें प्रगति होती 
है, परंतु ये बातें आपेक्षिक हैं | तिद्धान्त न तो रबड़छन्दको तरह घटता-बढ़ता 
है ओर न तो गिरगिटंकी तरह क्षण-क्षणमें रंग ही बदलता रहता है । कहा जा 
चुका है कि प्रमाणोंके आधारपर वादि-प्रतिवादिद्वारा सत्यका. निर्णय ही सिद्धान्त 
है। त्रिकाल्वाध्य सत्य परिवर्तनशील नहीं होता है। अग्नि उष्ण है--यह सिद्धान्त 
अस्थायी नहीं । उद्योग ओर सिद्धान्त दोनों ही सामाजिक मनुष्यकी क्रिया है। 
बुल्लारिनका यह कहना भी इसी अंशमें सद्दी है कि जानकारी मानसी क्रिया 
है। परंतु इससे भी प्रकाशखरूप ज्ञानकी नित्यता एवं तिद्धान्तकी खिरतामें 
फरक नहीं पड़ता । हाँ; यह सही हैं कि जिस वस्तुका ज्ञान अपूर्ण है, उसके सिद्धान्त 
भी अपूर्ण होंगे | उस सम्बन्धमें जितना ही अधिकाधिक परिचय होगा उतनी 
जानकारी होगी, उसी ढंगका सिद्धान्त बनेगा। इसमें भी संदेह नहीं है कि 
प्रयोगमें शारीरिक श्रमकी विशेषता रहती है ओर सिद्धान्तमें मानसिक श्रमकी 
विशेषता | फिर भी यह व्यवस्थित नहीं है। कितने ह्वी प्रयोग भी मानतिक ही 
होते हैं | प्रयोग ओर सिद्धान्त जबतक अन्तिम रूपसे निश्चित नहीं होते; तबतक 
उनमें विकास या परिवर्तन होता रहता है । परंतु अन्तिम रुपसे निश्चित हो 
जानेपर विकास समाप्त हो जाता है। इसीलिये यह भी नहीं कहा जा सकता कि 
प्रयोग ओर सिद्धान्तकी क्रिया-प्रतिक्रिया और उनकी एकताका विकास प्रयोगकी 
प्राथमिकताकी बुनियादपर होता है; क्योंकि प्रयोग-प्रव्ृत्ति भी शानपूर्वक ही हुआ 
करती है। प्रवृत्तिमात्रकी प्रथम बुनियाद है ज्ञान | अतएव कहा जा सकता 
है कि सर्वत्र श्ञानसे ही व्यवहारने जन्म ग्रहण किया है | सर्वव्यवहारदेतु - आत्मा 
या अन्त/करणका गुण ही ज्ञान कह्य जाता है। जेसे इमारे शानसे घटादि वस्तुएँ 
उपजती हैं, उसी तरह ईदवरीय शानसे आकाशादि बस्तुएँ उपजती हैं | “जानाति, 
इच्छति, अथ करोति! यह व्यापक सिद्धान्त है | कोई व्यक्ति जानता है; इच्छा 
करता है, फिर क्रिया करता है। सामाजिक रहन-सहन सामाजिक चेतनका 
मूल है; यह भी अधंसत्य है। सत्य यह है कि रहन-सहन भी विचारमूलक 
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होते हैं । उनमें उत्तरोत्तर स्पष्टता द्वोती रहती है ।. शिक्षणपरम्परा या किसी 
कारणसे अभिव्यक्त विशेष शान ही सामाजिक चेतनाका मूल है | अतएव श्रम- 
क्रिया-शक्तिजनित सामाजिक विकास अंशतः मान छेनेपर भी हर क्रियाके 
मूलमें शान है । यह न भूलना चाहिये कि क्रिया इच्छाजन्य है; इच्छा ज्ञान- 
जन्य है; क्रियाजन्य जब इच्छा भी नहीं है, तब इच्छाका भी जनक ज्ञान क्रियाजन्य 
कैसे होगा ! प्रयोगकी प्राथमिकताकी बुनियादपर प्रयोग और सिद्धान्तके समन्वय- 
का मारक्सीय शिक्षाका सिद्धान्त सर्वथा असड्गत है। 


इन्द्न्याय ओर विकास 


माक्सवादी कहते हैं कि ८८जगत्‌ परिवतनशील है । विकास परिवर्तनका ही एक 
प्रकार है | इस परिवर्तनकों देखनेके विभिन्न दृष्टिकोण हैं। अतिभोतिकवादी और 
नैसर्गिकवादीका दृष्टिकोण एक है। ओर दन्द्वात्मक भोतिकवादीका दृष्टिकोण ओरहै। 
लेनिनकी व्याख्यासे इसपर काफी प्रकाश पड़ता है। विकास विरोधियोंका संघर्ष है। 
विकासकी दो ऐतिहासिक घाराएँ हैं | पहली विकासवृद्धि और हास तथा दुहरानेके 
रूपमें ओर दूसरी विकासविरोधियोंके समन्वित एकत्व तथा परस्परसम्बन्धित रूप- 
में। पहली धारणा मृत) शुष्क, निःसार है; दूसरी जीवित है। दूसरी धारणाके 
द्वारा ही हर विध्मान वस्तुकी स्वयं गति समझी जा सकती है ओर इसकी 
कल्पना की जा सकती है कि पुरानेका ध्यंस होकर नयेका आविभाव केसे होता है? 
( लछेनिन--मेटेरियेलिज्म एण्ड इम्पीरियलिज्म--क्रिटिसिज्म ) 


८विकासकी पहली धारणासे हम मोलिक परिवर्तनकों नहीं समझ सकते । 
इस घारणाके अनुसार परिवर्तंनको क्रमपरिवर्तनके रूपमें देखा जाता है। 'रिवतित 
वस्तु भी मुख्यतः मूल वस्तु ही है। मूल बस्तुर्मे परिबर्तनकी मात्रा अत्यब्प होती. 
है ओर इन स्वल्प मात्राओंको जोड़कर ही परिवर्तित वस्तु बन जाती है । लेकिन 
इस प्रकार मोलिक परिवर्तनोंको समझा नहीं जा सकता | उदाहरणोंसे यह सिद्ध 
है कि प्राकृतिक वस्तुओंकी एक अवखासे दूसरी अवस्थाकी कुदान होती है। 
प्रकृतिमें क्रान्तिकारी परिवर्ततके उदाहरण मिलते हैं | विकास ही प्रकृतिका एक- 
मात्र नियम नहीं है। क्रान्तिकारी परिवर्तनका भी उसमें स्थान है। किसी वस्तुके 
आविर्भाव या तिरो भावकी कल्पना उसके क्रमशः आविर्भाव या _तिरेभावक्री कब्पना 
है। लेकिन सत्‌ ( अस्तित्व ) का परिवर्तन न केवछ एक गुणसे दूसरे गुणका 
परिवततन है; बल्कि परिमाणात्मकसे गुणात्मक परिवत॑न है । इस प्रकार एक 
परिवर्तन घटित होता है, जो एक दृश्यगत घटनाकों दूपरीके स्थानापन्‍न 
करता है ओर धारा टूट जाती है। जब प्रवाहकी घारा टूट जाती है; तब विकासके 
रास्तैमें एक आकस्मिक परिवर्तन घटित होता है । हीगेलने अनेकों दृशन्तोंसे 
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यह प्रमाणित किया है कि “प्रकृति और इतिहासमें कितनी ही बार आकस्मिक 
परिवतेन होते रहते हैं |! साधारण जन-विदित विकासबादके सिद्धान्तके पोलेपनको 
उन्होंने अच्छी तरह दर्शाया है। हीगेलके शब्दोंमें क्रमविवतनकी बुनियादी बात 
यह है कि जिसका आविर्भाव होता है, वह पहलेसे ही विद्यमान रहता है; केवल 
सूक्ष्म होनेके कारण अद्व्य रहता है| इसी प्रकार जब हम किसी दृश्यगत घटनाके 
तिरोभावकी बात करते हैं; तब हम ऐसी कल्पना करते हैं कि जिसका तिरोभाव 
होता है, वह तिरोह्वित हो चुका है और पूर्षगत घटनाका जो स्थान लेता है; वह 
पहलेसे ही विद्यमान है; छेकिन दोनों ही दृष्टिगोचर नहीं होते | परंतु इस प्रकारसे 
हम आविभांव या तिरोभावक्े सम्पू्ण ज्ञानकों दबा देते हैं । किसी घटनाके 
आविर्माव या तिरोभावकी व्याख्या क्रमविवर्तनके द्वारा करना शब्दसम्भारमात्र है 
ओर इसका अन्तहिंत अर्थ यह है कि जो वस्तु आविर्भाव या तिरोभावकी प्रक्रियामें 
है, हम ऐसा समझते हैं कि वह आविभभूत या तिरोहित हो चुकी है ! 


'हीगेलने स्वयं इस बस्तुका जो वर्णन दिया है; वह महत््वपूण है। लोग 
परिवर्तनकी उसके क्रमकी न्यूनतासे अपनी कल्पनाके अन्तर्गत करना चाहते हैं, 
लेकिन क्रमिक परिवर्तन नाममात्रका परिवर्तन है और गशुणात्मक परिवर्तनके 
विपरीत है । क्रमिकता दो वासतविकताके संयोगको; चाहे ये दो अवस्थाएँ हों, चाहे 
दो स्वतन्त्र वस्तु; दबा देती है। परिवर्तन समझनेके लिये जिनकी आवश्यकता है; 
उनका अपसरण हो जाता है। संगीतसम्बन्धेमें परवर्ती स्वर आरम्भके मूलस्वरसे 
दूर हट जाता है। फिर ऐसा मालूम द्ोताहै कि एकाएक वह मूल्स्वर छोट 
आया | यह पिछले स्वरमें. जोड़का परिणाम नहीं है; इसका सम्बन्ध दूरके स्वस्से 
मालूम पड़ता है। सब मृत्यु ओर जन्म धारावाहिक क्रमिक न होकर इसके विध्न 
ही हैं ओर परिमाणात्मकसे गुणात्मक परिवर्तनकी यह एक कुदान है। साधारण 
कल्पना जब कि किसी उत्थान या निर्वाणका ख्याल करती है, तब इसे वह क्रमिक 
उत्थान या निर्वाणके रूपमें देखती है, परंतु अस्तित्वमें परिवर्तन न केवल एक 
प्ररिमाणसे दूसरे परिमाणकरा रूपान्तरण है, बल्कि गुणात्मकसे परिमाणात्मक तथा 
इसके विपरीत रूपान्तरणमें है | यह स्वरसे मिन्न होनेक्री एक क्रिया हैं; जो क्रमकी 
भारा तोड़ देती है। 

“प्रारम्पिक बात यह है कि प्रकृतिकों समझनेके लिये इसके हतिहासके 
अध्ययनकी आवश्यकता है। परिमाणकी इश्सि यह तो निश्चय ही है कि किसी भी 
मुद्ृतमें विश्व ( संसार ) वही है; जो पहले था ओर जो कि भविष्यके संसार- 
के निर्माणकी क्रियामें है | इसी अनुमानके आधारपर विश्व ( संसार ) बुद्धिगम्य 
ओर व्यवहारयोग्य है । गुणात्मक इश्टिसे यह समानरूपमें स्वयं सिद्ध है कि 
किन्‍्हीं दो मुहूर्तोमें विश्व ( संसार ) एक-सा नहीं है। यहाँतक हालत डाविन 
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की क्रान्तिकारी पुस्तक “ओरिजन आफ मेन'के प्रकाशित होनेके बाद; साधारण 
विकासवादकी कल्पनाके अनुरूप ही है! लेकिन यदि इस कब्पनाकों व्यवहारोप- 
योगी बनाना है तो इसे और गहराईतक छे जाना पड़ेगा । विशेषकर इस 
जानकारीकी आवश्यकता है कि विश्व ( संसार ) का निरन्तर रुप-परिवर्तन ऊपरी 
परिवर्तनतक ही सीमित नहीं है, बढ्कि इसका बुनियादी संघटन भी उसमें 
सम्मिलित है ओर वे गतियाँ भी; जिनके योगकी सम्पूर्णतामें विश्वकी क्रियाशील्ता 
है। इस शानसे भी इसको समृद्ध करना चाहिये कि विश्वके असीम परिव्तनमें 
अपरिवर्तनोयताकी मात्रा कितनी है| विज्ञानमें पुनरावतंनके दृश्ान्तोंसे यह बिल्कुछ 
स्पष्ट हो जाता है |?” 


पर ये बातें अविचारितरमणीय हैं | बस्तुतः विकास परिणामका ही एक स्वरूप 
है | परिणामवादमे सत्कायवाद ही मान्य होता है | क्रमपरिवर्तन या प्राकृतिक 
वस्तु ओंकी एक अवस्थासे दूसरी अवखामें कुदान अर्थात्‌ क्रान्तिकारी परिवर्तन 
सब परिणाम ही हैं | बादलोंकी टक्करसे तत्काल दिग्दिगन्तव्यापी महाविद्यत्प्रकाशका 
विकास, काष्ठसे अग्निका क्रमिक विकास) जरूका शीतल होना या वर्फ बन जाना, 
गर्म होना या भाप बन जाना; कुछ भी परिणामसे मिन्न नहीं है और न तो मूछ 
बस्तुसे अत्यन्त मिन्न किसी वस्त्वन्तरका निर्माण ही होता है। अब्पक्ञ। अब्पायु 
मानवोंकी दृष्टिमं उत्तरोत्तर नवीन-नवीन वस्तुका ही विकास होता है | परंतु 
ईश्वर और दीर्घायु, दीर्घश) दीघदर्शी महषियोंकी दृश्मिं वही यूतग्राम पुनः-पुनः 
उत्पन्न होकर प्रलीन हुआ करता है--“भूतग्रामः स एवायं भूत्वा सूत्वा म्रछीयते ।! 
(गीता <। १९) | किसी प्रकारका भी परिवर्तन मत्यंता) झुष्कता एवं निःसारताका ही 
द्योतक है | जड वस्तु न ख़यं गति है; न सार ओर न अमृत ही है। बहिकि वह 
क्रियाशील, विकारी एवं ध्वस्त होनेवाडी वस्तु हैं। जो भी उत्पन्न हानेवाली वस्तु 
है; उसकी वृद्धि; परिणाम) अपक्षय एवं बिनाश ध्रुव है। अविनश्वर तो सर्वकारण; 
तर्वाधिष्टान अखण्डबोधात्मक ब्ह्मात्मा है; जिसे मोहबश मारक्सवादी भुलानेका 
प्रयत्व करते हैं | माक्संवादी ओर हीगेल जिसे “आकस्मिक घटना एबं प्रकृतिकी 
कुदान या क्रान्ति! कहते हैं, विकातवादी जिसे 'ऋ्मिक! कहते हैं; दोनोंका हो 
सांख्यीय परिणामवादमें अन्तर्भाव है । केवल शीघ्रता एवं विल्म्बमात्रसे परिणामर्मे 
भेद नहीं हो जाता ओर इस अर्थमें कि अत्यन्त अविद्यमान ( बादूमें तेल-जैसी 
चीज ) का कभी भी आविर्भाव नहीं हो सकता; कोई भी आकस्मिक घटना नहीं 
होती । परंतु एक अव्यशकी दृष्टिमं कई बस्तुएँ आकस्मिक ही प्रतीत होती हैं | 
जलके बर्फ बन जाने या भाप बन जानेएर स्थूल रुएसे ऋमविच्छेद प्रतीत होने- 
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पर भी सृक्ष्मक्रम ज्यो-का-त्यों विद्यमान रहता ही है | चाहे जन्म ओर मरण हो, 
चाहे परिमाणात्मकसे गुणात्मक परिवर्तन हो; चाहे गुणात्मकसे परिमाणात्मक 
परिवतन हो; मूल वस्तुका अत्यन्त विच्छेद कभी नहीं होता। माता-पिताका सूक्ष्म 
झुक्रशोणित ही एकत्रित होकर क्रमेण विकसित होकर गर्भावखा, शेशवावसथा: 
यौबन एवं वार्धक-अवख्ाको प्राप्त होता है। 'जायते अस्ति पर्धते! आदि पड्विध 
मावविरारको प्राप्त होते हुए भी मूलतः प्राकृतिक वस्तु ही सब कुछ थी ओर 
है। परमार्थ-धत्यद शैसे सब कुछ खप्रकाश सत्से अनतिरिक्त ही है | दो अवख्थाएँ 
या दो खतन्त्र अखावाली वस्तुएँ मूल वस्तुसे मिन्न नहीं होतीं; अतः उनका 
संयोग भी कोई नयी वस्तु नहीं है| रुईसे चाहे कितने भी चमत्कारपूर्ण वस्र; 
मृत्तिकासे कितने ही अच्छे मकान ओर छोहसे कितने ह्वी अच्छे यम्त्र बन जायें; 
फिर भी क्‍या ये सब वस्तुएँ चाकचिक्यमात्रसे मूछ वस्तुसे भिन्न हो जायेगी ! 
बफे बन जानेपर भी क्या जलसे कोई बर्फ खतस्‍्न्र वस्तु हो जायगी ! 


माक्सवादियों एवं द्वीगेलियन छोगोंके वागाडम्बरमात्रसे कार्य कभी कारणसे 
मिन्न नहीं हो सकता | संगीतके खरोंम॑| भी परस्परभिन्नता और विच्छिन्नता 
आरोद्दावरोहसे मिन्न होते हुए भी परिणामीके क्रमिक परिणामर्मे कोई अन्तर नहीं 
है | पुष्कर-शतपत्रका तत्क्षणच्छेद यद्यपि अक्रमिक ही प्रतीत होता है) फिर भी 
वहाँ सुक्ष्म क्रम रहता ही है। निर्वाण या निर्माणमें भी मूल वसूुसे मिन्नका 
अखिल नहीं होता | प्रकृतिके पदार्थों एक-सी परिणामधारा नहीं होती। वह 
धारा कभी सूक्ष्म होती है; कभी स्थूछ | सूक्ष्म धाराका स्थूछ घाराके रुपमें 
परिवर्तन ही जन्म कहा जाता है। स्थूछ धाराका पुनः सूक्ष्म धारामें परिवर्तन 
होनेमें दी ध्यंस या मरणका व्यवहार होने छगता है | इसीको “धारा हूट जान 
कहा जाता है | इसीमें मूल वस्तु भिन्न होनेकी भ्रान्ति होने छगती है। इतिहासक 
अध्ययन ओर उससे भी अधिक दर्शनका अध्ययन प्राकृतिक परिणाम समझनेके 
लिये आवश्यक है । किसी प्रकारके परिवर्तन एवं परिवर्तनशीछ विश्वके मूल्ें 
एक अपरिव्तनशीऊ, खतःसिद्ध खप्रकाश अखण्डबोध साक्षीका रहना अनिवार्य 
है, जिसके बिना न क्रमिक परिवर्तन; ने आकस्मिक परिवर्तन ही सिद्ध होता है। 
बिश्व एवं उसकी मूलभूत सप्प्रकृति, विक्ृति एवं अविकृपिभूत मूलगप्रकृति, सबका 
ही परिवतेन तत्तदर्शियोंद्ररा अनुभूत है । परंतु उससे भी परखात्‌ वह 
खयंसिद्ध सत्ता, जिसके बिना सब असत्‌ एवं अप्रकाश, मिर्क हो जाते हैँ, 
महरियोंद्वारा धाक्षात्कृत है। 


है 


दशम परिच्छेद 
माक्स ओर ज्ञान 


( मार्क्सीय मन या ज्ञानपर विचार ) 
(१) मन और शरीर 

मोरिस कोन फोर्थकी (दि थ्योरी आफ़ नालेज'में कह्न गया है कि--- 
“मन शरीरसे विभाज्य नहीं है। मानसिक. क्रियाएं मस्तिष्ककी क्लियाएँ हैं! 
मस्तिष्क प्राणीके बाह्य जगत॒के साथ रहनेवाले ज्ञटिछतम सम्बन्धोंका अवयब है | 
बस्तुओंकी प्रत्ययात्मिकां जानकारी ( (,७४8८०४५; 8 श87८४८६४४ ) का प्रथम 
रूप '्सेसेशन! ( 8९7587707 ) अनुभूति है। जो अतिनियत सहज प्रति- 
क्रियाओं) 'कण्डीशण्ड रिफ्लेक्सेज़! ( ९०४०॥४४0#९० #४१6०:८४ ) के विकाससे 
उत्पन्न होता हैँ | अनुभूतियाँ ( सेंसेशन ) प्राणीके लिये बाह्य-जगत्‌॒के साथ उसका 
जो सम्बन्ध है, उसके संकेतोंकी एक पद्धति निर्मित करती हैं । मनुष्यमँ एक द्वितीय 
संकेतपद्धति विकत्तित हों गयी ई--वाणी | यह काह्पनिक (€ भावप्रधान ) 
[ ऐब्स्ट्रेक्टिंग ] और साधारणीकरणके कार्य करती है ओर इसी वाणीसे सम्पूर्ण 
उच्चतर मानसिक जीवन बढ़ चछता है। जो कि मनुष्यग्राणीकी निजी 
विशेषता है। मानसिक प्रक्रियाओंकी अनिवाय बात यह है कि उन्हीं गतिविधियोंके 
भीतर ओर उन्‍्हींके द्वारा प्राणी अपने चारों ओरके वातावरणके साथ जटिल ओर 
विभिन्‍न सम्बन्ध अनवरत बनाता रहता है । इसलिये प्रत्ययोंकी प्रक्रियाएँ 
बासबमें बाह्य जड ( मेटीरियछ ) सत्यको प्रतिबिम्बित करनेवाली प्रक्रियाएँ हैं | 
मस्तिष्ककी जीवन-प्रक्रियामें जड ( भौतिक ) जगव॒का प्रतिबिम्ब ही प्रत्यव 
( कौंशसनेप ) है ।!? 
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आश्रय है कि इस विज्ञानके युगमें जब कि सूक्ष्म-से-सुक्ष्म वस्तुओंकी खोज 
हो रही है; तब भी मन-जेसी सूक्ष्मबस्तुको जड स्थूछ देहकी ही एक अवस्था 
माना जाता है । इसपर आगे पर्यात विवेचन किया जायगा कि मन दर्शन) श्रवण 
आदि इन्द्रियजम्य क्रियाओंमे सहकारी सूक्ष्म देहसे भिन्न तत्त्वान्तर है । 


'मनुष्यकी मानसिक क्रियाओंका विकास उसके सामाजिक कार्यकलापौणे 
उद्धृत होता है । इसकी प्रक्रिया है--दर्शन) प्रेक्षण, अनुभूति) प्रतीति, 
ज्ञान ( ?८:८८०४४०४ ) से विचारणा | विचारने एवं बोलनेकी क्षमता उत्पन्न 
होती है; सामाजिक श्रमकी प्रक्रियासे; जो ( सामाजिक श्रम ) कि मनुष्यका 
मूलभूत ( आधारभूत ) सामाजिक काय ( प्रवृत्ति ) है।?? 

सामाजिक काय-कलापोंका प्रभाव यद्यपि क्रियाओंपर अवश्य पड़ता है 
परंतु एतावता प्रकाशखरूप बोध; जड़; बाह्य वस्तुओं एवं उनकी जड़ 
क्रियाओंका परिणाम नहीं हो सकता । 


८४विचा रनेमें हम उन प्रारम्भिक घारणाओँसे, जिनके अनुसार साक्षादिन्द्रिय- 
गम्य बस्तुएँ हैं--प्रारम्भकर कब्पतामयों घारणाओंकी ओर आगे बढ़ते हैं। 
कल्पनामयी धारणाओंका उद्गम है सामाजिक सम्बन्धोंके विकास तथा बाह्य 
प्रकृतिसे सम्बद्ध उत्यादनविषयक एवं अन्य प्रवुत्तियोंके विकाससे, जब कि 
मनुष्योंके अज्ञान तथा असहायता जन्म देती है रहस्यमयी, इन्द्रजालमयी बथा 
खाप्निक, मुगमरीचिकामयी काल्पनिक धारणाओंकों | मानसिक श्रम 
मास्तिष्किक श्रम (दिमागी मेहनत ) का भौतिक अश्रमसे विभाजन काल्पनिक 
धारणाओंसे ही प्रास्म्म होता है ओर फिर सैद्धान्तिक प्रद्नत्तियोंका व्यावहारिक 
प्रवृत्तियोंसे सम्बन्धविच्छेद होता है। जिसमें कि सिद्धान्तकी सत्यसे दूर उड़ 
चलनेकी प्रशृत्ति हो जाती है । आदश्शवादी एबं भोतिकवादी दल्यकी 
विचारपद्धतिके विरोधकी शाखाएँ ही नहीं, स्कन्ध भी यहींसे प्थक होते हैं |?” 

वस्तुतः किन्हीं भी प्रवृत्तियोंमें श्ञान ही मूछ होता है । श्ञानसे ही 
संघ या समाजका निर्माण होता है | स्थूछ बाह्य-जगत्‌की अपेक्षा मन बहुत सूक्ष्म 
है। अतः मानसिक शान-विज्ञान तथा कब्पनामें एक ही भीतिक स्थूल प्रवृत्तियों 
आगे बढ़ी होती हैं; यह खामाविक है | इतना ही क्‍यों, मन ही तो सबका मूल 
भी है। 

आद शवा*द 

'काह्पतिक घारणाओंका प्रयोग किसी-न-किसी प्रकारकों वस्तुओं अथवा 
विचास्-पद्धतियोंकी सुव्यवस्थित इृशष्टियोंके निरूपणमें ही किया जाता है | ये 
हुष्टियों था विदारपद्धतियों समाज-विकासकी विभिन्न अव्ाओंगें विभिन्न 
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सामाजिक वर्गोद्दारा आविष्कृत होती हैं । आदर्शविधयक विकास शमाजके 
भौतिक जीवनके विकासपर अवरूम्बित है तथा आदर्शादि वर्गविशेषकी रुचियों 
या खार्थोकी पूर्ति करते हैं । परंतु इसके साथ-ही-साथ यह भी आवश्यक 
है कि आदर्शवाद ऐसा बनाया जाय कि वह बोद्धिक आवश्यकताओंकी 
भी पूर्ति कर सके । इसीके परिणामस्वरूप आदर्शवादोंके विकास तथा उनकी 
आलोचनामें निरन्तर वदतोब्याघात या विरुद्धताएँ रहा करती हैं ओर 
इसीलिये उसकी आलोचना भी की जाती है | इसीलिये आदरशवादोंमें सत्य एवं 
कल्पना-मृगमरीचिका दोनोंके तत्व साथ-साथ रहते हैं |?” 


वस्तुतः सूक्ष्ममोधतक बुद्धिके न पहुँचनेके कारण ही भौतिकवादियोंको 
बहुत-से निगूढ़ तच्तोंमें केवल कल्पना ही दृष्टिगोचर होती है । व्यवहारमें उच्च 
आदरशोंके अनुसार देह-इन्द्रियादिकी प्रव॒त्ति बनानेकी चेश होती है; पर कभी-कभी 
बाह्य प्रवृत्तियाँ वहाँतक नहीं पहुँच पाती । उन्हीं उच्च आदर्शोंको मौतिकवादी 
मृगमरी चिकातुल्य समझने लगते हैं । 


“आदशवादी मृगमरीचिकाओं ; स्वप्मोंका उद्बम है समाजके उत्पादन- 
सम्बन्धोसि; परंतु वे इस उद्बम या स्ोतसे विदितरूपमें उद्धृत नहीं होतीं; 
परंतु अविदित या अप्रतिभातरुपमें अनजाने या सहजरूपमें ही उद्गत हो 
आती हैं | आदरशवादियोंकी यह ज्ञात ( पता ) तो रहता नहीं कि 
उनकी इन श्रान्त स्वाप्तिक घारणाओंका वास्तविक मूल्खोत क्‍या 
है; बे सोचते हैं कि “हमने शुद्ध विचारकी पद्धतिसे इन्हें जन्म दिया ।! ओर 
इसलिये आदर्शवादमें प्रतीपन ( उलट देने ) की प्रक्रियाका आगमन होता है 
जिसके द्वारा वास्तविक सामाजिक सम्बन्धोंकी काल्पनिक धारणाओंके प्रतिनिधि- 
रूपमें दिखलाया जाता है | अस्तमें, आदर्शवादी स्वप्न एक वर्गविशेषलक्षित 
प्रवश्चनापद्धति ( धोखेकी पद्धति ) का निर्माण करते हैं |! 


यह भी “अशक्तास्तत्पद॑ गन्तुं ततो निनन्‍्दां प्रकृवते! का ही उदाहरण 
है। सदा ही आत्मचाल्िति स्थूछ-सूक्ष्म देहके समान ही सम्पूर्ण जड़- 
जगत्‌की चेशए अध्यात्मनियन्त्रित होती हैं - यही तथ्य है । सुतरां इनकी 
प्रवत्तिका निर्धारण भी शान-विज्ञानके आधारपर ही होता है। 


८आदशवादी मृगमरीचिकाओंके ठीक विपरीत। छोग अपने व्यावहारिक 
प्रत्यक्ष क्रियाकछापों या प्रवृत्तियोंकी शद्ललामें सत्ययी खोज करते 
हैं। ऐसी खोजका प्रथम मूललोत सामाजिक उल्यादनमें निद्तित है। 
उत्पादन-विषयकी प्रक्रियासे आविष्कृत घारणाओंसे प्राकृतिक विज्ञान 
( नेचुरर साइंस ) उत्नन्न होते हैं, जो कि उत्पादनसे प्रथककृत, विशिष्ट 
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गवेषणाका रूप ग्रहण करते हैं। यह कार्य कुछ विशिष्ट वर्गोंद्वारा किया जाता है और 
ये बर्ग अपने वर्ग-विशेषके आदशॉको विशानोंमें घुसेड़ देते हैं । इसीके साथ 
सामाजिक विज्ञानोंका विकास होता है; जिसका मूल वर्ग-संघषमें प्राप्त अनुभवोंमें 
होता है और जो सामाजिक मामलोंके सामान्य व्यवस्थापन एवं नियन्बणके 
अन्तका काम देते हैं। परंतु शोषक-बर्गके हाथोमें रहकर सामाजिक विज्ञान 
कभी भी प्राकृतिक विज्ञानोंके वेशानिक स्तरको नहीं प्राप्त कर सकते |?” 

माक्सवादी सत्यकी खोजमे भी अपने वर्ग-संघर्षको ही घुसेड़नेका प्रयत्न 
करते हैं | वस्तुतः सत्यकी खोज प्रमाणोंपर ही निर्मर होती है । प्रत्यक्ष प्रमाण 
नेत्र-श्रोत्रादि एवं उनके सहायक सुक्ष्म-दुरवीक्षणयन्त्र काच आदिके द्वारा जैसे 
सत्यका पता छगता है वैसा वर्णन करना विश्ञानका काम है। वस्तुश्चिति किसी 
आवश्यक क्रिया एवं संधर्ष-वेशेषसे सम्बन्ध रखनेके लिये बाध्य नहीं हो 
सकती | इसके अतिरिक्त जैसे नेत्रगम्य रूपकी खोज कामनसे करनी व्यथ है; वेसे 
अनुमान या आगमगम्य बातोंकी खोज आँख-कानसे करनी व्यर्थ है | 


विज्ञान एवं समाजवाद 
“बोजिआाई विज्ञानने जहाँ मह्न्‌ वेजश्ञानिक उद्नतियाँ प्राप्त की हैं, 


वहीं पूँजीवादी सम्बन्धोने विशानोके विकासपर बन्धन ( सीमाएं ) छगा 
दिये | समाजवादके अधीन जहाँ विज्ञानका जनताकी सेवाके लिये विकास किया 
जाता है; ये बन्धन दूर कर दिये जाते हैं । विशेषतः समाजवादके ढिये मजदूर- 
बगके संघर्षके उदयके साथ समाजविज्ञान खापित हुआ है। समाजवादी समाजमें 
पुरानी आदर्शवादी मृगमरीचिकाएँ या खप्न नश्मूल हो जाती हैं और एक 
विश्वव्यापी बेशानिक आदर्शवाद अखित्वमें आने छगता है |?! 

यदि पूँजीपति अपने खार्थ-साधनके लिये विज्ञान विकास करना चाहते 
हैं तो माक्सवादी भोतिकवादतक दी उसे सीमित रखना चाहते हैं | अपने मतके 
विरुद्ध तथ्य निकालनेवाले वेज्ञानिकोंकी फाॉसीतककी सजा रूसमें दी गयी है; 
अगर सत्यकी खोज विज्ञानका लक्ष्य है; तो भी जेसा भी सत्य हो ओर जेसे 
उपलब्ध होता हो; वेसा ही प्रयत्न वैज्ञानिक प्रयत्न है | 

५ हि सत्य े 

“सत्यका अथ होता है घारणाओं एवं वस्तुगत सचाईकी समन्विति | 
ऐसी समन्विति बहुधा केवछ आंशिक एवं प्रायिक ( लगभग ) ही होती है। 
हम जिस सत्यताकों स्थापित कर सकते हैं; वह सर्वदा सत्यके अन्वेषण एवं 
अभिव्यश्ञनके हमारे साधनोंपर अवछम्बित रहती है; परंतु इसीके साथ घारणाओं- 
की भत्यता, यहँके अर्थमें आपेक्षिक ही सही, उन वस्तुगत तथ्योंपर आधारित 
रहती है जिनके साथ घारणाओंकी समन्विति है | हम कभी भी सम्पूर्ण, समग्र 
विश्ुद्ध सत्यताको प्राप्त कर ही नहीं सकते; परंतु सदा उस ओर बढ़ते जा रहे हैं |”? 
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ठीक है। जिसके मतमें मनुष्य एवं उसका ज्ञान-चिज्ञान सब जढभूत- 

का ही परिणाम है और अभी विकास ही हो रहा है; वह परम सत्यके सम्बन्धमें 

इससे अधिक कह ही क्या सकता है ! परंतु अध्यात्मवादी इससे सहमत नहीं होता; 

क्योंकि वह तो सवंदा सवशक्तिमान्‌ परमेश्वरसे विश्वका निर्माण मानता है। उसीके 

रा विश्वका निर्धारण एवं संचालन होता है | उस दृष्टिसे सत्य निकालाबाध्य 

है; पर माक्सवादी किसी भी स्वंसम्मत तर्क या सिद्धान्त तथा सत्यको नहीं 
मानते; इसलिये सब सत्योंको भी अपूर्ण ही कहते हैं | 


ज्ानका मूल 
(ज्ञान वस्तुगत सत्यताकी यथासम्मव निदुष्ट प्रतिच्छायाओंके रूपमें 
प्रतिष्ठपित एवं परीक्षित मान्यताओं; दृष्टियों एवं प्रस्तावनाओंका योग है। 
यह निश्चितरूपसे एक सामाजिक उपज है। जिसकी जड़ें सामाजिक व्यवहारोंमें 
हैं; बिन्हें व्यावहारिक आशाओं एवं अपेक्षाओंकी पूर्तिद्वारा परीक्षित एवं 
संशोधित कर लिया जाता है । सभी शानोंका प्रारम्भ उन इद्धियानु- 
भूतियोंमें निहित है; जिनकी विश्वसनीयता मनुष्यके व्यवह्रोंमें सिद्ध है | 
ज्ञान कभी मी सम्पूर्ण या अन्तिम नहीं हो सकता, परंतु उसका ख्वदा 

विस्तृत एवं आलोचित होते रहना आवश्यक है |?! 


बस्तुत; नित्य शान ही सबका मूल है, उसका मूल कोई नहीं | अनित्य-शान 

विषयों एवं इन्द्रियोंके संनिकर्षसे अन्तःकरण-बृत्तिर्प श्ञान उत्पन्न होता है। वह 
भी ज्ञान तभी बनता है; जब उससें नित्य-बोधका प्रतिबिम्ब पड़ता है। 
सामान्यतया क्रियाएं ज्ञानके प्रतिफल भक्ठे ही हों, परंतु ज्ञान क्रियाओंका 
फुल नहीं हो सकता | जड वायु) जल एवं अग्निर्में अनेक प्रकारकी 
क्रियाएं होती हैं, उन्हें अम्तर्यामी चेतनसे प्रेरित तो कहा जा सकता 
है, परंतु उन क्रियाओंके द्वारा उनमें कोई ज्ञान नहीं उत्पन्न होता । 
'ज्ञायते अनेनेति ज्ञानम? इस व्युत्पत्तिसि ज्ञान शब्दका अन्ताकरण-बृत्ति अर्थ है। 
परंतु 'ज्प्तिज्ञानसः इस व्युपत्तिसे स्फुरणमात्र ही ज्ञानपदार्थ है । श्ञानमें क्रिया 
और स्कुरण दो अंश हैं। जानातिके 'तिडःका अर्थ चिदाभास है; धात्वर्थ क्रिया 
है। दोनोंको मिलाकर ही “जानाति'का व्यवहार होता है । चैतन्य प्रतिविम्बयुक्त 
द्विकी घटादिवृत्ति चेतन्यसे व्याप्त होती है; इसीलिये बुद्धिवृत्तिमें ही शञानकी भ्रान्ति 
होती है। आरोपित सर्वहश्यका भासक होनेसे ब्रह्ममें ही जानता मुख्य है । प्रत्ययकारिता 
बुद्धिके साक्षीम अध्यस्त होनेसे साक्षीमें भी भासकल्वकी कव्पना होती है वस्तुतः है 
वह भानखरूप ही | बुद्धिकत के सभी प्रत्यय चेतन्यखचित ही उत्पन्न होते हैं, 
इसी आधारपर 'ज्ञान क्रियते? (शान किया जाता है) यह व्यवद्दार होता है । जेसे बुद्धिके 
पहले अनवच्छिन्नबोध कृट्स्थ है; वैसे ही बुद्धि उत्पन्न होनेपर भी वह बोध निष्किय 
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ही रहता है; इसीलिये श्रुतियाँ दरष्ठाकी खरूपभूता इृष्टिका सर्वथा अविपरिलोप 
ही बतलाती हैं--- 
न हि द्रृषटुई॑ष्टेविपरिकोपो विद्यते । ( इदृदारण्यकोपनिषद्‌ ४ । ३। २३ ) 

आलोचन-संकल्प-अमिमानादिकरण व्यापार बुड्धिमें उपसंक्रान्त होकर बुद्धिके 
अध्यवतायरूप व्यापारके साथ उसी तरह एक व्यापारवान्‌ हो जाते हैं; जेसे अपनी 
सेनाके साथ ग्रामाध्यक्षादिकी सेना सर्वाध्यक्षकी ही हो जाती है | 

वेदान्त-मतानुमार सूद पञ्मभूर्तेके समष्टि सात्विक अंशोसे मन या 
अन्तःकरण उत्पन्न होता है | व्यष्टि सात्विक अंशोसे भरोत्रादि पद्मशनेन्द्रियोँ- 
उत्पन्त होती हैं ओर चित्त, अहंकार; बुद्धि सत्र उसी मन या अन्तः 
करणकी ही वृत्तियाँ हैं, जेसे छोहपिण्डमें स्वतः दाहकत्व न होनेपर भी वहिके साथ 
तादात््यसम्बन्ध होनेसे छोहपिण्डमें दाहकत्व होता है; उमी तरह भौतिक अन्तः- 
करण यद्यपि जड है, उसमें प्रकाशकत्व नहीं है। फिर भी खप्रकाश आत्मचेतन्यकरे 
तादास्म्याध्यात-सम्बन्धसे उसमें मी चेतन्यक्रा उपछम्भ होने छगता है । ख्प्रकाश 
अखण्डबोध आत्मा ही मुख्य-श्ञान है, उसीके प्रकाशसे मन अन्तःकरण आदियमें भी 
प्रकाश व्यक्त होता है। अनन्त आकाशप्वरूप बोधात्मक ब्रह्म ही उपाधिभेदसे विभिन्न 
शानोके रूपमें भासित होता है, जैसे घटादि उपूधि-मेदसे घटाकाश आदिका भेद प्रतीत 
होता है। जहाँ विषयातच्छिन्न चैतन्यका प्रमातृचेतन्यके साथ अभेद होता है; वहाँ 
अपरोक्ष-जञान होता है। जहाँ प्रमातृचेतन्यसे विषयचेतन्यका भेद विद्यमान रहता है, 
वहाँ प्रमाणके बल्से केवछ परोक्ष-ज्ञान होता है । इसलिये अनुव्यवसायको 
विशिष्ट विषय बनानेके छिये सामान्य-विशेषविषयक ही इन्ट्रियॉंकी मानना चाहिये | 
'योगभाष्यकार'का भी यही कहना है--- 

न च तत्सासान्यमात्रग्रहणाकारस, कथमनाछोचितः, विषयविशेष इन्द्रियेण 
मनसानुव्यवसीयेत | ( येगमाष्य ३ । ४७ ) 

कुछ छोग कहते हैं आलोचन-ज्ञान सामान्यशान-विषयकों ग्रहण करता है; 
किंतु मन विशिष्टविष्रयकों ग्रहण करता है | परंतु यह ठीक नहीं, वस्तुतः इनिद्रिय- 
जन्य आलोचन अविविक्त सामान्यविशेषकों अहण करता और अनुव्यवसाय-श्ञान 
विविक्त सामान्यविशेषको ही ग्रहण करता है इसीलिये ध्योगवार्तिक' में कहा गया है-- 

निर्विकेल्पकबो बे 5पि द्वयात्मकस्यापि वस्तुनः। 
ग्रहण लक्षणाख्येय ज्ञात्रा शुद्ध तु गृश्ते॥ 

निर्विकल्पकज्ञान सामान्यमात्रकों ही नहीं गहण करता; क्योंकि उसमें विशेष- 
का भी प्रतिभात होता है | इसी तरह विशेषमात्रका ही ग्रहण होता है; यह भी नहीं 
कहा जा सकता; क्योंकि उसमें सामान्याकारका भी मान होता है। किंतु सामान्य- 
विशेष--दोनोंही का ग्रहण करता हैपरंतु प्यह सामान्य है, यह विशेष? इस तरह विवेचन- 
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पूर्वक ग्रहण नहीं होता है। क्योंकि काढान्तरका अनुसंधान नहीं होता । जेसे 
ग्रामाध्यक्ष कुठुम्बियोंसे कर लेकर विषयाध्यक्षकों अपंण करता है; विषयाध्यक्ष सर्वा- 
ध्यक्षको; सर्वाध्यक्ष भूपतिको कर समपंण करता है; इसी तरह बाह्मेन्द्रिय विषयोका 
आहछोचन करके मनको अर्पण करती है; मन संकल्प करके अहंकारकी अष्ण करता 
है, अहंकार उसका अमिमान करके अर्थात्‌ संवेदन ओर स्मृतियोंके समूहको 
आत्मीयत्वेन ग्रहण करके अर्थात्‌ बाह्मेच्धियोपलब्ध क्षणिक संबेदन एवं स्मृतियोको 
संग्रथित करके सर्वाध्यक्षभूता बुद्धिको समपण करता है; इस तरह सभी करण बुद्धिमें 
अर्थ समर्पण करके पुरुषको अर्थ-प्रकाश कराते हैं । 
विकास 

“ज्ञान, जब हम वस्तुओंके साथ सक्रिय सम्बन्धोंमं आते हैं,तब प्राप्त होता है 
और प्रतीतिसे निर्णयकी ओर विकसित होता है । शञानका विकास प्रत्ययात्मकसे 
उपपत्त्यात्मक ( युक्तिपूर्ण सिद्धि ) तक, वस्तुओंके रूप-रड़् आदिके केवल बहिरज्ज 
(ऊपरी-ऊपरी) निर्णयोंसे उनके आवश्यक गुण-धर्मों, पारस्परिक संयोगों तथा नियमेंके 
विषयमें तकंपूर्ण निष्कर्षोतकके मार्गपर होता है। इस प्रकार हम बाह्य ( वस्तुमय ) 
संसारका उत्तरोत्तर अधिक पूर्ण एवं गम्भीर ज्ञान प्राप्त करते चलते हैं । प्रत्येक 
अवस्थामें हमारा ज्ञान सीमित है| पर वह इन सीमाओंको जीतता हुआ 
प्रगति कर रहा है, करता जा रहा है |? 

बुद्धिवृत्तिरूप ज्ञानॉंका विकास ही नहीं, किंतु हास भी होता है। कोई प्राणी ज्ञान- 
साधनोंसे श्ञानाजन) शान-विकास करता है, किंतु प्रमादसे वह उत्पन्न शान भी नष्ट हो 
जाता है। आजके पुरातखवेत्ता तो यह भी कहते ईं--“प्रथम शान अत्यन्त विकसित 
था; परंतु अब वह संकुचित हो गया है |! पर वेदों; पुराणों, मारतादि ग्रन्थोंकी पढ़नेसे 
माद्महोगा कि आज पहलेकी अपेक्षा सभी क्षेत्रोंमें ज्ञानका संकोच हो गया है । 
नित्य ज्ञानस्वरूप आत्मा तो चित्‌ नित्य खप्रकाश ही है। उसके विकासका 
प्रश्न ही नहीं उठता । 


आवश्यकता एवं खतन्‍्त्रता 

“थयुक्तिपू्ण या उपपत्यात्मकः शान वस्तुओंकी “आवश्यकताओं'का 
उद्घाटन करता है और यह भी बतलाता है कि आवश्यकका महत्व सबंदा 
काकतालीय ( ऐक्सिडेण्टल ) से ही विदित होता है । शानकी 
प्राप्ति ( &०्वूपां॥४०४ ) से हमें खतन्‍्त्रता मिलती है; जो आवश्यकता- 
के ज्ञापर आधारित आत्मनियन्त्र० एवं बाह्मप्रकृति-नियन्त्रणके ही 
रूपमें हैं। हम उस समय खतन्‍्त्र हैं; जब श्ञानके आधारपर निश्चित करते 
हैं कि (क्या करें! ओर अपने उद्देश्यकी पूर्तिको प्रभावित करनेवाले 
विंदित विपयोपर जान-बूझकर नियन्थण करनेका प्रयर्न करते हैं )!! 


हि 
ल्‍ाश््क 
#%, 
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भोतिक, औपपत्तिक) आगमिकः आनुमानिक्रः प्रत्यक्षात्मक पशयात्ाक 
या विपर्ययात्मक--ये सभी ज्ञान बुद्धि अथवा मनके तत्तत्साधर्वोसे होनेवाडे 
परिणामविशेष हैं| इन सभीमें सफुरण; स्फूर्ति या बोध समानरूपसे होता है। ज्ञानके 
अनुमार क्रिया होती है; ज्ञानसे भ्रमात्मक बन्धन भी कटठते हैं तभी खतन्त्रता 
मिलती है | वैसे पूर्ण खतन्त्रता वो नित्य शञानसे ही होती है। आवध्यकताकी 
प्रतीतिके साथ असाधारण सम्बन्ध रहता है। आत्मनियन्त्रण या बाह्य प्रकृतिपर 
नियन्त्रण ख्वतम्त्रताकी मंजिल है, सम्पूर्ण स्वतन्त्रता नहीं । अन्योंपर नियन्त्रण शासन 
कहलाता है; आत्मगत स्वतन्त्र नियन्त्रणादि ही स्वतन्त्रता है । यह भोतिक- 
वादीके लिये आकाशकुसुम-तुल्य ही है | 
खतन्त्रवाका अवबोध 
क्संबादी कहते हैं कि “जनता जन्मतः ही स्वतन्त्र नहीं उत्पन्न 
होती; परंतु शने:-दने। स्वतन्त्रता उपार्जित कर छेती है। स्वतन्त्रता प्रकृतिपर 
प्रभुत्य प्राप्त करनेके लिये किये जानेवाले संघर्ष एवं वरगसंघषद्वारा उपाजित 
एवं विकसित की जाती है | समाजमें विभिन्‍न वर्गोद्दारा वस्तुतः उपाजित एवं 
अधिकृत स्वतन्त्रता एवं उस स्वत्स्त्रताके बन्धन तत्तद्वरगगोंकी स्थिति एवं 
उद्देश्योके अनुसार स्थूछतः एवं स्पष्टतः विभिन्‍न होते हैं | साररूपमें, स्वतत्त्रताका 
संघर्ष जनताका अपनी निजी आवश्यकताओंदी पूर्ति या संतुष्टि करनेमें समर्थ हो 
जानेका संघर्ष है | मनुष्यजाति पशुस्थितिसे उठकर स्वतन्त्रताके अवबोधकी उस 
राजमार्गपर अनवरत गतिसे प्रगति कर रही है जो कि वर्गवादी समाजकी ओर 
ले जाता है | खतम्त्रताके विकासकी सीढ़ियाँ नैतिकता ( चरित्र या सदाचार ) 
के विकासकी भी सीढ़ियाँ हैं |? 
पर स्वतन्त्रताका अवज्ोध भोतिकबादमें सम्भव दी नहीं । मनुष्य 
खतन्त्रताका उपाजन करता है; फिर भी प्रमुत्व प्राप्त करना चाहता है, शासन- 
शक्ति ग्रात्त करना चाहता है | पराधीनताराहित्य ही स्वतन्त्रता है। यह देहधारी 
पराधीन जीवके लिये सापैक्ष ही होती है।यों तो बकरीके गलेसे रस्सी खुल 
जानेपर बकरी भी स्वतन्त्र कही जा सकती है | परंतु यह स्वतन्त्रता कितनी है ! 
बहुत छोटी-सी मंजिल है | वस्तुत: देह-इच्दिय-मन-बुद्धि आदि कार्यकारण-संघटन- 
सम्पकत्रनित आत्मनिष्ठ पारतन्यकी निद्ृत्ति ही स्वतन्त्रता है। तदर्थ ही विविध 
क्रियाओं एवं ज्ञानॉंकी आवश्यकता होती है। आत्मा नित्य अखण्ड बोधरूप है । 
उसमें ही अनात्माका अध्यास एवं तन्मूलक ही प्रमात्मक बन्धन होता है । 
क्रियाओं, शानों एवं अन्तिम परम तत््व-विज्ञानसे इस बन्धनकी पूर्णतया निश्वत्ति 
होती है, उसे ही मोक्ष कहा जाता है। उसके पहले भी जिसमें जितना 
अधिकाधिक ज्ञान-क्रिया-शक्ति व्यक्त होती है, उतनी ही उसमें स्वतखता एप 
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शांसनशक्ति व्यक्त होती है। संघर्ष जब विजयका जनक होता है; तब स्वतन्त्रता 
एवं शासन-शक्तिका कारण बनता है। जब पराजयका कारण होता है; तब 
परतन्त्रताका भी कारण होता है। माक्सवादका ध्वर्गंसंधर्ष” तो काकतालीयन्यायसे 
कहीं ही स्वतन्त्रताका कारण हो सकता है। अन्यथा तो अनर्थका ही कारण होता 
है; वस्तुतः वर्गसंघर्ष मिठाकर वर्गप्रेम फेछाकर एक वर्गकों वूसरे वर्गंका पोषक 
बनानेसे ही अधिकांशमें अनर्थ-निश्वत्ति एवं स्वतम्त्रता-प्राप्ति होती है। समन्वय- 
सामझस्यकी स्थापनासे ही निराकुछ समाज स्वधर्मनिष्ठा तथा उपासनाके 
द्वारा मनकी एकाग्रताका सम्पादन करके श्रवण-मनन-निदिध्यासन-क्रमसे परम 
तत्वका साक्षात्कार करके स्वबन्धनविमुक्त होकर पूर्ण स्वतन्त्रता भी प्राप्त कर 
सकता है। आवश्यकताओंकी पूर्ति एवं संतुष्टि भी विचार एवं संयमसे ही हो सकती 
है, केवल संघर्षसे नहीं । जेसे घृतकी आहुतिसे अग्निका प्रज्वलन बढ़ता ही 
जाता है; उसी तरह बस्तुओंकी प्राप्ति एवं संभ्रष्से भी उत्तरोत्तर असंतुष्टि 
बढ़ती जाती है। तृष्णा-- कामनाका कभी अन्त नहीं होता । ५जिमि प्रति काम लोभ 
अधिकाई' के अनुसार जैसे-मैसे छाम बढ़ता है; वेसे-वेंसे तृष्णा भी बढ़ती है--- 
न जातु काम; कामानामुपभोगेन शाभ्यति। 
हविषा. कृष्णव्सेव भूय एवाभिवयते ॥ 

( मनु० २। ९४; विष्णुपु० ४ | १०। २१; लिज्ञपु० ६७ । १७; महा ० १। ७५।५७) 

अभीष्ट पदार्थके उपभोगसे काम कभी भी प्रशान्त नहीं होता किंतु 
घुताहुतिसे अग्नि-ज्वालाके समान वह उत्तरोत्तर बढ़ता ही जाता है | रामराज्यके 
अनुसार संबर्षके ख्ानपर समन्वय अपनानेसे ही सर्वत्र सुख-शान्ति सम्भव 
होती है-- 


सब नर करंहि परूपर प्रीती  चकूहि स्वधर्म निरत श्रुति नीती ॥ 


भारतीय दर्शनमें ज्ञान-सिद्धान्त 

“कांटके मी अनुभव ओर शञान--दोनोंका भेद सिद्ध नहीं हो सकता। भारतीय 
दर्शनोंके अनुसार अनुभवके द्वी श्रम ओर प्रमा-ये दो भेद होते हैं। उसे ही ज्ञान 
भी कहते हैं। “सर्वव्यवहारहेतुगुणो बुद्धिज्ञोनमः अर्थात्‌ आह्र-बिहार; शब्द- 
प्रयोगादि सभी व्यवह्यरोंका असाधारण कारण गुण ही बुद्धि है; वही ज्ञान भी है। 
जञानके बिना कोई भी व्यवहार नहीं बन सकता; यह स्पष्ट ही है । शब्द-वाक्यादि 
प्रयोग भी बिना शानके नहीं बनता | घटादिका दण्डादि कारण स्वव्यवहारका 
कारण नहीं है | कालादि सर्वकारण होते हुए भी असाधारण कारण नहीं है | इसीलिये 
बुद्धि या ज्ञानका यह लक्षण दण्डादि एवं कालादिमें अतिव्याप्त नहीं है | वह बुद्धि 
या ज्ञान दो प्रकारका है--एक स्मृति ओर दूसरा अनुभव । इनमें संस्कारमात्र- 
जन्य जान “स्मृति? कही जाती है ओर स्मृतिमिन्‍न्न ज्ञान अनुभव है। अनुभव भी 
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यथार्थ एवं अयथार्थ--इस तरह दो प्रकारका होता है । तद्दानमें तत्पकारक शान 
“यथार्थ” शान है | जैसे रजतमें रजतशञान ओर अतद्वानमें तत्पकारक शान “अयथार्थ? 
है। जैसे शुक्तिमें रजत-शान यथार्था नुभव या प्रमा। प्रत्यक्ष) अनुमान; उपमान; शब्दादि- 
भेदसे अनेक मर्तोंके अनुसार अनेक प्रकारका होता है। यथार्थानुमव या प्रमाके 
व्यापारवान्‌ असाधारण कारणोंको “प्रमाण” कह्दा जाता है | अयथार्थानुमव भी संशय, 
विपयंय एवं तकभेदसे तीन प्रकारका होता है--एक घर्मामें विरुद्ध नानाधर्म- 
वेशिश्यबोधक ज्ञान “संशय! है, जैसे कि 'स्थाणुवों पुरुषो वा? अर्थात्‌ वह स्थाणुहै या 
पुरुष । मिथ्याज्ञान (विपर्यय? है; जैसे कि शुक्तिमें रजत-ज्ञान । व्याप्यके आरोपसे 
व्यापकका आरोप तक है; जैसे कि यदि वह न होगा तो धूम भी नहीं होगा | 
यहाँ वहिके अभावरूप व्याप्यके आरोपसे धूमाभावरूप व्यापकका आरोप किया 
जाता है | स्मृति भी प्रमाजन्य यथार्थ और अग्रमाजन्य अयथार्थ होती है । 


साख्यमतानुसार प्रकृतिका परिणाम बुद्धि ख़तन्त्र पदाथ है। महत्तत््व या 
बुद्धि अव्यक्ततत्त्वसे उपन्न होती है। मद्त्तत्त अर्थात्‌ बुद्धिसे अहंकारकी उत्पत्ति 
दोती है; बुद्धिद्वास अध्यवसित निश्चित विषयमें “मैं अधिकृत हूँ? इस प्रकारका 
अभिमान करनेवाला अहंकार है । उसी तरह अहंकारसे मन उत्पन्न होता है । 
इन्द्रियके द्वारा सम्बुद्धाकार पदार्थका संकल्प-विकल्प करना मनका काम है। 
पहले आलोचनात्मक ज्ञान होता है; उसके बाद सबिकल्प ज्ञान होता है | इन्द्रियोंके 
द्वारा मनोव्यापारके पहले प्रतिपत्ताको प्रथम अविकल्पित वस्तुमात्रका ही ग्रहण 
होता है | उस समय सामास्य-विशेषरूपसे अनाकलित और अविविक्त विषयका 
ही ग्रहण होता है। प्रतिपत्ता मनके व्यापारसे फिर सामान्य-विशेषरूपसे वस्तुकी 
विकत्यना करता है | यह सांख्यों तथा भट्दपाद कुमारिल आदिकोंको सम्मत है | 
प्रथम सविकल्पकप्रत्ययात्‌ू पुरा यदूवस्तुमात्रगोचर बालमूकादिविज्ञान- 
समान निविकल्पज्ञानमस्ति; तत्प्रतीति सिद्धमाछोचतास्मकं ज्ञानमभ्युपेयम, 
तदभावे संविकत्पकज्ञानाबुप्ते: ।! निर्विक्पक ज्ञानके उपरान्त बुढ्िके द्वारा 
नील्त्व घटत्वादिरूपसे विविक्त होकर जो गहीत होता है, वही सविकल्पक ज्ञान 
है । एतावता केवल इच्द्रियसे उत्पस्न ज्ञान निर्विकल्पक एवं इन्द्रियसहकृत मनसे 
उत्पन्न ज्ञान सविकल्पवज्ञान है। 


प्रभाकरके मतानुसार खप्रकाशशान विषयरूपसे घटादिका प्रकाश करता है 
ओर आश्रयत्वेन आत्माका प्रकाशक होता है। अतः “अहं जानामि! इस अंश 
अहं रूपसे आत्मा ही मासमान होता है| “अहं? यह अनात्मा नहीं है | कह्दा जाता 
हैकि “जैसे (अयो दहति! ( लछोहपिण्ड दहन करता है ) यहाँ वस्तुतः लौहपिण्डमें 
जैसे स्रतः दाहकत्व नहीं होता, वैसे ही “अद्ट? में भी स्वतः शातृत्व नहीं हो 
सकता |?” परंतु यह ठीक नहीं है, क्योंकि शीतछ लौहपिण्ठ ओर दीप-ज्वाछात्मक 
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दग्धा-दोनों जिस प्रकार विविक्तरुपसे उपलब्ध होते हैं, उस प्रकार अहंकार 
ओर ज्ञाताका कहीं भी विवेकेन उपलम्भ नहीं हो सकता | इसलिये आत्मा 
अहंकारास्पद हैं। वही संवित॒का आश्रय होनेसे अपरोक्ष है। सांख्यवादी 
जड़ अन्तःकरणमें चित्‌ प्रतिबिम्बको देखकर उसके कारणभूत ताइशबिमबकी 
कत्पना वेसे ही करते हैं, जेसे दर्षणस्थ प्रतिबिम्बके आधारपर मुखका अनु- 
मान किया जाता है | परंतु इन पक्षौमें यदि आत्मा नित्यानुमेय है तो अपरोध्षाब- 
भास विरुद्ध है । नैयायिक आत्माको मानस प्रत्यक्षका विषय मानते हैं। मनका 
अन्वय-व्यतिरेक विषयानुभवसे ही गतार्थ हो जाता है । बस्तुतः विषयानु भवके 
आश्रयरूपसे जब आत्माकी सिद्धि हो सकती है; तब प्रथक्‌ आत्म-विषयक ज्ञान 
मानना व्यर्थ ही है । 


भट्टपादके मतानुसार आत्मा प्रत्यक्ष होनेसे घटबत्‌ ज्ञानका विषय है। एक- 
हीमें कम कर्तृंविरोध होता है। परंठ यहाँ तो द्रव्यांशमें प्रमेयशा और बोधांशमें 
प्रभावृता है । उसमें भी प्रमेय-अंशमं प्रधानता ओर प्रमाता-अंशमें अप्रधानता 
रहती है | प्रभाकर इस पक्षका भी विरोध करते हैं। उनके मतानुसार अचेतन 
द्ृब्यांगकों आत्मा नहीं कहा जा सकता । यदि बोधांशको ही कम कहा जाय तो 
कर्म-कर्तृविरोध होगा । बोध समकाठमें ही प्रमेषरूपसे और प्रमातारूपसे परिणत 
हो नहीं सकता; क्योंकि वह नित्य है। यदि प्रधान आदिके समान वह परिणत 
हो; तो भी प्रमातृभागके स्वप्रकाश होनेसे संवितके आश्रयरूपसे वह प्रतीत न हो 
सकेगा । ऐसी खितिमें अपसिद्धान्त भी होगा। विषयरूप॑से प्रतीत होनेपर घटादिके 
समान प्रमातामें भी अनात्मताकी प्रसक्ति होगी। इसलिये संवित्‌ आश्रयरूपसे ही 
आत्माका एवं संवित॒के विषयरूपसे घटादिका प्रत्यक्ष मानना चाहिये । प्रमिति 
स्वतत्तामे कभी भी अवेद्य होकर नहीं रहती । 


उपयुक्त प्रकारसे प्रभाकरका श्ञान या संबित्‌ खप्रकाश है। भट्पादके 
अनुसार विषय प्राकट्थरूप ही बोध उतन्न होता है। बोद्धोंका क्षणिक विशान स्वतन्त्र 
है। उनमें सोन्रान्तिक ज्ञानमें विषयप्रतिबिम्ब देखकर उसके आधारपर और प्रति- 
बिम्ब विम्बपूवक होता है; इस आधारपर शाननिष्ठ विषय प्रतिबिम्बके बलपर बिम्ब- 
रूप सत्य-विषयका अनुमान करते हैं । विशञानवादी 'विश्ञानरूप ही विषय है?) यह 
मानकर विषयोकी अपरोक्षता मानते हैं। नैयायिकछोग मनःसंयुक्त आत्मामें 
प्रमितिरुप शानकी उत्पत्ति कहते हैं। वे शानविषयक ज्ञान मानते हैं | “अं घट! 
यह शान व्यवसायात्मक होता है और “ज्ञातों मया घट!” अथवा “घटमहं जानामि? 
इस आकारका शान अनुवध्यवसायात्मक कहा जाता है। उत्तरोत्तर ज्ञानौंसे पूर्व ूव॑- 
शानोंका प्रामाण्य भी कह्द जाता है । परंतु इस स्थितिमें पूर्व पूर्व शानोंका अज्ञान भी 
भारणा एड्रेगा; तथी अशान-तिवत्तकहुएसे उत्तरोसर ज्ञाबोंकी सार्थकता हो सकती 
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है। कोई भी प्रतीति खसत्ताकारुमें प्रकाशदवीन नहीं होती, अतएवं घठादिके तुल्य 
उसे अवेद्य नहीं कह्दा जा सकता । 

कुछ छोगोंका कहना है कि “जैसे घटादिरूप वेध होता है? वैसे ही प्रमाण: 

रूप आत्मव्यापारसे जायमान घ॒ृदादिनिष्ठ प्राकट्य भी वेद्य हो सकता है |! यहाँ 

भी प्रश्न होता है कि धवह आत्मव्यापार क्या है। परिस्पन्द या परिणाम १? प्रथम 


पक्ष इसलिये मान्य नहीं कि सर्वगत आत्मा परिस्पन्द नहीं हो सकता । दूसरा 
पक्ष भी ठौक नहीं है, क्योंकि मृत्तिकाका परिणामभूत घट जैसे मृत्तिकामें ही 


रहता है, बेसे ही आत्म-परिणामभूत शान आत्मामें ही रहना चाहिये; उसकी विषय- 
निष्ठता नहीं हो सकती | कह्दा जाता है कि ध्वाछोंके पकने ( रवेत होने ) 
रूप परिणामसे जेंसे शरीरमें वाक्य होता है; वेसे ही आत्मपरिणामसे विषयमें 
श्ञानका प्राकदय होता है ।” इसपर भी विचारणीय यह है कि 'प्राकदयका जो 
आश्रय है वह चेतन है या प्राकदयका जो जनक है; वह चेतन है 
अथवा प्राकट्यजनक शामाख्य व्यापारका आधार ही चेतन है १? यदि 
पहला पक्ष है, तब दो घटठादि विषयकों चेतन होना चाहिये; क्‍योंकि विषय ही 
प्राकट्‌यका आश्रय है। दुसरा पक्ष भी ठीक नहीं है; क्योंकि चक्षुगादि भी प्राकट्यके 
जनक हैं। अतः वे ह्वी चेतन कहे जायेंगे | तीसरा पक्ष भी ठीक नहीं है; क्योंकि 
'भोजनक्रियाजन्य तृत्ति-फल-सम्बन्धी देवदत्तके समान आत्मा ज्ञामक्रियाजन्य-फल- 
सम्बन्धी होनेसे शञानक्रियाबान्‌ है! इत्यादि अनुमानके आधारपर आत्माकी शाना- 
घारताका अनुमान करना पड़ेगा।. परंतु आत्मामें फ़ल-सम्बन्धाा अभाव होनेसे 
हेतु असिद्ध हैं; क्योंकि प्राकट्यरूप फल विषयमें ही रहता हैं। आत्मामें नहीं। 
अतएव ताकिकों और भाद्योंका मत ग्रहण न करके प्रमातृव्यापारप्रमाण एवं 
प्रमाणफ-प्रमितिको खप्रकाश ही मानना उचित है। बौद्ध संवेदन ( अनुभव ) 
को ही प्रमाण ओर उसे ही प्रमाणफल मानते हैं । परंतु इस पक्षमें वही प्रमाण 
और वही प्रमाणफल हनेसे कर्म-कर्त्त -विरोध स्पष्ट ही है। 

कहा जाता है कि यद्यपि प्रमाता आत्माका कोई व्यापार नहीं है; तर्थापि 
आत्मा, मन। चश्लु एवं विषयोंका संनिकर्ष ही प्रमाणरूप होकर प्रमातृव्यापार- 
हूपसे उपचरित होता है | प्रमाणफल तो अव्यभिच रितरुपसे प्रमिति ही है। हान) 
उपादानः उपेक्षा व्यभिचरित होनेवाले हैं, अतः उन्हें प्रमाणफलछ नहीं कहा जा 
सकता |? इस तरह प्रभाकरका मत है कि 'स्प्रकाश विषयसंवेदनके आभश्रयरूपसे 
प्रदीपाअय-वत्तिकाके ठुल्य प्रकाशमान अहंकार आत्मा है। हग्‌ वृश्यका अस्योन्या: 
ध्यासरूप अहंकार नहीं ।? परंतु वेदान्ती आत्माको अनुभवरूप ही मानते हैं | 
यहाँ विचारणीय यह है कि “क्या आत्मा ही चित्मनकाश है अथवा आत्मा और 
अनुभव--दोनों ही चित्प्रकाश है; अथवा केबल अनुभव ही चित्पकाश है ओर आत्मा 
लड़ ही है?! यदि आप्पा ही जित्यकाश हैं; तो /बया अनुभव सश्षुरादिके तुस्य 
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स्वयं अप्रकाशित रहकर ही विश्वको प्रकाशित करेगा या आलोकादिके तुल्य सजातीय 
प्रदाशान्तर-निरपेक्ष प्रकाशमान होकर विषयका प्रकाशक होगा ?? पहला पत्च 
ठीक नहीं है; क्योंकि चबश्ठु तो खातिरिक्त अनुमवक्रा जनक होता है।इस 
तरह अनुभव स्वातिरिक्त अनुभबका जनक नहीं है । दूसरा पक्ष भी 
ठीक नहीं है; क्योंकि अनुभव स्वजञातीय अनुभवान्तरकी अपेक्षा न करके ही 

प्रकाशमाम होता है। इस तरह स्फुरण हक्षणयुक्त होनेसे अनुभव ही चित्पकाश 
सिद्ध हो जाता है | यद्यपि अनुमव,चक्षु यथा आल्ोक--तीनों ही घटादिके व्यज्ञक 
हैं तथापि अनुभव विषयाज्ञानका विरोधी होनेसे चित्प्रकाशरूप है | आलोक 
विषयगत तमका विरोधी होनेसे जड़ प्रकाशस्वरूप है ओर चक्षु अपरोक्ष अनुभवका 
साक्षात्‌ साधन होनेसे अज्ञात कारण है | इसपर भी कहा जाता हैकि “आलोकके 
तुल्य अनुभव सजातीय प्रकाशानपेक्ष है |? परंतु यह कहना भी ठीक नहीं; क्योंकि 
आलोक भी अपने प्रकाशके लिये सजातीय चक्षुकी अपेक्षा रखता ही है कारण 
आलोक स्वतः तमसे रहित है; अतः चक्षुका तमके निवारणमें डपयोग नहीं है | 
हाँ, चक्षुजन्य अनुमवक्े द्वारा आलोकका प्रकाश होता है। परंतु वह आलोकका 
विजाती य ही है, अतः आलोककी तरह सजातीयानपेक्ष अनुभवका चितठ्काशरूप 
होना ठीक है| यदि इस प्रकाशकों जड माना जाय। तो .जगतमें अन्घता-प्रसक्ति 
हो जायगी | प्रमातृ-चेतन्य ही जडानुभवबछसे सबका अवमासम करता है । यदि 
आत्म-चेतन्यका विषयके साथ सम्बन्धमात्रके लिये जडानुभवका उपयोग है; तब तो 
यह वेदान्तका ही मत है। बृत्तिषप अनुभव सम्बन्धाथ या आवरणामिम्बा् -ही 
होता है। कुछ लोग आत्म-चैतन्यसे एथक्‌ ही विषयकी अभिव्यक्तिके लिये जडा- 
तुमवजन्य अनुभवान्तर मानते हैं; परंतु वह अनुमव भी यदि जड़ है तो उसे भी 
अन्य अनुभव अपेक्षित होगा | इस तरह अनवस्था होगी । 


आत्मा और अनुभव दोनों ही चित्पकाश हैं? यह पश्च भी ठीक नहीं है; 
ब्योंकि इस तरह आत्या ओर अनुमव दोनों ही अन्योन्य-निरपेक्ष सिद्ध होंगे 
फि्रि उनका सम्बन्ध किसके द्वारा विदित होगा ! दोनोंके ही अन्योम्यवार्ता- 
नभिन्न होनेके कारण दोनोंमेंसे कोई भी सम्बन्धग्राही नहीं हो सकता । कह्मा जा 
ध_्ष्कता है कि “जैसे पुरुषान्तरका शान चिदरूप होनेपर भी दूसरेको विदित नहीं 
होता; बसे ही चिद्रूप होनेपर भी आत्मा खय॑ प्रकाशित नहीं होगा । इसलिये 
अनुभवाधीन ही आत्माकी सिद्धि होती है ।! परंतु यह कहना भी ठीक नहीं। 
क्योंकि तब तो यह्दी आपत्ति अनुभवके सम्बन्धमं भी हो सकती है | यदि कहा 
जाय कि “पुरुषान्तर संवेदनव्यवहिंत होता है; किंतु अपना अनुभव अव्यवहिंत 
है, अतः स्वप्रकाश है? तो आत्माके सम्बन्ध मी यही कहा जा सकता है | 


आत्मा चिद्रूप एवं अव्यव्ति होनेसे अपने अनुभवके समान स्वर्य ही 
प्रकाशित होता है | 
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“अनुभव ही चित्पकाश है? यह तीसरा पक्ष भी ठीक नहीं है; क्योंकि “आत्मा 
गी चित्प्रकाश है? यह पक्ष मानना अनिवाये है| कारण; आत्मा ओर अनुभवका 
अग्ेद ही है। 'यह अनुभव आत्माका शुण है! ऐसा ता्किक ओर प्रभाकर 
मानते हैं | “आत्मस्वरूप होनेसे द्रव्य ही अनुभव है? यह सांख्यमत है। ज्ञान 
परिणाम क्रियाका फछ है तथा च क्रिया ओर फलमें अभेदकी विवश्षासे कर्म ही 
ज्ञान है? यह माइमत है। परंतु शानको कर्महप माननेसे गमनादि क्रियाके तुल्य 
ही उसमें प्रकाशरूपता और फ्लता नहीं बन सकती । द्रव्य होनेपर भी अनुभव 
यदि अणुपरिणाम हो) तब तोखद्योतके समान परिमित वस्तुके एक देशका ही प्रकाशक 
होगा; सम्पूर्ण वस्तुक् प्रकाशक शान नहीं होगा। बदि अनुभव महत्परिमाण 
द्रव्य माना जाय) तब तो अनुमबस्वरूप आत्माका स्वत्र अवमास होना चाहिये। 
यदि आत्मा महत्परिमाण अनुमवका आश्रय हो तो मो वही प्रसज्ञ रहेगा। यदि 
अनुभवकी मध्यम परिसाण माना जाय तो उसे सावयव कहना पड़ेगा ओर फिर 
अनुभव अवयवोंके परतन्त्र होगा, आत्माधीन न रहेगा | यदि कहा जाय कि 
जैसे भूतलपरिणाम घट भूतछाधीन होता है; वेसे ही आत्मपरिणाम अनुभव 
आत्मपराधीन होगा,” तब भी प्रदीप एवं प्रकाशके समान आत्मा और अनुभवका 
अमेद ही कहना पढ़ेगा | जैसे प्रदीपसे घटादि प्रकाशित होते हैं, बसे ही “घटों 
मयावगतः? ( मैंने घठ जाना ) हत्यादि ब्यवह्र होता है । यदि आत्मा और 
चैतन्य या ज्ञानका भेद होगा तब तो “काष्ठेन प्रकाशित: ( काष्ठके द्वारा प्रकाशित 
होता है ) के समान पमयावगतम्‌! यह प्रयोग भी ओपचारिक ही समझा जायगा | 

जान गुण है! इस पक्षमें जैसे प्रदीपमें रहनेवाले भास्वरूपकी उलत्ति 
आश्रयक्नी उत्तत्तिते भिन्न नहों होती; वेसे ही अनुभवकी भी उर्पपत्ति उसके आश्रय- 
की उत्पत्तिस मिन्‍न नहीं होगी | ऐसी खितिमें आत्मा नित्य है। उसमें 
अनुभवका व्यभिचार कभी नहीं होता, अतः अनुभव और आशत्मा दोनोंमें भेद 
नहीं है; किंतु अनु मवस्वरूप द्वी आत्मा है। यदि आत्माकी सिद्धि अनुभवके 
अधोन हो, तब तो घठादिके समान ही आत्मा भी अनात्मा ही ठहरेगा | कहा जा 
सकता है कि 'नील-पीतादि अनुभव अनेक हैं; बे आत्म-स्वरूप कैसे हो 
सकते है !? परंतु अतु भा में स्वरूपतः कोई मो भेद नहीं है। जैसे एक अनन्त 
आकाशर्म घटादि उपाधिके भेदसे भेद प्रतीत होता है, वेसे ही नील-पीताद विषय 
एवं तदाकार बुद्धिवृत्ति आदि उपाधिसे आकाशवत्‌ अनन्त अखण्ड एक अनुभवमें 
ओऔपाधिक भेद प्र/तिमासित द्वोते हैं। अनु भवके भेदमें कीई प्रमाण नहीं है । अनुभवका 
जन्म और विनाश भी अप्रामाणिक है; अतः 'बटमें पाकके अनन्तर रक्तरूप उत्पन्न 
होनेपर रक्तानुभव उत्पन्न होता है । रक्तानु भवके पहले इ्यामरूपका अनुभव था; 
अब वह नहीं है; ' इत्यादि कथन ठीक नहीं हैं, क्योंकि भेद्सिद्धि होनेपर जन्म-विनाश। 
सिद्ध होगा ओर जन्म-विनाश सिद्ध होनेपर भेद-तिद्धि होगी | हस तरह अन्योन्य|श्रय 
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दोषकी प्रसक्ति होती है | कुछ छोगोंका कहना है कि ८चक्षुरादि साधनोकी अंर्थ- 
वत्ताके लिये उत्तर संवित॒का जन्म मानना आवश्यक है ओर एंक॑ कॉल्में'दो 
संवित्‌ नहीं रह सकतीं, अतः पूर्व संवितूका विनाश भी मानना चांहियें |? परंतु 
यह भी ठीक नहीं हैः क्योंकि एक ही संवितके भिन्न-भिन्न विंपयोंकि 'साथ' होनेवाले 
सम्बन्धोंके ही उ्तत्तिविनाशसे साधनोंकी सार्थकता एवं योगपद्य ( एककालिकता ) 
की निव्ृत्ति बन जायगी | हक पक 

बौद्धोंका कहना है कि “संविदोंमें भेद रहता हुआ भी साहस्यके कारण 
प्रतीत नहीं होता | नील-पीतादि विधषयरूप उपाधिके संसर्गसे ही वह भेद प्रतीत 
होता है |? परंतु यह कथन भी ठीक नहीं; क्योंकि ज्वालाएँ अन्यवेद्य हैं; उनमें 
मेरकी अप्रतीति हो सकती है, परंतु खप्रकाश संवित्‌मोें होनेवाले भेरकी अप्रतीति 
नहीं बन सकती | कहा जा सकता है कि ध्जवे वेदान्तियोंका खप्रकाश मो ब्रह्म 
अज्ञात रह सकता है; वैसे ह्वी संवितूका भेर भी अप्रतीत रह सकता है |? परंतु 
यह भी ठीक नहीं है | ब्रह्ममें अविद्याका आवरण प्रमाणसिद्ध है; अतः एक ही 
संवित्‌ अनादि है; क्योंकि उसका प्रागमाव नहीं है। सुरेश्वराचायंक्रा कहना है कि 
प्रत्येक कार्य प्रागभावपूर्वक ही होता है। उस प्रागभातकी मी सिद्धि संवित्से ही होती 
है, अतः संबितका प्रागभाव नहीं है। यदि संवित्‌ नहो तो प्रागमाव ही सिद्ध 
नहीं हो सकता ओर जब संवित्‌ हैं ही, तब उसका प्रागभावकैसे कहा जा सकता है ! 
“काय सर्वैयतों दृष्ट प्रगसावपुरस्सरम्‌ । तस्यापि संवित्साक्षित्वात्‌ ग्राग़मादों न 
संविद; ॥? इस तरह खप्रकाशानुभत्र नित्य है; वही आत्मा भी है। आत्मा ही 
विषयोपाधिक होकर अनुभव कहलाता है। विष्योपाधिक्री विवक्षा न होनेसे वही 
अनुभव आत्मा कहल्यता है | जैसे वृक्ष ही समूहरूप उपाधिके कारण वन कहत्यते 
हैं ओर उगाधि-विवक्षा न होनेते वे ही वृक्ष कहलाते हैं| अतः प्रभाकरका यह 
कहना ठीक नहीं है कि “अनुभवके आश्रयरूपसे आत्माका प्रकाश होता है |? 


कहा जाता है कि “घठमहं पश्यामि? यहाँ अहंकार ही घटका द्रश है. वही 
आत्मा है |? परंतु यह ठीक नहीं है | यदि “अहं! ही आत्मा है; तब तो सुषुप्तिमें 
भी उसका स्फुरण होना चाहिये। परंतु सुधुप्तिमं अहंकी प्रतीति नहीं होती, अतः 
अहंकार आत्मा नहीं है । कुछ लोग कहते हैं कि '्सुषुस्तिमं विषयानुभव नहीं 
होता; अतः अहंकारको भी प्रतीति नहीं होती |? यह कहना मी ठोक नहीं है। 
यहाँ यह विचारणीय है कि क्या सुघुप्तिमं अनुभव ही नहीं है अथवा विष्य- 
सम्बन्धका ही अभाव है ?? पहला पक्ष ठीक नहीं है। क्योंकि अनुभत्र नित्य है; 
अतः उसका अमाव नहीं कद जा सकता । दूसरा पश्म भी ठोक नहों हैं। क्योंकि 
विषय-सम्बन्ध आत्मप्रतीतिका कारण नहीं है | कहा जाता है कि “आत्माका 
द्रष्ट्वरूप आकार ही अहंकार है, द्रष्ट्लकी प्रतीतिमें विषय-सम्पन्ध आवश्यक 
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है ( परंतु यह कहना मी ठोक नहीं है । यहाँ विचारणीय यह है कि “द्र्टत्व 
कया है $ क्या दृश्यका अवभासकल ही द्रव है अथवा दृश्यमिन्नता द्रष्टरता है 
किया बिन्मात्र ही द्वष्टत्व है ! पहले और दूसरे पक्षमें दृश्यके ही द्वारा द्रशका 
लिल्पण होता है। दृश्यके आगन्तुक होनेसे द्रश भी आगन्तुक ही होगा | तब वह 
आत्मा केसे होगा ! अतः अहंकार आत्मा नहीं हो सकता । तीसरे पक्षमें तो दृश्य- 
वी अपेक्षा ही नहीं रहती, अतः सुघुस्िमें विषय न रहनेपर भी अहंकारका उपलम्भ 
डीना चाहिये । भ्मुषुप्तिमें अहंकी प्रतीति होती है? यह नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 
जैसे धूव दिनके अहंका स्मरण होता है) वैसे ही सुषुप्तिके भी अहंका उल्लेख होना 
चाहिये । यद्यपि जिसका अनुभव होता है उसका स्मरण होना अनिवार्य नहीं है । 
फिर भी जब आत्माका स्मरण होता ही है; तब चिद्रूप अहंकारका स्मरण होना 
ही चाहिये | कक्ष जा सकता है कि ्सुषुप्तिके अहंकारका भासक नित्य चैतन्यरूप 
अनुभव है। उसका विनाश न हेनेसे संस्कार उत्पन्न नहीं होता, अतः स्मृति 
नहीं होती ।? परंतु तब तो पूर्व दिनके अइंकारका भी स्मरण न होना चाहिये। 
बेदान्तमतमें तो अहंकारावच्छिनन चेतन्यसे ही अहंकारकी प्रतीति होती है। वह 
अनित्य ही है, अतः संस्कारोलत्ति तथा स्मरण बननेमें कोई आपत्ति नहीं | यदि 
कह जाय कि “मु प्तिके भी अहंकारका स्मरण होता ही है; अतएव 'सुखमहम- 
खाष्सम! ( मैं सुखपूर्यक सोया था ) इस सुपोत्यितके स्मरणमें अहंकी प्रतीति 
शोेती है ।” इसपर तार्किकका कहना है कि “्यह स्मरण है ही नहीं किंतु उत्थान- 
कारें प्रतीत होनेवाले आत्मामें सुखोगलक्षित दुःखाभावका अनुमान किया जाता 
है मैं खप्ण एवं जागरितके बीचमें दुःखरहित था; क्योंकि उस बीचके दुःखका 
भूठादिके समान कभी स्मरण नहीं होता । - 

मुख्य सुख सुधुसिम हो नहीं सकता, अतः जैसे सिरका भार हटनेपर प्राणीको 
झुखका अनुभव होता है; वैसे ही सुघुप्तिमें दुख न होनेसे सुखका व्यवहार होता 
है ( कहा जा सकता है कि 'सुखका स्मए्ण होनेसे सुधुप्तिमें मुख्य ही सुख मानना 
ठीक है ।? परंतु फिर तो सामान्य विशेषनिष्ठ होता है, अतः भोजनसुख, पान- 
सुख आदि रूपसे विशिष्ट सुखका भी स्मरण होना चाहिये। यदि कहा जाय कि 
*उस विषय संस्कारका उद्बोध नहीं हुआ? तब मी '्सुखमहमस्वाप्सम! के साथ 
“नाई किंचिद्वेदिषम/ ( मैं कुछ भी नहीं जानता था ) यह ज्ञानाभावक्रा परामर्श 
शुखानुभवका विरोधी है; अतः दुःखाभावमें ही सुखका व्यवहार मानना ठीक है। 
जो कहा जाता है कि न्सुप्तोत्थितमात्रका अक्नछाबव) प्रसन्‍नवदनत्वादिसे पूर्वकाल्में 
झुखानुभवका अनुमान होता है।! तो वह भी ठीक नहीं है। अनुभवके 
अनन्त क्षणमें स्मरण ही हो सकता है फिर अनुमान व्यर्थ है | यह भी कहा जाता 
है कि ध्तारतम्यरूपसे दृश्यमान अड्जलाघवादि सातिशय खापसुखानुभवके बिना 
उपपन्‍न नहीं हो सकते । दुःखाभाव तो एक रूप ही होता है; अतः उस आधार- 
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पर अड्जलाघवादिका तारतम्य नहीं बन सकता |? परंतु यह भी ठीक नहीं है 
क्योंकि प्रतियोगिदुःलजनक करण-व्यापारोंके उपरमके तारतम्यसे अड्गल्ाघवादिके 
तारतम्यकी प्रतीति होनेमें कोई भी बाधा नहीं है । 

वेदान्तसिद्धान्तानुसार तो खप्रकाश साक्षिचेतन्यवरूप ही आनन्द है। 
बह यद्यपि सदा ही भासमान रहता है; फिर भी जाग्रत्‌ एवं खप्नमें तीज्र वायु 
-विक्षिप्त प्रदीपप्रमाके समान “अहं मनुष्यः” इत्यादि मिथ्याशानसे विक्षित्त होनेके 
कारण स्पष्ट प्रतीत नहीं होता । परंतु सुधुप्तिमें वह मिथ्या शान नहीं रहता, अतः 
वहाँ साक्षीरूपं आनन्द स्पष्टरूपसे भासित होता है |! आवरणभूत अविद्या ब्रह्मतत्वा- 
कारका आच्छादन करती हुई भी खमासक साक्षिचेतन्याकारकों नहीं ढकती। 
अन्यथा बिना साक्षीके तो अविद्या भी सिद्ध न हो सकेगी। अतः सुषुप्तिमें अनुभूत 
आनन्द) आत्मा एवं मावरूप अशानः इन्हीं तीनोंका सुप्तोत्थितको प्सुखमहमखाप्सम) 
नाहँ किंचिदवेदिषरम! इस तरह स्मरण होता है। कद्दा जाता है कि “इन तीनोंका 
अनुभव अन्तःकरण-ृत्तियोंते नहीं हो सकता; क्योंकि सुघुस्तिमें वृत्ति नहीं रहती | 
चैतन्यसे अनुभव हो सकता है; परंतु वह अविनाशी होनेसे संस्कारका उत्पादक 
न होगा; अतः स्मरण नहीं बनेगा |! परंतु यह ठीक नहीं ह। सुषुप्तिमें अविद्या 
बृत्तिसे ही तीनोंका ग्रहण सम्भव है| अविद्या-बृत्यवच्छिन्न चेतन्यसे ही उक्त तीनों 
बस्तु ओंका अनुभव होता है; उसीका नाश भी सम्भव है ओर संस्कार भी सम्भव 
है। उसी संस्कारसे स्मृति हो सकती है। कहा जाता है कि “इस तरह तो अविद्या- 
विशिष्ट आत्मा अनुभविता होगा ओर अन्तःकरणविशिष्ट आत्मा स्मर्ता होगा। अतः 
वैयधिकरण्य होगा। अन्यके अनुभूतका अन्य सर्ता नहीं होता । परंतु यह भी 
कहना ठीक नहीं है क्योंकि उत्थानकालूमें भी अविद्याविशिष्ट द्वी आत्मा स्र्त्ता 
है। स्वत अथका शब्दानुविद्ध व्यवहार अन्तःकरणसे होता है। 

जो कहा जाता है कि “धुखमल्वाप्सम्‌ नावेदिषम” यह ज्ञान दुःखाभाव एवं 
शानाभावको ह्वी विषय करता है? वह ठीक नहीं है। क्योंकि सुधुप्तिमें यद्यपि 
शानाभाव एवं दुःखाभाव रहता है; फिर भी उनका अनुभव नहीं होता; कारण 
सुधुप्तिमं उनके प्रतियोगी दुःख तथा ज्ञानका सरण नहीं रहता । प्रतियोगि 
स्मरणके बिना अमावका ग्रहण असम्भव ही होता है। कहा जाता है कि “तो फिर 
वेदान्त-पक्षमें भी सोषुप्त ज्ञनाभाव तथा दुःखाभावक्रा अनुमव कैसे होगा !! 
इसका समाधान अर्थापत्तिते किया जाता है। उक्त रीतिपे सुधुत्तिके अविक्षिपत 
सुखका अनुस्मरण करके तद्विरोधी दुःखका अभाव प्रमित हो सकता है। परामरष- 
भावरुप अशानकी अन्यथा अनुपपत्तिसे अज्ञानविरोधी शानका अभाव निश्चित 
हो जाता है | कुछ छोग कहते हैं कि “भावर्प अज्ञान श्ञानके विरुद्ध नहीं है; 
क्योंकि जागरणकाल्में ज्ञान ओर अशान दोनों ही एक साथ रहते हैं ।? परंतु 
यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि यद्यपि अशानमात्रका प्रयश्च-जानके साथ विरोध 
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नहीं है; तथापि विशेषाकाररूपसे परिणत अशानका शानके साथ विरोध होतां है 
घटशानाकारसे परिणत अज्ञान पथदि ज्ञानोंसे विरुद्ध होता ह्वी है। अन्यथा घट- 
झानकालमें पठादि सम्यू्ण जगत्‌को प्रकाशित होना चाहिये। इस इश्से सुघुप्ता- 
'बस्थाकारसे परिणत अशनका अशेष विशेष ज्ञानोंके साथ विरोध है ही; अतः 
अथोपत्तिसे ज्ञानाभाव सिद्ध होगा | कुछ . छोग प्रबोधकालमें ज्ञानका स्मरण हेने- 
सें सुषुप्तिमें शनाभावका अनुमान करते हैं, परंतु यह ठीऋ नहीं है। क्योंकि 
मागस्थ तृणादिका भी स्मरण नहीं होता | फिर भी उनका अभाव नहीं कहा जा 
लकता। 

कहा जाता है कि प्यदि स्मरण न होनेसे अमावका अनुमान नहीं हो 
सकता; तो अस्मयमाण होनेसे णहमध्यमें प्रतःकारू गज नहीं था! यह अनुमान 
कैसे बनेगा ?? परंतु यह कोई दोष नहीं है | वहाँ तो णइमें कुसूछादि विविध 
पदार्थोंका अनुभव करके मध्याह्ममें उन्हींका स्मरण करके उनकी अन्यथानुप- 
पत्तिसे प्रातः गजाभाव प्रमित होता है, अतः सुषुप्तिम दुःखाभाव एवं शानाभाव 
अर्थापत्तिसे ही वेच्य होते हैं। भावरूप अज्ञान। आनन्द तथा आत्माका स्मरण 
होता है | फिर भी सुषुप्तिमें न अहंकारका अनुभवत्र होता है और न तो उत्थितको 
उसका स्मरण ही होता है| 'सुखमहमस्वाप्प्रम” इस रुपसे स्मरणमें जो अहंका 
उल्लेख होता है, उसकी स्थिति यह है कि सुधुप्तिमं अहंकार अज्ञानमें विलीन हो 
जाता है। प्रबोधमें वह पुनः उद्भूत होता है। उत्पन्न होकर वही अहंकार 
सयमाण आत्माको स्पष्ट व्यवहारके लिये सविकल्पकरूपसे उपलक्षित करता दे। 
अहंकार-ृत्तिका यही प्रयोजन भी है | इसीलिये आत्मा अहंबृत्तिकों छोड़कर अन्य 
अन्तःकरणबृत्तियोंसे कभी भी व्यवद्यत नहीं होता। इसीलिये नेष्कम्य-सिद्धिकारका 
कहना है कि “अत्यकृम्रूप एवं अति सूक्ष्म होने तथा आत्मइश्टिसे उसका 
अनुशीलन होनेसे घटपटाद्राकार अन्य दृत्तियोंकों छोड़कर अहंबृत्तिसे ही आत्मा 
उपलक्षित होता है | अहंकार या तो आत्माके साथ ही व्याप्त होकर रहता है 
अथवा विलयको प्राप्त होता है। उसकी अन्य तीसरी अवस्था नहीं होती । इसी- 
लिये अहंबुद्धिसे आत्माका सबिकल्प बोध होता है |? इस तरह जाग्रत-सप्ममें 
आत्मस्यसे भासमान होनेयर भी अहंकार सुधुसिमं नहीं रहता; अतः वह खप्रकाश 
आत्माका खड्प नहीं है | अहंकार परमेश्वराधिष्ठित खविद्यासे ही उसन्‍न होता है। 
ज्ञानशक्ति एवं क्रियाशक्ति उसका खरूप है। कूट्स् चैंतन्यसे ही उसकी सिद्धि 
होती है। कर्तृत्र) भोक्तत्न आदि उसके कार्य हैं । सुषु्तिमं अन्तःकरणका प्रल्य 
हो जाता है, अतः वह वहाँ नहीं रहता। यद्यपि क्रियाशक्तिरूप प्राण सुषुसिर्म 
भी रहता है; तथापि प्राण अहंकारसे भिन्न है; अतः अहंकारके लयमें कोई 
विरोध नहीं है | यदि प्राण अन्तःकरणका ही अंश माना जाय) तो यह मानना 
चाहिये कि प्राणांशकों छोड़कर अवशिष्ट अन्तःकरणका सुघुप्तिमें लय होता है । 
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दृष्टि खश्यिक्षमें तो सुप्त पुरुषके प्रति सभीका मुख्य प्रल्य ही होता है | जो 
लोग खतन्त्र अचेतन प्रकृति आदिक़ों ही महत्त्व; अहंतत्व आदि सब प्रपश्नका 
उपादान मानते हैं, परमेश्वराधिष्ठित अविद्याको नहीं; उनके यहाँ सब 
वस्तुएँ इदंरूपसे ही यहीत होनी चाहिये | “अय॑ कर्ता अय॑ भोक्ता! ( यह 
कर्ता है; यह भोक्ता है ) इस रूपसे प्रतीति होनी चाहिये; “अहं कर्ता अहं भोक्ता? 
( मैं कर्ता हूँ; मैं भोक्ता हूँ ) इस प्रकारसे नहीं । ऐसी प्रतीति तो तभी 
बन सकती है; जब समी वस्तुएँ आत्मार्मे अध्यस्त हों | 

नेैयायिक अणु-परिमाण मनको इच्द्रिय मानते हैं । उसीको सुख-दु।ख) 
इच्छा-शानका निमित्तकारण मानते हैं | इस मनके बिना आत्मा इच्द्रिय तथा 
विषयके संयुक्त होनेपर भी एक काल्‍में अनेक शान नहीं होते | मन अणु है; अतः 
एक कालल्‍में अनेक इन्द्रियेंसि संयुक्त नहीं हो सकता । जिस समय वह जिप्त इन्द्रिय- 
से संसृष्ट होता है; उस समय उसी विषयका ज्ञान होता है। इसीलिये एक 
कालावच्छेदेन दो शानकी उत्पत्ति न होना ही मनका लिड् है | “युगपज्ज्ञानाजुत्पत्ति- 
मंनसो लिझ्ञम! (न्यायदर्शन० १ ।१, १६) यह कहा गया है। मनसे भिन्न मध्यम परिमाण 
अन्तःकरण नेयायिकोंकों मान्य नहीं है | उनके मतानुसार मनके द्वारा स्वंगत 
आत्मामें समवायसम्बन्धसे ज्ञान-गुणकी उत्पत्ति होती है। आत्मा यद्यपि ज्ञानाश्रय है 
और वह सर्वंगत है तथापि निरबयव होनेसे उसका सर्वसंयोग सम्भव नहीं है; 
अतः युगपत्‌ ( एक साथ ) सर्वप्रकाश नहीं होगा | क्रियारूप या गुणरूप शानका- 
खाश्रयका उलाब्बन करके--अन्यत्र संयोग सम्भव नहीं है; अतः उस शानसे 
किसी भी वस्तुका प्रकाश न द्वोना चाहिये | यदि ज्ञान बिना संसर्गके असंखुष्टका 
ही ग्रहण करे तो अतिप्रसक्ञ होगा; अर्थोत्‌ असंसग समान होनेसे किसी भी वस्तु- 
का ग्रहण होना चाहिये | “शरीरावच्छिन्न आत्मप्रदेशसमवायी ज्ञान होता है? इस 
पक्षमें भी विचारणीय है कि यदि प्रदेश आत्माका खामाविक धर्म है; तब तो 
भात्मामें सावयवत्वापत्ति होगी । यदि प्रदेश औपाधिक है तो भी शान तत्प्रदेश- 
संयुक्त वस्तुका ही ग्राहक है; अतः देहादिसे बाह्य घटादिका प्रकाश न होना 
चाहिये | यदि ज्ञान बाह्यात्मप्रदेश-संयुक्त वस्तुका भी ग्राहक है; तो फिर सभी 
बाह्य वस्तुएं बाह्यात्मप्रदेशसंयुक्त हैं ही; अतः सबका ही ग्रहण होनां चाहिये । 
कुछ लोगोंका यह भी कहना है कि “शञानाधार आत्मासे मन संयुक्त होता है; मनसे 
इन्द्रिय संयुक्त होती है ओर इन्द्रियसे विषय संयुक्त होता है| इस तरहकी संयोग- 
परम्परासे वस्तुका बोध होता है |? परंतु यह कहना भी ठीक नहीं है। क्योंकि 
यह परम्परा तो ज्ञानोत्रादनमें ही उपयुक्त होती है। ज्ञान उतन्न होनेके बाद 
भी यदि संयोगपरम्परासे विषयका प्रकाश हो तब तो विषयसंयुक्त, तत्संयुक्तादि- 
रुपसे अवस्थित सभी जगतका प्रकाश होना चाहिये | 

वेदान्त-मतानुसार सर्बंगत चिदात्माको आबृत करके स्थित भावरूप 
भविद्या ही सम्पूर्ण जगतके आकारसे स्थित होती है । शरीरके मध्यमें अविज्ाविवर्त्त 
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अन्तःकरण रहता है | इतीकी सूक्ष्म पश्मभूतोंके समष्टि सात्विक अंशसे भी उससि 
मानी जाती है । वही धर्माधमंसे प्रेरित होकर नेत्रादि इन्द्रियोद्वारा निकलकर 
घटादि विषयोको व्याप्त होकर तत्तद-विषयोके आकारसे आकारित द्ोता है। जेसे 
पूर्ण सरोवरका जल सेतुच्छिद्रके द्वारा निकलकर कुस्याप्रवाहरूप ( नहर-नालियों ) 
से खेतोंमें पहुँचकर तदाकार हो जाता है; देसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिये । 
फिर भी जलके समान अन्तः/करण बहता नहीं है; किंतु सूयरश्मिके तुल्य 
ही है। तैजस होनेसे अन्तःकरण दीर्घ प्रभाकारसे परिणत होता है ओर रश्मि- 
में समान ही सहसा उसका संकोच भी उपपन्न होता है। अन्तःकरण सावयव 
है, अतः उसका परिणाम उपपन्न द्वोता है। वह अन्तःकरण घटाद्याकारसे परिणत 
होकर देहके भीतर और घटादिमें व्यास होकर देह एवं घटादिके मध्यमें दण्डाय- 
मान अविच्छिन्नरूपसे अवस्थित रहता है। देहावब्छिन्ष अन्तःकरणका भाग 
'अहंकार' एवं “कर्ता? कहा जाता है । मध्यवर्ती दण्डायमान अन्तःकरणकां 
भाग लत्तिशन! नामकी क्रिया कही जाती है । विषयब्यापक भाग विषयकों 
शानका कर्म बनानेवाल्ा अभिव्यक्ति योग्य कहा जाता है । वह तीनों ही भाग- 
बाला अन्तःकरण अतिखच्छ होता है; अतः उसमें खच्छ कॉचपर सौर प्रकाशके 
समान आत्म-चैतन्य अभिव्यक्त होता है। अभिव्यक्त चेतन्य यद्यपि एक ही 
है, तथापि अभिव्यज्ञकके त्रैविध्यसे उसमें त्रिधा व्यवहार होता है। कतृंभागा- 
वच्छिन्न चिदंश प्यम्राता5 क्रियाभागावच्छिन्न चिदंश “प्रमाण” ओर विषयगत 
योग्यवमागावच्छिन्न चिदंश धप्रमिति! कहलाता है । तीनों ही भागोंमें अनुगत 
एकाकार अन्तःकरणमें प्रमातृ-प्रमेय-सम्बन्धरूप 'मयेदमवगतम? ( मैंने इसे जाना ) 
यह विशिष्ट व्यवहार बनता है | व्यक्म्य चेंतन्य एवं व्यज्ञक अन्तःकरणका ऐक्या- 
थ्यास होनेसे अन्योन्यमें अन्योन्य-धर्मका व्यवहार भी सद्गत है। प्रकाशरूप 
होनेसे या प्रकाशसंस॒ष्ट होनेसे ही वस्तुआँका प्रकाश होता है | सूर्यादि प्रकाश- 
रूप होनेसे प्रकाशित होते हैं। घठादि प्रकाशसंसर्गी होनेसे प्रकाशित होते हें | 
बैसे ही आत्मचैतन्य या अखण्ड बोध अथवा नित्यज्ञान प्रकाशरूप होनेसे एवं 
अन्य वस्तुएँ तत्संसर्गी होनेसे प्रकाशित होती हैं । चेतन्यका विषयके साथ संयोग; 
समवायादि सम्बन्ध नहीं होता; किंतु आध्यासिक ही संसर्ग होता है। जेसे रख्जुर्में 
सर्पका अध्यास होता है; वेसे ही चेतन्यमें प्रपश्चका अध्यास है। अतं: अधिष्ठान 
चेतन्यमें प्रपञ्म अध्यस्त है। उसी चैतन्यसे प्रपञ्चका प्रकाश होता है। किंतु वह 
चेतन्य अविधांशोंसे ढका रहता है। उन्हीं आवरणांशेंके हटानेके लिये प्रमाता- 
प्रमाणादिका व्यापार होता है। घटादिकी प्रत्यक्षतामें आलोक, चक्षु) मन आदिकी 
आवश्यकता पड़ती है। आलोककी अपरोक्षताके लिये अन्य आलोक अपेक्षित 
नहीं होता | चक्षुके शानमें दूसरे चक्षु आदिकी अपेक्षा नहीं होती । स्वविशाता; 
प्रमाता या ज्ञानकों अपने प्रकाशके लिये अन्यकी अपेक्षा नहीं होती | सबंसाक्षी 
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प्रमाताका भी प्रकाशक अखण्डभान साक्षात्‌ अपरोक्ष कहा जाता है। दो उपा- 
धियोंके एकत्रित होनेसे दो उपहितोंका भी अभ्ेद हो जाता है । जेसे घट और 
मठ एकत्रित होनेसे प्रटाकाश और मठाकाश दोनों एक ही हो जाते हैं, बेंझे 
ही जहाँ अन्तःकरण विषय-प्रदेशपर इन्द्रियादिद्वारा जाता है वहाँ विषय एर्द 
अन्तःकरण दोनों उपाधियाँ एकत्रित होनेसे विषयावब्छिन्न चेतन्य और जृच्यव- 
च्छिन्न चेतन्य एक हो जाते हैं । इसीको प्रत्यश्ष प्रमाण कहते हैं। जहाँ अन्तः 
करणवृत्ति विषयसे संखुष्ट नहीं होती, वहाँ परोक्ष शान होता है ओर अन्तःकरण 
तथा विषय दोनों एकत्रित होनेसे अन्तःकरणावच्छिन्न एवं विषयावच्छिन्न चेंतन्यऋ 
एकता हो जाती है | उत्त समय विषयावच्छिन्न चेतन्यमें अध्यरत विषय विषया- 
वच्छिन्न चेतन्यामिन्न अन्तःकरणावच्छिन्न प्रमातृ चैतन्यमें मी अध्यस्त समझा 
जाता है। इसीलिये प्रमातृ चेतन्यसे विघयका अपरोक्षशान होता है। 

इसपर शजड्झा होती है कि “अन्तःकरणसे चैतन्यकी अभिव्यक्ति क्‍या है ! यदि 
आवरण-विनाश) तब तो घटशानसे ही मोक्ष हो जाना चाहिये; क्योंकि वेदान्सः 
मतमें आवरण-विनाश ही मोक्ष है । यदि अभिव्यक्ति आत्म्त अतिशय-विशेष् है 
तब तो सातिशय आत्मा विकारी ही होगा |? परंतु इसका समाधान यह है कि 
आवरणामिमव ही अभिव्यक्ति है। एतावता निरावरण चेतम्यसे विषयका प्रकाहऋ 
होता है | कहा जाता है कि “चैतन्य सर्वंगत है; फिर स्वसंसृष्ट सर्वभासक दनेरे! 
प्रतिकर्-व्यवस्था नहीं होगी | प्रमाण-प्रमेयादि व्यवहार ही प्रतिकम-व्यवस्था है ॥ 
परंतु यह दोष नहीं है | “जो सुख-दुःखादि एक पुरुषसे अनृभूत होते हैं, वे ब्या 
सभी पुरुषोंकों अनुभूत होने चाहिये, क्योंकि चैतन्य एक ही है !? यह आपत्ति है 
अथवा यह कि “देवदत्त जिस समय घटका अनुमव करता है; उसी समय सम्पूर्ण 
जगत्‌का अनुभव होना चाहिये । क्योंकि देवदत्तका चैतन्य सर्वगत है ४ पहली) 
आपत्ति इसलिये सड्त नहीं है कि केवल चेतन्य अनुभवका हेतु नहीं है। क्योंकि 
वह अविय्रासे आइ्त है। किंतु अन्तःकरणद्वारा अभिव्यक्त चेतन्यसे ही विफयोंका! 
अनुभव होता है | वह अन्तःकरण प्रतिपुरुष मित्र कै अतः जिस पुरुषके अन्त३- 
करणसे अभिव्यक्त चेतन्यद्वारा जिस विषयका समक होता है उसीको उसका 
शान होता है। दूसरी आपत्ति भी ठीक नहीं है; क्योंकि परिच्छिन्न अन्तःकरणसे 
अभिव्यक्त चैतन्यका युगपत्‌ सम्पूर्ण जगत्से सम्बन्ध नहीं होता; अत: सर्क॑वमास- 
का प्रसड़ ही नहीं है । अतः प्रतिकर्म-व्यवस्थामें कोई अनुपपत्ति नहीं है ॥ 

कहा जाता है कि धपरिच्छिन्न अन्तःकरणका भी सूर्यरदिमिवत्‌ स्वव्याथी 
परिणाम होगा |? परंतु यह ठीक नहीं है। क्योंकि पुण्य-पाप; नेत्-श्रोत्र आदिके! 
रूपसे अन्तःकरणके परिणामकी सामग्री प्रतिविषयमें निश्चित है अतः परिणामर्म 
भी व्यवस्था ही सिद्ध होगी | जो कोई योगाभ्यासद्वार अन्तःकरणकी स्वव्यापी) 
परिणाम-सामग्री सम्पादन कर लेता है; वह सर्वज्ञाता हो ही सकता है | यहाँ मई) 
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शह्ठ होती है कि थया चेतन्यके असद्ग होनेके कारण खतः विषयोपराग असम्भव 
होनेसे विषयोपरागके लिये अन्तःकरण-उपाधि अपेक्षित है अथवा उपराग होने- 
पर भी विषय-प्रकाश-सिद्धिके लिये अन्तःकरण-उपाधि मान्य है !? पहला पक्ष ठीक 
हीं है; क्योंकि अमज्जी होनेसे अन्तःकरणोपा घिपर भी चेतन्यका उपराग सम्भव नहीं 
है। दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं है। क्योंकि चित्‌-सम्बन्धसे ही प्रकाश सिद्ध होता है। 
फिर उपाधि व्यर्थ है। तब तो उपाधि-परित्यागसे संगत चेतन्यसे संयुक्त स्वस्तु 
का प्रकाश होना ही चाहिये | इसी प्रकार यह समाधान भी पर्याप्त नहीं है कि 'प्रति 
बिम्बभूत “डीव चेतन्य परिच्छिन्न होनेसें सबभासक नहीं हो सकता ।? बिम्बभूत ईश्वरकी 
सर्वज्ञता मान्य ही है | यद्यवि जीव-अह्नका अद्वैतवेदान्तमें भेद मान्य नहीं है; तथापि 
व्यावहारिक अव्यश्ञता-सर्बवशता आदिका भेद तो है ही; क्योंकि विषयका अनुभव 
ब्रह्मचैतन्यरूप है । जीवमें सर्वशताके समान ही अव्यज्ञता भी नहीं बन सकेगी | 
यदि कहा जाय कि “जीवोपाधि अन्तःकरणका चक्षु आदिद्वारा विषयसम्बन्ध 
होता है, अतः जीव विषयोंका ज्ञाता हो सकेगा” सो मी ठीक नहीं, क्योंकि यदि 
अन्तःकरणसे सष्ट होनेसे जीव ज्ञाता हो तब तो जीवको सदा ही ब्रह्मस्तरूपका भी 
ज्ञाता होना चाहिये; क्योंकि सर्वगत ब्रह्मका अन्तःकरणके साथ संसर्ग है ही। यदि 
कहा जाय ऊि “अविद्योपाधिक ही जीव सर्वंगत है ओर वह सभी जगतको प्रकाशित 
कर सकता है फिर भी वह अविश्यासे.आवृत होनेके कारण खय॑ भी अप्रकाशमान 
रहता है, अतएव “अहमज्ञ:ः ऐसा अनुभव होता है | अविद्या यद्यपि परिच्छिन्न 
है, फिर भी वह स्वंगत चेतन्यका तिरोधान करती है। नेत्रके समीपमें धारित 
अह्लुलिमात्रमे महान आदित्यादिका भी तिरोधान होता ही है | इस इृष्टिसि जहाँ 
अन्तःकरणका उपराग ( सम्बन्ध ) होता है; वहीं अविद्याआवरणका अमिभव 
होता है | वहाँ ही अभिव्यक्त चेतन्यसे किंचित्‌ अंशका ही प्रकाश होता है |? 
परंतु यह ठीक नहीं है; क्योंकि अविद्याकायंभूत अन्तःकरणसे अविश्याका 
अभिमव असम्भव है | इसलिये प्रतिकर्म-व्यवस्था नहीं बन सकती | 

इन सब बातोंका वेदान्तीय समाधान यह है कि जीव चेतन्य असड्डजः होनेसे 

यद्यपि अन्यसम्बन्धित नहीं होता; तथापि अन्तःकरणसे उसका सम्बन्ध होता है 
क्योंकि अन्तःकरणका ऐसा ही खभाव है । जेसे संगत भी गोत्वजाति साख्रादि 
( गल-कम्बलादि ) मती गो-व्यक्तिमें ही सम्बन्धित होती है, अन्यत्र नहीं, वैसे ही 
प्रकृतमें भी समझना चाहिये | अथवा जेसे प्रदीप-प्रभा रूप, रस) गन) वायु आदि 
प्रदेशों व्याप्त होनिपर भी रूपको ही प्रकाशित करती है; अन्यको नहीं, वैसे ही 
अन्तःकरण-उपाधि चेतन्यसे विषयोपराग-सिद्धिके लिये सद्भत होगी | उपरागके 
बिना चितूप्रकाश विषयोका प्रकाश नहीं कर सकता । जैसे प्रदीप-प्रकाश खसंयुक्त- 
का ही योतक होता है; वैसे ही चेतन्य भी खोपरक्तका ही प्रकाशन कर सकता है। 
अहाय सवप्रपश्चका उपादन कारण है, अतः ओपाधिक उपरागके बिना ही खस्वरूप- 
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के समान ही खाभिन्न सवंजगत्‌का प्रकाशन करता है | जीव ऐसा नहीं कर सकता; 
क्योंकि वह प्रपश्ञका उपादान नहीं है । 


कहा जा सकता है कि “जब जीव खतः अवभासक नहीं है, तब घटादिके 
समान ही अन्य सम्बन्धसे भी प्रकाशक नहीं हो सकता |? परंतु यह ठीक नहीं । 
केवल लोह तृणादिका दाहक न होनेपर भी लोहपिण्डपर व्यक्त अग्नि जैसे 
तृणादिका दाहक होता है; वेसे ही असड्भ-साक्षी चेतम्य विषयोका प्रकाशक न 
होनेपर भी अन्तःकरणवश्ञात्‌ निरावरण होकर विषयोंका प्रकाशक होगा । जिस 
पक्षमें अन्तःकरणश्थ चित्मतिबिम्ब ही जीव है; तब तो परिच्छिन्न होनेसे सुतरां 
प्रतिकर्म- व्यवस्था उपपन्न होगी | भले ही विषयानुभव ब्रक्म-चैतन्य हो। फिर भी 
जीवोपाधिभूत अन्तःकरणका वृत्तिर्प परिणाम जबतक विषयणाकारं नहीं होता। 
तबतक वह अव्यक्त ही रहता है| विषयाकार अन्तःकरण वृत्तिपर अभिव्यक्त 
चैतन्यकों जीव-चेतन्य भी कहनेमें कोई विरोध नहीं है। ब्रह्मके अन्तःकरण-संसष 
होनेपर भी ब्रह्माकार अन्तःकरण वृत्ति न होनेसे जीवको सदा ब्रह्म-ज्ञान-प्रसज्ञ नहीं 
आता | अन्त/करणखरूप मात्र वस्तुका व्यज्ञक नहीं होता, किंतु तत्तद्व॑स्त्वाकार- 
अत्तःकरणके परिणाम दी उन-उन वस्तुओंके व्यज्ञक होते हैं। अतएवं तदाकार- 
वृत्ति न होनेसे ही अन्तःकरणमें ही रहनेत्राछे धर्मादिकी अभिव्यक्ति नहीं होती। 
जीव भी जीवाकार अहंबत्तिस्ससे परिणत अन्तःकरणमें ही अभिव्यक्त होता है; 
अन्तःकरणमात्रमें नहीं | इसीलिये सुषुप्तिमें अहंब्ृत्ति न होनेते जीवकी भी प्रतीति 
नहीं होती | इस तरह अन्त;करण प्रतिबिम्ब जीवत्व-पक्षमें भी सब व्यवस्था बन 
जाती है । 


जिस पक्षमें अविद्योपाधिक स्वंगत जीव है; उस पक्षमें भी आवरणहविरो- 
धायक अन्तःकरणसे सब व्यवस्था बनती है। जेंसे; गोमय-कार्य वृश्चिक एवं मृदादि- 
काय वृक्ष अपने कारण गोमय तथा मृदादिके तिरोधायक होते हैं; बेसे ही अविद्या- 
कार्य अन्तःकरण भी अविद्याका तिरोधायक बन जाता है । वृश्चिक-शरीरमें गोमयके 
ओर वृक्ष-शरीरमें मृदादिके किंचित्‌ भी अंशकी प्रत्यमिज्ञा नहीं होती | इस तरह 
वेदान्तमतमें प्रमात्रादि व्यवहार ठीक सम्पन्न हो जाते हैं। चिदुपरागके लिये अथवा 
विषय-चेतन्याभेदकी अभिव्यक्तिके लिये या आवरणामि भवके लिये वृत्तिका उपयोग हो 
सकता है। वृत्तिके द्वारा चेतन्‍्य तथा विषयका विषय-विषयिभाव सम्बन्ध होता 
है। कुछ छोग विषयसंयुक्त वृत्तिके तादात्यसम्बन्धसे चैतन्यद्वारा विघयका प्रकाश 
मानते हैं | अन्य लेगोंका मत है कि अपरोक्ष जीव-चेतन्यके साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध- 
से ही सुखादिका साक्षात्कार होता है; अतः परम्परासम्बन्ध ग्रहण न करके साक्षात्‌ 
सम्बन्ध ही ग्रहण करना चाहिये | इसलिये जैसे तरड्रा और तरुके संस्पर्शसे तसुमें 
नदी-स्पश माना जाता है; वेसे ही विषयवृत्ति-संसर्गसे जीव-विषय-संसर्ग भी मान्य 
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है। जैसे कारणाकारण-संयोगसे* कार्याकार्य संयोग होता है; वैसे ही कार्याकाये- 
संयोगसे कारणाकारण-संयोग भी होता है; अर्थात्‌ नेयायिक छोग जेसे हस्त एवं 
वृक्षके संयोगसे देह-वृक्षका संयोग मानते हैं; हस्त अवयव होनेसे शरीरका कारण 
है, वृक्ष शरीरका अकारण है | कारण ( हस्त ) तथा अकारण ( इश्ष ) के संयोगसे 
कार्य ( शरीर ) तथा अकारय ( वृक्ष ) का सम्बन्ध मान्य है? वैसे ही बृत्ति जीव- 
चैतन्यका कार्य है और विषय अकार्य है; अतः कार्य ( वृत्ति) तथा अकार्य 
( विषय ) संयोगसे कारण ( जीव-चैतन्य ) और 'अकारण ( विषय ) का भी 
सम्बन्ध बन जायगा | इस तरह द्चत्तिद्वारा जीव-चेतन्यका विषयके साथ साक्षात्‌ 
सम्बन्ध बन जाता है | 
कुछ लोगोंका यह भी मत है कि “अन्तःकरणोपहद्वित विषयावभासक चेतन्यकां 
विषयतादात्म्यापन्न ब्रह्म-चेतन्यके साथ अमभेदाभिव्यक्तिद्ारा विषयतादात्म्य- 
सम्पादन ही चिदुपराग है |? इस पक्षमें विषयकी अपरोक्षतामें आध्यासिक सम्बन्ध 
ही मुख्य कारण है। वृत्तिद्वारा अभेद व्यक्त होनेपर विषयावच्छिन्न ब्रह्मचेतन्य और 
अन्तःकरणावल्छिन्न जीवचैतन्य एक ही हो जाता है; अतः विषयावच्छिन्न ब्रह्मचेतन्यमें 
अध्यरत विष”-विषयावब्छिन्न चैतन्यामिन्न अन्तःकरणवज्छिन्न चेतन्परूप जीवचेतन्यमें 
भी अध्यर्त समझा जा सकता है। अमेदाभिव्यक्ति क्या है; इसपर कुछ लोगोंका कहना 
है कि जैसे कुल्याद्वारा तड़ाग एवं केदारसलिलकी एकता होती है, वैसे ही वृत्तिद्वारा 
विषय एवं अन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्यकी एकता होती है । यद्यपि विषयावच्छिन्न 
चैतन्य ब्रह्म-चेतन्य ही है और वही विषय-प्रकाशक है, तथापि वृत्तिद्वारा जीब- 
चेतन्यके साथ अमेद होनेसे उसमें जीवत्व सम्पन्न हो जाता है; इसलिये जीव 
विषयका प्रकाशक बन सकता है।? दूसरे छोग कहते हैं कि “बिम्बस्थानीय विषयावच्छिन्न 
चैतन्य ब्रह्मके साथ प्रतिबिम्बभूत जीवकी ( अभेदाभिव्यक्ति ) नहीं होती । व्यातत्तक- 
उपाधि दर्पणके समान जबतक बनी है तबतक उपहितोंकी एकता नहीं हो सकती | जबतक 
दर्पण है तबतक “बिम्ब-प्रतिबिम्बभाव रहेगा ही। इसी तरह अन्तःकरणादि उपाधि 
जबतक है तबतक जीव ईश्वरभाव रहेगा ही । एिर ब्रह्म-चतन्यक्रा जीव्चेतन्य बनना 
असम्मव ही रहेगा । यदि वृत्तिकृत अभेदकी अभिव्यक्तिसे विष्रयावच्छिन्न ब्रह्म , 
जीव हो जायगा; तब तो ब्रह्मका विषय-संसग न रहनेसे ब्रह्म उस विषयका ,शाता 
न रहेगा | फिर उसकी सवश्ता बाधित होगी। अतः विषयावच्छिन्न ब्रह्मचेनन्य 
विषयसंसृष्ट वृत्तिके अग्रभागमें विष्रयप्रकाशक प्रतिबिम्बका समर्पण करता है । 
उसी प्रतिबरिम्बका जीवके साथ एकीमाव होता है। इसी तरह अन्तःकरण; वृत्ति 
तथा विषयोंसे अवच्छिन्न चेतन्योंमें ऋेण प्रमाता। प्रमाण एवं प्रमेय-व्यवदार 
असंकररूपसे सम्पन्न होगा । 
कहा जा सकता है कि धृत्तिति उपहित चेतन्य विषय-प्रमा द्वोगी) उसका 
विषयाधिष्टान चेतन्यके समान विष्रयके साथ आध्यासिक सम्बन्ध नहीं होगा । 
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फिर विष्यक्री अपरोक्षतामें आध्यासिक सम्बन्ध प्रयोजक है; यह सिद्धान्त असड्भत 
हो जायगा ।? परंतु यह कहना ठीक नहीं) क्योंकि विषयसे अविच्छिन्न विषयां- 
घिष्ठान चैतन्य ही वृत्तिमें प्रतिबिम्बित है।इस दृष्टिसे अभेद उपपन्न होता है। 
कुछ लोग विषयाधिष्ठान-चेतन्यसे ही विष्रयका साक्षात्‌ आध्यासिक सम्बन्ध होनेसे 
विम्बभूत ब्रह्मचेतन्‍्यकों ही विषयप्रकाशक मानते हैं; किंतु बिम्बत्वादि विशिष्टरूप- 
से उसका भेद होनेपर भी विम्बत्वोपलक्षितरूपसे एकीमाव ही अमेदामिव्यक्ति है। 
बिम्बादिरूपमें भेद बना ही रहता है। अतः जीवब्रह्मके सांकर्य्में एवं ब्रह्मकी 
सर्वशतामें विरोध आदि नहीं । इसी तरह ध्वुत्तिति आवरणका अमिभव होता है 
इस पक्षमें भी विचारणीय है कि आवरणाभिमव क्‍या है! यदि अज्ञाननाश हीं 
आवरणामिमत्र माना जाय तब तो घटशानसे अशनका नाश होगा और अशान- 
मूलक प्रपञ्चकी ही निशृत्ति हों जायगी | कुछ लोगोंके मतमें चेतन्यमात्रके आवरक 
अज्ञानका विषयावच्छिन्न-प्रदेशमें शनसे एकदेशेन नाश उसी तरह होता है जिस 
तरह महान्धकारमें खद्योत-प्रकाशसे एकदेशेन अन्धकारका नाश होता है। अतः 
घटशानसे विषयप्रदेशस्थ अज्ञानके एकदेशका ह्वी नाश होगा; सम्पूर्ण अशानका नहीं, 
अतः प्रपश्न-निवत्तिका प्रसड़्र नहीं होगा। अथवा शानसे विप्रयाशनका कद 
( चटाई ) के समान संबेष्टन या संकोच हो जाता है। यही आवरणामिभव 
है, अथवा रणमें भीत भट ( योद्धा ) के पछायनके समान शानसे विषयाव-च्छन्न 
चैतन्यनिष्ठ अज्ञान हट जाता है; यही आवरणामिभव है| अन्य लोगोंका कहना है 
कि “अजश्ञानका एकदेशसे नाश होनेसे उपादान न रहनेसे विषयावच्छिन्न चेतन्य- 
प्रदेशमें फिर आवरणकी उतलत्ति न होगी। अतएवं मानना यह चाहिये कि 
चैतन्यमात्रके आवरक अजशानका तत्तदाकाखूत्ति संसुष्ट अवस्थावाले विष्रयावच्छिन्न- 
चैतन्यकोी आवरण न करनेका खभाव ही आवरणामिभव है ।? कहा जाता है कि 
घटादि विषयको ढककर स्थित द्वोनेवाले पटके समान विषयावच्छिन्न चेतन्यकों 
आवृत करके स्थित होनेवाल्ा अज्ञान विषयको आबृत क्यों न करेगा !? परंतु यह 
कहना भी ठीक नहीं है। क्योंकि “अहमज्:? इस प्रतीतिके आधारपर कहा जा 
सकता है कि अहमनुमवर्में प्रकाशमान चेतन्यका आश्रय करके अज्ञान स्थित होता 
है और वह खाश्रयभूत चेतन्यको आबृत नहीं करता है । 

अन्य लोगोंका कहनां है कि 'घटं न जानामि? ( में घट नहीं जानता ) इस 
तरह अशान घटशान विरुद्धरूससे प्रतीत होता है। घट्शान होनेपर घटका 
अज्ञान निवृत्त हो जाता है। इस तरह घटजानद्वारा निवरत्यूपे अनुभूयमान 
घटशान मूलज्ञान नहीं है । शुद्ध चेतन्यविषयक अज्ञान झुद्ध चेतन्य-शानसे ही 
निवरत्य होता है | घटशान-निवर्त्य घटाजश्ञान बसा नहीं है; अतण्व घटवच्छिन्न 
चेतन्यविधयक अज्ञान मूलाज्ञानका अवस्थाविशेष है | उस अवखथा-अज्ञान 
( मूलाज्ञान ) का नाश ही आवरणाभिमव है।? कहा जाता है कि (फिर भी 
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एक जश्ञानसे अश्ञानका नाश होनेपर तत्समानविषयक ज्ञानान्तरोंमें आवरणा- 
मभिभावकता केसे होगी !! यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि जितने ज्ञान हैं; उतने 
ही अजश्ञान हैं। इसलिये प्रत्येक शानसे प्रत्येक अज्ञानका नाश होता है। यह 
अवस्थारूप अज्ञान मूलाज्ञानके तुल्य ही अनादि है। व्यावहारिक जगत्‌ और जीवको 
आवृत करके खाप्निक जीव-जगत्‌कों प्रतिमासित करनेवाली आवरण एवं 
विक्षेप-शक्तिवाली निद्रा अश्नकी अवस्था है | इसी तरह सुघुप्तिमें अन्तःकरणादिके 
विलीन होनेपर 'सुखमहमस्वाप्सम्‌, नाह किंचिदवेदिषम? ( में सुखपूर्वंक सोया; 
मैंने कुछ नहीं जाना ) इस तरह स्मरण होनेसे मूलाशनके तुल्य अनुभूयमान 
सुषुप्ति मी अज्ञानकी अवस्थाविशेषरूप ही है | जाग्रत्‌ भोगप्रद कर्मोंके उपरम 
होनेपर इन दोनों ही अवश्थाओंका प्रादुर्भाव होता है, अतः ये सादि हैं | इसी 
तरह अन्य अवस्था--अज्ञान भी सादि ही है । यदि सभी मूलाज्ञान अनादि माने जाये 
तब तो प्रथम उतद्यन्न घटशानसे ही घटविषयक सभी अज्ञानोंका नाश होगा | किस 
अज्ञानका नाश हो किसका न हो) इसमें कोई विनिगमका अर्थात्‌ निर्णायक युक्ति 
नहीं है। “यट्वच्छिन्न चैतन्यावरक सर अजञा्नोंके नाश हुए बिना घटविषयकः 
प्रकाश ही न होगा | अतः पीछे होनेवाले ज्ञान आवरणके अमिभावक सिद्ध. न 
होंगे! इसका समाधान कुछ छोग यह करते हैं कि 'जैसे अनेक शान-प्राग- 
भावोंके रहनेपर भी एक श्ञानसे एक ही प्रागभाव नष्ट होता है। संशयादि- 
उत्पादनमें समथे घटावरणरूप अन्य ज्ञान-प्रागमावोंके रहनेपर भी घटजानसे एक 
घटप्रागमावके नष्ट होनेपर ही घटविधयका प्रकाश होता हैः वेसे ही एक ज्ञान 
उत्पन्न होनेपर एक ही अज्ञान निधृत्त होता है; इतर अज्ञानोंके रहनेपर भी 
विषयका प्रकाश होता है |? 


दूसरे. लोगोंका मत है कि “सब अज्ञान सर्बदा आवरण नहीं करते, किंतु 
जिस समय जो अज्ञान आवरण करता है; उस समयके उस ज्ञानसे उसी अजञानका 
नाश होता है। वृत्तिद्वार आवरक अज्ञानका नाश होनेपर जब बृत्ति उपरत 
होती है; तब अन्य अज्ञान आवरण करते हैं |! इसपर कहा जाता है कि ध्यदि 
सब अज्ञान सबंदा आवरक न हाँ तब तो ब्रह्मज्ञानकाल्में ब्रह्मशानसे भी उन 
अज्ञानोंकी निवृत्ति नहीं होगी, फिर तो मुक्तिमें भी उन अज्ञानोंकी प्रसक्ति होगी |! 
परंतु यह कहना ठीक नहीं है। क्योंकि उक्त सभी अज्ञान मूलाज्ञानकी अवस्था ही 
हैं, अतः ब्रह्मशानसे मूलशानके नष्ट होनेसे उसके अवस्थाभूत अन्य अज्ञानोंका 
भी नाश होना सद्गत है। 


कई लोग कहते हैं कि “अज्ञान खभावसे ही सविषय होता है; अतः सभी 
अशान सवंदा ही अपने विषयको आवृत करते हैं।? कहा जा सकता है कि 
“घटादिविषयकी उत्त्तिके पहले अज्ञान किसे आवृत करेगा ?? परंतु कारणमें 
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सूक्ष्मरूपसे घटादि सदा ही रहते हैं अतः उनका आवरण सदा ही हो सकता 
है | उनके मतानुसार एक शानसे एक अशानका नाश होता है, अन्योका 
अविभव होता है । जेसे 'बहुजनसमाकुछ प्रदेशमें एकके ऊपर भी वज्र पड़नेपर 
दूसरोंका अपसारण हो जाता है; वेसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिये । अथवा 
जैसे संनिपातहर ओषध एक दोषकों हटाता हुआ इतर दोषोंकों भी हयाता है 
वैसे ही एक अज्ञानको नष्ट करता हुआ भी ज्ञान इतर अजञानोंकों भी तिरस्कृत 
करता है । जबतक ज्ञान रहता है तबतक आवरणशक्तिका प्रतिबन्ध ही 
उनका तिरस्कार है। 

कहा जा सकता है कि «धारावाहिक ज्ञानस्थलूमें प्रथम वृत्तिके द्वारा 
अज्ञानका निवारण होगा । परंतु द्वितीय आदि वृत्तियाँ अज्ञनकी निवारक न 
होंगी; क्योंकि प्रथम शानसे ही एक अज्ञानका निवारण और अन्योंका तिरस्कार 
_ सम्पन्न है |? परंतु इसका समाधान कुछ छोग यह करते हैं कि “्जैसे दीपेघारा 
तमको तिरस्कृत करके स्थित रहती है, वैसे ही ब्रत्तिघारा मी अज्ञानको तिरस्कृत 
करके खिर होती है। जैसे प्रदीप-तिरत्कृत मी तम प्रदीपके उपरत होनेपर पुनः 
प्रवृत्त होता है, बेसे ही बृत्ति-तिरस्कृत भी अजान-ृत्तिके उपरत होनेपर पुनः 
विषयको आदत करता है; परंतु वृत्यन्तरोंके उदय होनेपर तिरस्कृत ही रह जाता 
है; जैसे प्रदीपान्तरके उदय होनेपर तम तिरस्कृत ही रहता है। जिसके रहनेपर 
अग्रिम क्षणमें जिसका स्व रहता है, जिसके अमावमें जिसका असत्त्व रहता है 
वह तजन्य मान्य होता है। तथा च प्रदीपघारासे तमके प्रागभावका पालन 
जैसे सम्पन्न होता है, वेंसे ही वृत्ति-परम्परासे अनावरणका परिपालन होता है। 
वही द्वितीय आदि वृत्तिका फल है । कुछ छोगोंके मतानुसार “पर्यायसे ही 
अज्ानविष्रयको आवृत करते हैं, अतः ज्ञान स्वकाछके ही आवरक अज्ञनका नाश 
करता है। इसलिये धारावाहिक ज्ञानश्थरुमें द्वितीयादि वृत्तियाँ भी अज्ञानकी 
नाशक हैं |! इस पक्षमें कहा जा सकता है कि “यदि ज्ञानोदयकालमें भी अशान 
रहता है; तो विषयक आवरण भी सम्भव है ।? परंतु इसका समाधान यह है कि 
अवस्थारूप अजशान तत्तत्कालोपलक्षितस्वरूपका ही आवरण करते हैं | ज्ञान 
भी स्वकालोपलक्षितविषयावरक अज्ञानका नाश करते हैं तथा च किसी 
शानके उदय होनेपर तत्कालीन विषयावरक अज्ञानका ही नाश होता है । 
विद्यमान भी अज्ञन अन्यक्राढीन विषयोंके ही आवरक होते हैं, इसलिये 
तत्कालीन विषयावभासमें कोई अनुपपत्ति नहीं हो सकती । 


कुछ छोग कहते हैं कि “आद्य घटादिजशञानसे घटादिके अशान नष्ट होते हैं। 
द्वितीयादि ज्ञानोंसे तो कालविशिष्ट वस्तु-विषयक अज्ञानकी ही निवृत्ति होती है। 
अतएव एक बार चेत्र-शान होनेपर *“चेत्र न जानामि! इस प्रकार स्वरूपावरण 
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अनुभूत नहीं होता । किंतु हरस समय वह कहाँ है, यह मैं नहीं जानता? इस तरह 
कालादिविशिष्टविषयषक ही आवरणका अनुभव होता है । भले विस्मृतिशालीको 
एक बार अनुभवके अनन्तर भी खूपावरणकी अनुभूति हो; परंतु अम्यत्र 
द्वितीयादिशान विशिष्टविषयक्र ही होते हैं |? कहा जा सकता है कि “इस तरह 
तो धारावाहिक शानस्थमें द्वितोयादिशान अशाननिवर्तक न होंगे; क्योंकि स्थूल- 
कालविशिश्ज्ञान प्रथमशानसे ही निवत्त हो चुका है । पूर्वापरशानोंसे व्यावृत्त सूक्ष्म 
कालादिविशिशश।नकी निवृत्ति द्वितीयादिशनसे हो ही नहीं सकती; क्योंकि 
सूक्ष्मकाल द्वितीयादिशानके विष्रयः ही नहीं हैं।? परंतु धारावाहिक स्थरुमें 
प्रथमोल्न्न एक ही वरत्ति तावत्काल स्थायीरूपसे मान्य है; अतः वहाँ वृत्तिभेद 
है ही नहीं | बत्तिमेद माननेपर भी बहुकालावस्थायी धृत्ति मान्य होती है; अतः 
स्थूलकालादिविशिष्ट ही वस्तुका अज्ञान निव्नत्त होता है । प्रतिक्षण उलन्न 
होनेवाली अनेक वृत्तियोंकी ही यदि धारा मानी जाय; तब तो द्वितीयादिशान 
शातविषयक ही होनेसे प्रमाण नहीं हैं | अतः आवरण-निवर्तक न भी हों) तो भी 
कोई हज नहीं। 

“विवरणकारने साक्षिसिद्ध अशानको ज्ञानाभावभिन्न सिद्ध करनेके लिये 
अनुमानादि-वेद्य बतछाकर भी अज्ञानको प्रमाणवेद्य इसीलिये कहा है कि अशात- 
शापक ही प्रमाण मान्य होता है; अशान सदा ही साक्षिवेद्य होनेसे अज्ञात नहीं है; 
अतः अनुमानागमादि-वेद् होनेपर भी वह प्रमाणवेद्व माना जाता है । इसलिये 
द्वितीयादि वृत्तियाँ उपास्नादि वृत्तियोंके तुल्य अज्ञाननिवतेक न भी हों) तो भी 
कोई हानि नहीं । प्रमाणवृत्तियोंके ही अश्ाननिवर्तनका नियम होता है । 
विषयावरक अश्ञान दो प्रकारका मान्य होता है--एक विषयाश्रित होता है, जो 
कि अनिबंचनीय रख्जु-सर्पादिका उपादान होता है । अनिर्वचनीयकार्यके 
उपादानरूपसे उसकी सिद्धि होती है। दूसरा विषयावरक अशान पुरुषमें «द- 
महँ न जानामि! ( इसे में नहीं जानता ) इस रूपसे अनुभूत होता है । 
पुरुषाभ्रित अज्ञान विषयाश्रित सर्पादि विक्षेपत्ता उपादान नहीं हो सकता और 
विषयाश्रित अशानका प्रकाशरूप साक्षीके साथ संसर्ग नहीं हो सकता; अतः दोनों 
ही अज्ञान मानना उचित है। परोक्षशानस्थल्में वृत्ति बाहर नहीं जाती; अतः 
दूरस्थ वृक्षों आत्तवाक्यसे परिमाण-विशेषका ज्ञान होनेसे यद्यपि पुरुषगत अज्ञान 
निवत्त हो जाता है; तथापि विषयगत अज्ञान नहीं मिटता, अतः उनमें विपरीत 
परिमाण-भ्रम देखा जाता है | उपदेशके अनन्तर “शाज्नार्थ न जानामि? इत्याकारक 
अज्ञानकी निवृत्ति देखी ही जाती है । 

अन्य लोगोंका कहना है कि “जैसे नेत्रगत काचादि दोष विषयको 
आदत करते हैं, वेसे ही पुरुषाश्रित अज्ञान ही विषयका आवरक होता है !? 
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वाचस्पतिमिभ्रके मतानुसार “जीवाश्रित अशानक्ने विषयीभूत ब्रह्मका ही विवत्ते 
सम्पूर्ण संसार है | जेसे दर्शकोंसे अविशात मायावी ही अनेक मायिक प्रपश्के 
रूपमें प्रकट होता है; वेसे ही पुरुषसे अशात शुक्तिकादिसे अवच्छिन्न त्रक्म ही 
शुक्ति-रजतादिरूपमें विवजित होता है । परोक्षवृत्तिति अशनसम्बन्धी एक 
आवरणावस्थाकी निवृत्ति होनेपर भी विक्षेपरलप अवस्थान्तर अशन बना रहता 
है| अन्य छोगोंका कहना है कि “शुक्ति-रजतादि परिणाम विषयगत अज्ञानकां 
ही हो सकता है; अतः विषयको आदत करनेवाले पके समान विषयगत 
आवरण ही मानना ठीक है|? कहा जा सकता है कि “इस तरह अज्ञानका 
साक्षीके साथ संसर्ग न होनेसे साक्षीके द्वारा उसका प्रकाश नहीं बन सकेगा 
ओर परोक्ष-इत्तिसे विषयसंसर्ग न होनेसे उसकी निव्ृत्ति भी नहीं बनेगी ।? 
परंतु इसका समाधान यह है कि थशुक्तिमह न जानामि! यह मूलाज्ञान ही 
साक्षीसे संसृष्ट है | उसीका साक्षीसे भान होता है | श्रक्तिवेषयगत अशन 
मूलाशनका अवश्थाविशेष ही है । शक्ति आदिंका भी मूलाशनके विषयभूत 
चेतन्यके साथ अभेद होनेसे शुक्तिविषयताका अनुभव उपपन्न हो जायगा। 
विवरणादिमें मूलाशानके साधन-प्रसड्में 'हृदमई न जानामि! इस रूपसे मूल्शशानमें 
प्रत्यक्ष-प्रमाणका उपन्यास किया गया है। “अहमज्ञ:? इस प्रकार सामान्यतया 
अशानका अनुभत्र मूलाशानका अनुभव माना गया है | झुक्तिमह न जानामि? 
इत्यादि विषय-विशेषके अजञानगा अनुभव अवखा-अज्ञानका ही अनुभव है। 
फिर भी अवखा-अवस्थावानका अमेद होनेसे मूलाज्ञानका साक्षिसंसर्ग होनेसे ही 
अवस्था-जश्ञानका भी भान बन जाता है। अथवा विषयचेतन्य तथा साक्षिचेतन्य, दोनोंका 
अग्ेद होनेसे अवस्थाशान मी साक्षिचेतन्यका विषय समझा जा सकता है। परोक्ष-शान 
यद्यपि विषयसंसर्ग न होनेसे अश्ञानका निवर्तक नहीं है; तथापि सत्ता निश्चय 
परोक्षवृत्त्यात्मक प्रतिबन्धके कारण अज्ञानके अनुभवकी श्रान्ति होती है, अतः 
अपरोक्षज्ञान ही अज्ञानका निवर्तक होता है । परंतु अविद्या-अहंकार सुख-दुःखादि- 
विषयक अपरोक्षशञानमें भी अजञाननिवत्तंकता नहीं होती; क्योंकि ये सब सदा ही 
साक्षिमाष्य हेते हैं, कमी मी अशात नहीं रहते। कूटरथ, व्यापकचेतन्यसे 
वृत्तियाँ तथा वृत्तियोंका अभाव भासित होता है। अहंकार आदिका सदा ही 
साक्षिरूप प्रकाशसे संसर्ग रहता है, अतः वे सदा ही मासमान रहते हैं। अन्य 
जशञानधाराकालमें “अहम” भासित ही रहता है। अतएव 'एतावन्तं कालमिदमई 
पश्यन्नेवासम? ( इतने काल्तक में इसे देखता ही रहा ) इम प्रकार अहंकारका 
अनुसंवान होता है | जेसे, राहुका प्रकाश राहुसमावृत सूर्य-चन्द्रद्वारा ही होता 
है, बैसे ही अविद्याका प्रकाश अविद्याइत साक्षिचेतनद्वारा ही होता है । साक्षीके 
नित्य होनेपर भी वृत्तिके नाशसे संस्कार और स्मृति हो सकेगी। अनवस्था- 
भयसे वृत्तिगोचर वृत्ति न माननेपर भी दृत्तिके नाशसे ही तद्गोचर संस्कार आदि 
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उपपन्न होते हैं | सुख-दुःखादिके ही नाशसे तदगोचर संस्कार बन सकेगा । 
साक्षिचैतन्य खतः नित्य होनेपर भी मास्य विशिष्टल्पसे अनित्य है; अतः मांस्यके 
नाशसे तद्विशिष्ट चैंतन्यका भी नाश होता है । उसीसे संस्कार स्व्रति आदि 
बन सकेंगे | अन्य छोग सोषुप्त अशान-सुखादिग्राहक अविद्याइत्तिक समान 
अहंकार-सुखादिकी स्मृतिके लिये अविद्यावृत्ति मानते हैं | उस्ीके नाशसे 
संध्कारादि बनते हैं | इस पक्षमें यह कहा जा सकता है कि “एतावन्तं काछूमिद- 
महं पर्यस्नेवासस/ ( इतने समयतक मैं इसे देखता ही रहा ) इस प्रकार 
विषयशञनधाराके साथ अहंकार-शानकी धारा केसे बन सकेगी !” परंतु यह 
कोई दोष नहीं है; क्योंकि (शिर्ति में दुःख॑ं पादयोम्मं सुखम! ( मेरे सिरमें दुःख 
है, पैरमें सुख है ) इस तरह जैसे अवच्छेदकके भेदसे सुख-दुःखका योगिपद्य हो 
सकता है; वेसे ही अहमाकारत्त्ति ओर इदमाकारदृत्ति--दोनों ही एक साथ 
रह सकती हैं | । 

कुछ लोग कहते हैं कि “अहमाकाखृत्ति अविद्याजृत्ति नहीं है; किंतु 
उपासतिके तुल्य मनोबत्ति है; शान नहीं | 'सोऋहं! इस प्रत्यभिज्ञामें भी तदंशर्में 
स्मृति कै; अहमंशमें ज्ञान नहीं है । अहमाकारबृत्ति शान इसल्यि नहीं है कि ज्ञान 
करण चक्लु-ओत्रादि तथा छिड्भादिसे जन्य नहीं है। मन स्वयं शनका उपादान है) 
बह करण नहीं हो सकता | जेसे “प्व॑ते वहिमनुमिनोमि! इस ज्ञानमें परोक्षता- 
 अपरोक्षता दोनों होती है। हृदं रजतम्‌” इस ज्ञानमें अंशभेदसे जैसे प्रणत्व-अप्रमात्व 
सम्पव है; वेसे ही 'सोऊहं! इस प्रत्यभिज्ञामें भी अंशभेदसे जञानल-अशानत्व 
( शञानमिन्नल ) भी सम्भव है| अन्य छोग मनको इन्द्रिय मानते हैं, अतः 
भामह जानामि! इस प्रकारकी वृत्ति ज्ञान ही है। अतएव वाह्मविषयक अपरोक्ष- 
वृत्ति आवरणकी अभिभावक होती है । इस सम्बन्धमें भी विवाद यह है कि 
शक्तिमें (हद रजतम! ज्ञान होता है। यहाँ इृदमाकार अपरोक्ष वृत्ति होती है, फ़िर 
भी इद्मंशका आवरण अमिभूत नहीं होता | यदि ऐसा होता, तो शुक्तिमें रजतका 
अध्याप्त न होता !! इसका कुछ छोग समाधान यह करते हैं कि हदमाक्राखृत्ति- 
से शुक्तीदमंशविषयक्र अज्ञान निवृत्त होता है। परंतु शुक्तिव विशेषका अज्ञान 
निवृत्त नहीं होता | उसी अश्ानसे रजतका भ्रम होता है; क्योंकि शक्तिखके अज्ञनसे 
ही रजतग्रम होता है। शक्तितशञानसे ही रजतश्रम दूर होता है, अतः 
गुक्तितके अज्ञानसे ही अनिबंचनीय रजतकी उत्मत्ति होती है । इसील्यि 
'इृदं रजतम्‌? इस भ्रममें इदमंशका स्फुरण होता है । रजतम्रमम शुक्त्यंश 
अधिप्नान है; इदमंश आधार है | सकाये अज्ञानका विषय अधिष्ठान है। अतदूप 
भी तदूपसे आरोप्य बुद्धिमें स्फुरेत होते हुए आधार कहा जाता है--'संसिद्धा 
सविलासमोहविषये. वस्तुन्यधिष्ठानगीर्नाधारेध्यसनत्य वस्तुनि ततो5स्थाने 
महान्सस्श्रमः” ( संक्षेप शारीरक ३ । २३९ ) 
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अन्य छोगोंका मत हैं कि “इृदमंशाजश्ञानःका ही परिणाम रज्ञत है; अतएव 
'हुइं रजतस? इस तरह “इदम? से संखुष्ट ही रजत प्रतीत होता है | इदमाकारबृत्तिसे 
आवरण -शक्तिमात्रक़ी निशृत्ति होती है ।फिर भी विश्वेप-शक्तिके साथ अज्ञान 
बना रहता है। वही कलिपित रजतका उपादान हैं| अधिष्ठान-साक्षात्कारसे 
अधिष्ठानाज्ञान निवृत्त हो जानेपर भी विक्षेप-शक्तिसहित अज्ञान ही जलूप्रति- 
बिम्बित वृक्षका अधोउपग्रत्वाध्यास तथा जीवस्मुक्तिमं अनुबृत्त प्रपश्चाध्यासका 
उपादान होता है |? कुछ आचार्य कहते हैं कि ““इदं रजतम! यह ज्ञान भ्रमात्मक 
है | इसमें इदमाकार-शान प्रमाणशञान नहीं है। “इदं रज्नतम? इस भ्रममें दो ज्ञानोंका 
अनुभव नहीं हांता है; अतएव “हद? यह प्रम।शान है; (रजतम! यह प्रमात्मक ज्ञान है ।!? 
परंतु यह पक्ष संगत नहीं है; क्योंकि सामान्य-विशेष संसर्गविषयक यहाँ एक ही 
ज्ञान है| यह भी नहीं कहा जा सकता कि अधिष्ठान-सामान्यज्ञान अच्यासका कारण 
है, अतः अध्यास देखकर उसके कारणभूत इदंबृत्तिकी कल्पना करनी चाहिये; 
क्योंकि अधिष्ठान-सामान्यजश्ञान अध्यासका हेतु है ही नहीं। कहा जा सकता है 
कि “अधिष्ठान-सम्प्रयोगके बिना प्रातिभासिक रजतको उत्पत्ति नहीं होती | यही 
इदंबृत्तिके होनेमें प्रमाण है |? परंतु यह ठीक नहीं है। इससे इतना ही सिद्ध 
होता है कि दुष्टेन्द्रिय-सम्प्रयोग ही अध्यासका कारण है। यह भी शह्ढ् होती 
है कि “इन्द्रिय-सम्प्रयोग सभी प्रमोमे कारण नहीं है। क्योंकि अहंकारके अध्यास- 
में इन्द्रिय-सम्प्रयेण अपेक्षित है ही नहीं। अतः अधिष्ठान-सामान्यशानको ही 
अध्यासका हेतु मानना ठीक है| रजतादि अध्यासमें इन्द्रियते शुक्तिके इृदमंशका 
शान होता है। अहंकाराध्यासमें स्वतः प्रकाशमान प्रत्यगात्माका सामान्य-ज्ञान 
हेतु है |? परंतु यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि घटठादिके अध्यासमें अधिष्ठान- 
सामान्यज्ञान नहीं होता है; क्योंकि घटादि प्रत्यक्ष होनेके पहिले घटादिके 
अधिष्ठानभूत नीरूप ब्रह्ममात्र गोचर चाक्षुष्र वृत्तिका उत्पन्न होना असम्भव ही 
है | स्वरूप-प्रकाश तो आबृत ही रहता है | यदि कह जाय कि “आध्वत-अनावृत 
साधारण अधिष्ठान प्रकाशमात्र अध्यासका कारण है? तब तो शुक्तिके इृदमंशसे 
इन्द्रियसम्प्रयोग हुए बिना श्री आदत शुक्त्यवच्छिन्न चेतनन्‍्य रहता ही है; अतः 
उस समय भी शुक्तिमें रजतका अध्यास होना चाहिये यह भी नहीं कहा जा 
सकता कि “अध्यास-सामान्यमें अधिष्ठान-प्रकाश सामान्य हेतु है और प्रातिभासिक 
अध्यायमें अभिव्यक्त अधिष्ठान-प्रकाश हेतु है; इसलिये कहीं दोष न आयेगा। 
सामान्यमें सामान्य और विशेषमें विशेष हेतु होता ही है?” क्योंकि 'पीतः शद्ड) 
तील॑ कृपजरूम! इत्यादि प्रातिभातिक अध्यासोमें भी अभिव्यक्त अधिष्ठानका प्रकाश 
नहीं होता है। रूपके बिना चाक्षुप्ञान नहीं होता | शब्भादिगत शुक्छ-रूपका 
उपलम्भ उस समय है ही नहीं। अध्यासके पहले नीरूप शह्लादि गोचरबृस्ति 
असम्मव ही है। यदि यह माना जाये कि 'प्रातिमाणिक श्रमोमें भी रजतादि, 
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अध्यासेमे ही अभिव्यक्त अधिष्ठान प्रकाश हेतु है? तो भी ठीक नहीं है, क्योंकि 
फिर भी 'पीतः शह्ुः इत्यादि स्थलोंमें दुष्ट्द्रिय-सम्प्रयोगको हेतु कहना ही पड़ेगा | 
ऐसी खितिमें प्रातिभासिक अध्यासोंम दुष्टेच्रिय-सम्प्रोगको ही हेतु क्यों न माना 
जाय ! इसीसे रजताध्यासके कादाचित्कत्वका भी निर्वाह हो जाता है। इसलिये 
यह नहीं कहा जा सकता कि सामान्यतवा एवं विशेषतया अधिष्ठान-प्रकाश 
अध्यासका कारण है | फिर भी शड्ढा होती है कि 'साहश्यनिरपेक्ष अध्यासोंमें 
अधिष्ठान-प्रकाश हेतु न भी हो) तो भी साह्श्यतापेक्ष रजञतादि अध्यासमें रजतादि 
साइश्यभूत भास्वरूप विशेषादिविशिष्ट धर्मिशानको कारण मानना चाहिये । 
यदि दुष्टेन््रिय-सम्प्रयोगमात्रकों अध्यासमें कारण कहा जाय तब तो शुक्तिके तुल्य 
ही इंगाल ( कोयला ) में भी रजतादिका अध्यास होना चाहिये |? कुछ छोगोंका 
कहना है कि 'साइश्य भी विषयदोषरूपसे ही अध्यासमें कारण है ।?? परंतु 
यह ठीक नहीं; क्योंकि वि-सह्शमें साहश्यश्रमसे भी अध्यास होता है, जैसे कि 
सप्लुद्रजलमें दूरसे नी शिछातलका अध्यारोप होता है। कुछ छोग साहर्य-शञान- 
सामग्रीको ही अध्यासका कारण कहते हैं। परंतु शञान-सामग्री शञानका कारण हो 
सकती है; अर्थका कारण नहीं । अतः छाघवात्‌ साइश्य-ज्ञान ही अध्यासका कारण है | 

कुछ छोग कहते हैं कि जेसे स्वतः शुश्र रजतपात्रगत स्वच्छ जलूमें ही 
अैल्याध्यास होता है; मुक्ताफल्में नेल्याध्यास नहीं होता; वैसे ही शुक्तिमें ही रजता 
ध्यास होता है; इंगाछादिमें नहीं | यह फल-बलढ-कव्प्य स्वभावभावविशेष ही 
व्यवस्थाका कारण है | साहश्यज्ञानका होना-न-होना हेतु नहीं है |? परंतु यह 
कहना ठीक नहीं) क्योंकि स्वतः पटखण्डमें कमछ-कुडमल आदिका अध्यास यद्यपि 
नहीं होता तथापि कत्तेनादिके द्वारा कमछाकार सम्पन्न होनेपर उसी कर््तनादिद्वारा 
कमल/|कारघटित पटखण्डमें कमलका अध्यास देखा जाता है। यहाँ बस्तुस्वभावान 
पेक्षताहृश्यशान ही अन्यब्यतिरिकसे अध्यासका देतु निश्चित होता है | अन्यथा 
कमलाकारहित पटखण्डमें भी कमछका भ्रम होना चाहिये | इसपर भी कुछ 
लोग कहते हैं कि 'साहश्य-शानकों यदि अध्यासमें कारण माना जाय तो भी 
विशेष दर्शनप्रतिबध्य रजतादि अध्यासोंमें ही उसे कारण मानना ठीक है।! 
'पीतः शह्ढुः इत्यादि विशेष दशनसे अप्रतिबध्य खलोंमें साइब्यज्ञान सम्भव ही 
नहीं है| विशेष दर्शनसे प्रतिबध्य शुक्ति रजतादि खडोंमें प्रतिबन्धक शान-सामग्रीको 
प्रतिबन्धक माननेका नियम है | इस इश्सि विशेष दर्शन-सामग्रीको अवश्य प्रति- 
बन्धक कहना पड़ेगा | इसीसे सब व्यवस्था बन सकती है| फिर साहर्य-शानको 
अध्यासका कारण क्यों माना जाय ; इंगालादिके अक्षुःसम्प्रयुक्त होनेपर उससें 
तैल्यादिरूप विशेष दर्शन-सामग्री होनेसे रजतादि अध्यास नहीं हता | शुक्ति आदियें 
भी यदि नील्यूष्ट॒त्वादिके साथ चक्षुश्सम्प्रयोग होता है तो विशेष दर्शन-सामग्री 
होनेसे रजताध्यास नहीं होता | सहशभागमाधका सम्पयोग होमेसे विशेष दर्शन 
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सामग्री न होनेके कारण अध्यास होता है। कह जा सकता है कि “उस समय 
भी झक्तित्वरूप विशेष दर्शनकी सामग्री तो है ही; फिर अध्यास क्‍यों नहीं होता ?! 
परंतु यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि अध्यास-समयमें भी शुक्तित्व-दर्शनाभावसे 
तत्सामग्रयमाव आपको भी मानना ही पड़ेगा। यदि साहश्य-शानरूप अध्यास 
कारणदोषसे प्रतिबन्धके कारण शुक्तित्व-द्शन-सामग्रयभाव मान्य है; तब तो बह्न- 
कुटीप्रभातन्यायसे साइश्य-ज्ञानकों अध्यासका कारण मानना ही पड़ा । 

इसपर दूसरे पक्षका कहना है कि रजताध्याससे समीप आनेपर शुक्तिमें 
रजतसाहश्यरूप चाकचिक्यके दृश्यमान रहनेपर ही झुक्तिवका उपलम्भ होता है। 
इससे साहश्यशञान झुक्तित्वरूप विशेष दशनकी सामग्रीका प्रतिबन्धक सिद्ध नहीं 
हुआ । अतः दूरत्वादि दोषोंसे प्रतिबद्ध होनेसे अथवा शुक्तित्व-व्यज्ञक नील्पृष्ठ- 
त्वादिग्राहक मानाभावसे विशेष दशन-सामग्रीका अमाव मानना पढ़ेगा। इसी 
तरह दूरस्थ समुद्र-जलमें नीलशिछात्वका आरोप हो सकता है; क्योंकि वहाँपर 
नियत नीलरूपाध्यासके प्रयोजक दोषसे दूरत्वके कारण नीरत-व्यज्ञक तरड्भादि- 
ग्राहक साधनके संनिहित न होनेसे झ॒ुक्लुरूप, जलराशित्व आदि विशेषोंके दर्शनकी 
सामग्रीका अभाव है | विस्तृत वच्रमें परिणाह्मदिरूप विशेष-दर्शनकी सामग्री होनेसे 
कमललादिका. अध्यास नहीं होता है | कत्तंनादिद्वारा कमलाकारसम्पन्न पटमें 
विशेष दर्शन-सामग्री न होनेसे कमलत्वादि अध्यास हो जाता है | 

एक शट्म यह भी होती है कि अध्यासमें यदि साहस्य-शनकी अपेक्षा 
न हो तो करस्पृष्ट छोहखण्डमें उसके नीलरूपकी ग्राहक विशेष दर्शन-सामग्री. न 
होनेसे रजताध्यास क्यों नहीं होता १? परंतु थह भी ठीक नहीं; क्योंकि ऐसे स्थल- 
में रजताध्यास होता ही है। हाँ, ताम्रादिव्यावत्तंक विशेष सामग्री न होनेसे ताप्रादि 
अध्यास भी होता है। कहीं अनेक अध्यास होनेसे अध्यस्तमें संशय भी होता है । 
'ताम्न है या रजत है! इत्यादि कहीं रजतपाय वस्तुपूर्ण कोषणहादि लोहशकछतमें 
रजतद्दीका अध्यास होता है। कहीं साहइय-शान रहनेपर भी करणदोष न रहनेसे 
शरुक्तिमें रजताध्यास नहीं होता | वेसे ही कभी अध्यास न भी हो तो भी कोई दोष 
नहीं | अतः कार्यकरुप्य इृदमाकारइति आवश्यक नहीं है | फिर “इृदमाकाखृत्ति 
आवरणभज़ज करती है या नहीं? इत्यादि विचार व्यर्थ है। यह भी नहीं कहा जा 
सकता कि 'अप्रतिबद्ध/ इदमथथ-सम्प्रयोगहप कारणसे भी इदमाकाखत्तिकी 
कल्पना होगी? क्योंकि इृदमप्॑-सम्प्रयोगहप कारणसे उत्पन्न होती हुई इबंब्रात्तिका 
दुष्टेन्द्रिय-सम्प्रयोगसे क्षुमित अविद्याके परिणामभूत इदंद्रात्तेके समकाल उसन्न 
रजत ही विषय होता है। वहीं प्रातिमासिक रजत दोषयुक्त चक्षुसे गहीत होता है । 
कहा जा सकता है कि चह्षुसे रजतका सम्प्रयोग हुए बिना रजत चारक्षुष्र नहीं हो 
सकता । दुष्टेन्द्रिय-सम्प्रयोगजन्य रजत इदंबृत्तिके समकाल नहीं हो सकता; 
क्योंकि शान-कारण इन्द्रिय-सम्प्रयोग्से शान ही उत्पन्न हो सकता है। रजत तो 
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अर्थ है; उसकी उत्पत्ति केसे हो सब्रती है! अतः इदंबतिके अनन्तर तज्जन्य 
तदमिव्यक्त साक्षीमें ही रजतका अध्यास होता है; इसलिये साक्षीसे ही रजतका 
भान होता है । रजत चाक्षुपत्वका अनुभव इतलिये होता है कि खमासक चेतन्य- 
व्यज्ञक इदंबृत्तिका चक्षु जनक है; अतः परमरासे चश्षुजन्य होनेके कारण चारक्षु- 
पत्का अनुभव होता है।... 

इस पक्षमें अन्य छोग यह दोध देते हैं कि “इस तरह तो पीत शह्लु- 
अ्रभमें चन्लुकी अपेक्षा न होनी चाहिये; क्योंकि रूपके बिना केवल शह्ल ऋश्षुसे 
ग्राह्म हो नहीं सकता । पीतिमा ग्रहणके लिये भी चक्षु अनावश्यक है। क्योंकि 
साक्षिमास्यत्व-पक्षमें आरोप्य ऐन्द्रियक मान्य नहीं होता |! यह भी नहीं कहां 
जा सकता कि पीतिमाका स्ववूपाध्यास नहीं होता, अपितु नयनगत पित्तकी 
पीतिमा ही अनुभूयमान होती है| उसका केवल दाह्ु-संसर्ग ही अध्यस्त द्वोता 
है, इसलिये उसी पीतिमाके अनुभवाथ चक्षुकी अपेक्षा होती है |? कारण इस 
खितिमें तो शक्ल ओर पीतिमाका संसर्ग प्रत्यक्ष नहीं होना चाहिये, क्योंकि नयन- 
प्रदेशगत पित्तकी पीतिमाकाखुत्तिसे अभिव्यक्त चेंतन्यके साथ शह्भ ओर पीतिमाके 
संसर्गका सम्बन्ध हो नहों है; अतः वे साक्षिभास्य नहीं हो कक | पीतिमासे 
संसुष्ट शह्गोचर एकद॒तति खीकृत नहीं है। यह भी नहीं कहा जा सकता कि 
'तयनप्रदेशस्थित पित्तकी पीतिमाके दोषसे श्जमें संसर्गाध्यास नहीं होता; किंतु 
नयमरश्मियोंसे निर्गत विषयव्यापी पित्त द्रव्यकी पीतिमाका ही संतर्गाब्यात होता 
है। जैसे रक्त रंगसे व्यात घटठमें अनुभूयमान . रक्तरूपके संसर्गका भाग 
होता है । अतः पित पीतिमाकाखृत्तिसे शह्लदेशमें चेतन्यकी अभिव्यक्ति 
हेनेसे शह्ुपित्त-पीतिमाका अपरोक्ष अनुभव्र हो सकता हं। परतु उक्त कथन 
इसलिये ठीक नहीं है कि फिर तो जैसे सुबर्णलिप्त घटठादिमें अन्य 
लोगोको भी पीतिमाका अनुभव होता है वेसे ही शहुमें लिप्त पित्तकी 
पीतिमाका अनुभव अम्य छोगेंको भी होना चाहिये | 

कुछ छोग कहते हैं कि “समीपमें शहीत होकर ही पीतिमा दूर्यृहीत 
होती है। जैसे दूर आकाशर्म उड़ते हुए पश्चीका तभी दर्शन होता है, जब 
उसका समीपमें दर्शन हुआ हो। परंतु अन्य नयनगत पित्तद्रव्यकी पीतिमा 
अन्यकी समीपसे गृहीत नहीं होती, अतः उसे शह्लब्यापी ५ित्तकी पीतिमा भी 
यहीत नहीं होती |? परंतु यह भी ठोक नहीं है; क्योंकि पित्तरोगवाले मनुष्यके 
चक्षुके समीप चक्षु रखनेसे पीतिमा-सामीप्य तो है ही। फिर उसका अहण अन्य 
लोगोंकी होना ही चाहिये। इसी तरह अतिधवल बालकामय तहूमें बहनेवाली 
खच्छ नदीके जलमें मीलल्वके अध्यासमें तथा गगनमें नोहत्वन्ने अध्यासमें एवं 
चादनीम स्थित रक्त बलके नंत्याध्यासमें अनुभूयमान आरोपका भिरूपण नहीं 
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हो सकता | यदि यहाँ नेल्यसंसष्ट ताइग जल या गगनादि-अधिष्ठान-गोचर 
चाक्षुषब्॒त्ति स्वीकार नहीं की जायगी, तब तो चक्षुका अनुपयोग दुष्परि- 
हाय॑ ही होगा | 

'पश्चपादिका? कारकी दृष्टिमें जिस बालकने इस जन्ममें तिक्तरसका अनुभव 
नहीं किया है, उसे मधुर दुग्धमें तिक्तताकी प्रतीति जन्मान्तरीय अनुमवजन्य 
संस्कारसे होनी मान्य है । इससे रबरूपतः अध्यसत तिक्तरसका रसनासे ही 
अनुभव मानना स्पष्ट है | अन्यथा रसना-व्यापारके बिना भी तिक्तताकी प्रतीति 
होनी चाहिये | अतः पूर्वोक्त नीडता-अध्यासखलछोंमें भी अधिष्ठानसम्पयोगसे 
तद्‌विषयक चाक्षुषब्ृत्तिका उदय होता है ओर उसी समय नीलताका अध्यास 
होता है | वही अध्यस्त नील्ता उस वृत्तिका विषय होती है अतः वह मी चाक्षुष 
ही है; क्योंकि रूपके बिना गगनादि अधिष्ठानोंमें चाक्षुषध्ृत्ति हो नहीं सकती । 
अतः अधिष्ठानावच्छिन्न चेतन्यकी अभिव्यक्ति न होनेसे अध्यसतनीलता 
अधिष्ठान-चेतन्यसे भार्य नहीं हो सकती | तिक्त-रसस्थछोंमं तो अध्यसत्र एवं 
अधिष्ठान दोनों ही एक रसनेद्रियग्राह्म नहीं है | त्वक्‌ इन्द्रियसे मधुर दुग्धरूप 
अधिष्ठान-गोचरबृत्ति उत्पन्त होती हैं । उस वृत्तिसे अधिष्ठान-चेतन्यकी 
अभिव्यक्ति होनेसे पित्तोपहत रतनाका सम्प्रयोग होता है। उसी चेतन्यमें तिक्तरसका 
अध्यास होता है । उसी समय अध्यस रसविषयक रासमबृत्ति उत्पन्न होती 
है। ल्वगिन्द्ियजन्य अधिष्ठानगोचरबृत्तिमें अभिव्यक्त चैतन्यसे भास्य तिक्तरसमें 
यदि परम्परासे भी रसनाका उपयोग न होगा तो रासनत्वानुभवका समर्थन किसी 
भी तरह नहीं होगा । इसी तरह रजतके मी चारक्षुप्रत्वकी उत्पत्ति हो सकती 
है | अतएव “चस्लुषा रज्ञत पश्यामि! ( नेनत्नसे रजत देखता हूँ ) यह 
अनुभव होता है | 


कहा जा सकता है कि “चक्षुसे रजतका संनिकर्ष हुए बिना ही यदि 
रजतमें चाक्षुप्र्त हो, तब तो प्रत्यक्ष रज्ञतमें विषयेन्द्रि-संनिकर्ष कारण है) 
द्र्य-प्रत्यक्षमें द्रव्येन्द्रिय-सं योग कारण है | रजत-परत्यक्षमं रजतेन्द्रिय-संयोग कारण 
है, इत्यादि कार्य-कारणभाव मद होगा |? परंतु यह कोई दोष न होगा। 
सेनिकर्ष। संयोगादि कोई एक कारण अनुगत नहीं है, अतः प्रथम नियम नहीं 
बनता । नेयायिकोके मतमें संयोगायोग्य तमरूप अद्वव्यमें भी द्रव्यत्यका अध्यास 
होता है ओर संयोगायोग्य गुणादिमें भी द्रव्यत्वका अध्यास होता है; अतः द्वितीय 
नियमका अभिप्राय यह है कि व्यावहारिक द्र॒व्यत्वाधिकरणके प्रत्यक्षमें इन्द्रिय- 
संयोग कारण है, अतः प्रातिभासिक रजंतमें तो अधिष्ठानगत इदंत्वके समान ही 
अधिष्ठानगत द्रव्यत्वका भी आरोप ही होता है। इसलिये प्रातिभासिक द्रव्यत्वाधि- 
करण रजतके इन्द्रियसंयोगके बिना मी प्रत्यक्ष होनेमें कोई हानि नहीं है । 
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अतएव तृतीय नियमका भी कोई असखित्व नहीं रह जाता | जहाँ बीज-तामान्यका 
अद्भुर सामान्यके साथ कार्य-कारणमाव माननेपर बीजान्तरसे अद्भुरान्तरक्ी 
उत्पत्तिका प्रसड् होता है; वहीं विशिष्य कार्य-कारणभाव मानना आवश्यक 
होता है। प्रकृतमें वह सर्वथा व्यर्थ है ! 

कहा जा सकता है कि ८द्वव्यप्रत्यक्ष में द्रव्य-संयोग कारण है; यह सामान्य 
नियममान्र माननेसे अन्य द्रव्यसंयोगसे अन्य द्रव्य-प्रत्यक्ष होने छगेगा |” परंतु 
यह ठीक नहीं; क्योंकि तत्तदूद्वव्यके प्रत्यक्षमें तत्तदृद्ब्यसंयोग कारण है; ऐसा 
माननेपर कोई अतिग्रसक्ष नहीं होता | अन्यथा अन्य रजतसंयोगसे अन्य रजतका 
प्रत्यक्ष होनेका अतिप्रसक्ष भी अनिवाय ही होगा । इसके अतिरिक्त 'इदंं रजत 
पश्यामि; नील जर्ू पश्यामि; नील गगन॑ पश्यामि? इत्यादि अनन्यथासिद्ध अनुभवों- 
में ध्पव्यक्षमात्रमें विषय-संनिकर्ष कारण है? इत्यादि नियमोंका व्यावह्मरिक विषयमें 
ही संकोच करना चाहिये | कहा जा सकता है कि “इस तरह तो यही कहना 
ठीक है कि प्रमा्में संनिकर्ष कारण है; अ्रममें नहीं, यह भी संकोच कब्पना हो 
सकती है | फिर तो असंनिकृष्ट देशान्तरस्थ रजतादिका भी भ्रम हो सकता है | 
इस तरह अन्यथाख्यातिका प्रसक्ञ होगा |? परंतु यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि 
अभिव्यक्त चेतन्यका सम्बन्ध हुए बिना देशान्तरस्थ रजतकी अपरोश्षता नहीं बन 
सकती । रजतप्रतीति ओर बाघ) दोनों ही बातोंमे भ्रमविषयक अनिर्बचनीय रजत- 
को स्वीकार किये बिना काम नहीं चल सकता | 

कहा जा सकता है कि “अधिष्ठान-सम्प्रयोगमात्रसे यदि प्रातिभासिक रजत- 
को ऐन्द्रियक माना जायगा, तब तो शुक्ति-रज़ताध्यास-समयमें ही वहीं कालान्तर- 
में अध्यसनीय रंग ( राॉगा ) का भी चाक्षुघत्व होना चाहिये | परंतु यह ठीक 
नहीं है। क्योंकि रजताध्यास-समयर्मे रंग-रजतसाधारण चाकन्विवय दिखलायी 
पड़नेपर भी जिस रागादिख्प दोषके अभावसे वहाँ रंगाध्यास नहीं होता, उसी- 
के कारण रंगादिविषयक वृत्ति भी उत्पन्न नहीं होती । रजतमें रागादि होता है) 
इसीलिये रजताध्यास एयं रजताकारबत्ति उत्पन्न होती है। अतः इदमंशयुक्त रजता- 
कार एक ही वृत्ति इन्द्रियजन्य उत्पन्न होती है। उसके पहले इदमाकाखत्ति 
नहीं होती । परंतु अन्य छोगोंका मत है कि 'इदमाकाखुृत्ति! एक ही होती है । 
वही अध्यासके प्रति कारण है | अध्यस्त रजतादिका उस वृत्तिसे अभिव्यक्त साक्षि- 
चैंतन्यसे मान होता है | अतः रजताकार्रत्त निरर्थक है |? अन्य छोगोंके 
मतानुसार “इदमाकार सामान्य-जशानरूपिणी एक ही बृत्ति होती है। इदं एवं रजत- 
के तादात््यगोचरत्ति दूसरी होती है। अतः दो ज्ञान ही मान्य होना ठीक 
है। अन्य छोगोंका मत है कि “जैसे इदमंशावच्छिन्न चेतन्यस्थ अविद्या रजत- 
ज्ञानामासरूपसे परिणत होती है, इवंबृत्तिके तुल्य रजतजञान अनध्यरत् नहीं है, 
जैसे रजतमें अधिष्ठानगत इदंताके संसर्गका भान होता है। वैसे ही रजतज्ञानमें 


माव् ओर ज्ञान ६७७ 


अधिष्ठानगत इृदंत्व-विषयत्व-संसगंका भान हो सकता है | अतः “हड रजतम! 
यह द्वितीय शान इृदंविघयक नहीं कहा जा सकता |! 


कहा जा सकता है कि ध्साक्षिचेतन्यसे ही सब पदार्थोका भान हो सकता 
है, बृत्तिकी क्या आवश्यकता है ! यदि घटादिविषयक संस्कारके लिये वृत्ति 
आवश्यक भी हो; तो भी उसका निर्गेणम अनावश्यक है । परोक्षस्थलके समान 
ही अनिगंत वृत्त्यवज्छिन्न चैतन्यसे ही धटादिका प्रकाश हो ही सकता है | फिर 
भी परोक्ष-अपरोक्षकी विलक्षणता वैसे ही उत्पन्न हो सकेगी; जैसे परोक्षमें भी 
शाब्द एवं अनुमितिमें करणविशेषप्रयुक्तवृत्तिसे विलक्षणता सम्पन्न हो जाती है| 
अन्य छोगोंके अनुसार ध्रत्यक्ष-स्थल्में विषयावच्छिन्न चेतन्य ही विषरयप्रकाश 
होता है; अतः विषय-चेतन्यकी अभिव्यक्तिके लिये वृत्तिनिगम आवश्यक है । 
परोक्ष-स्थल्में व्यवहित वन्ध्यादिके साथ वृत्ति-संसग नहीं होता; वहाँ इन्द्रियोंके 
समान वृत्ति-निर्गमका द्वार उपलब्ध नहीं होता; अतः अगत्या अनिर्गत वृत्त्यवच्छिन्न 
चेतन्य ही स्वरूपसम्बन्धसे विषय-प्रकाश माना जाता है |? अन्य छोगोंके मता- 
नुसार जेसे साक्षात्‌ चैतन्यसंसर्गी अहंकार तथा सुख-दुःखादिका चेतन्यसे प्रकाश 
होता है; बेसे ही विषयसंसष्ट चैतन्य ही अपरोक्षताका हेतु है। अतः विषय-चैतन्यकी 
अभिव्यक्तिके लिये बृत्ति-चेतन्य आवश्यक है । 

अन्य छोगोंका कहना है कि “शब्दानुमानावगत विषयोंकी अपेक्षा प्रत्यक्षा- 
वगत विषयकी स्पष्टता अनुभूत होती है। रसालके सोगन्ध्य-माधुर्यादिकी हजारों 
शब्दानुमानोंसे भी उतनी स्पष्टता नहीं होती जितनी रासन; श्राणजादि प्रत्यक्ष-शानसे 
होती है; क्योंकि प्रत्यक्षके बिना रसालका माधु्य-सौगन्ध्य केंसा है, यह जिशासा 
बनी ही रहती है। अतः पत्यक्ष ग्राह्म पदार्थ अभिव्यक्त अपरोक्ष-चैतन्यसें अवब- 
गुण्ठित होता है, इसलिये उसकी स्पष्टताविषयक जिज्ञासा प्रशान्त हो जाती है । 
शब्दसे रसालकी मधुरता आदिका ज्ञान होनेपर भी तद्गत माधुर्यादि ब्ृत्ति अवान्तर 
जातिका बोध नहीं होता । इसीछिये साक्षिवेद्ध सुखादि भी स्पष्ट हैं। शब्दबृत्ति- 
बेद्य ब्रह्म भी सननादिके पहले अस्पष्ट होता है। मननादिसे जब पूर्ण अशञान मिठता 
है तब स्पष्टता होती है।? इसपर भी कुछ लोग कहते हैं कि “विषयावच्छिन्न 
चैतन्यगत आवरक अज्ञान अनिर्गतबृत्तिसे नष्ट हो सकेगा और कहीं अतिप्रसक्ष 
भी नहीं होगा |? कहा जा सकता है कि 'समानविषयक होनेसे देवदततके घृट- 
शानसे यज्ञदत्तके घटाशानकी निवृत्ति होनी चाहिये। अहम एवं विषयचेतम्यमें 
रहनेवाले ज्ञान-अज्ञानका भिन्नाश्रय होनेपर भी विरोध होगा ही, क्योंकि समाना- 
श्रयता विरोधका प्रयोजक नहीं |? परंतु यह कहना ठीक नहीं है। क्योंकि समानाअ्रय- 
विषयत्वको शानाज्ञानके विरोधका प्रयोजक मानकर वृत्ति-निर्गग भाननेपर भी देव- 
दत्तीय धट्श्ञान एवं यज्नदत्तीय घयज्ञान दोनों ही एक घटावच्छिन्न चेतन्यको 
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आश्रय करते हैं; अतः अतिप्रसड़ होगा ही | इसल्यि कहना पड़ेगा कि “विशिष्ट 
विरोधप्रयोजक जो अज्ञान जिस पुरुषके प्रति जिस विष्रयका आवरण करता है 
वही अज्ञान तद्विषयक ज्ञानसे निवृत्त होता है | फिर समानाश्रयता अपेक्षित 
नहीं है । दूसरे छोग उपर्युक्त पक्षको असज्ञत कह्दते हैं | उनके अनुसार (ृत्ति- 
मिर्गम अड्जीकार किये बिना ज्ञान एवं अज्ञानके विरोधका कोई भी प्रयोजक निश्चित 
नहीं हो सकेगा ।” कोई छोग विषयगत अज्ञानकी निवृत्तिके लिये बत्तिका निर्गेम 
आवश्यक समझते हैं। कुछ छोग चिदुपरागार्थ अर्थात्‌ चेतन्यके साथ सम्बन्धके 
लिये वृत्तिनिर्गम आवश्यक समझते हैं ओर कई छोग अमभेदकी अभिव्यक्तिके 
लिये बृत्ति-निग्म आवश्यक समझते हैं । 


(तखणुद्धि? कारका कहना है कि प्प्रत्यक्ष-प्रमाण न तो घटपणदिको ग्रहण ही 
करता है ओर न उनका सतत ही ग्रहण करता है । किंतु वह ( प्रत्यक्ष-प्रमाण ) 
अधिष्ठानरूपसे घटादि-अनुगत सम्मात्रकों ही ग्रहण करता है। 'सत्‌ ही 
प्रत्यक्ष-प्रमाणका विषय है; घटा दिका प्रत्यक्ष नहीं होता। जेसे भ्रममें अधिष्ठानका 
इदमंश ही प्रत्यक्षसे ग्रहण होता है। इन्द्रियोंका अन्यय-व्यतिरिक इदमंशके प्रत्यक्षमें 
ही उपक्षीण हो जाता है; आरोपित रजतांशका ग्रतिमास भश्रान्तिसे होता है; वैसे 
सम्मात्रका प्रत्यक्षसे महण होता है। उदीमें इन्द्रियका व्यापार सार्थक है। घटादि- 
भेद प्रतिभास, भ्रान्तिसि ही होता है |? कहा जा सकता है कि 'रजतादिकी 
तरह घटादिका बाघ नहीं होता; अतः घटादि-प्रतिभासको भ्रान्ति मानना निमूल 
है । परंतु यह ठीक नहीं |! बाधदृष्टि न होनेपर भी देशकाल्व्यवहित वस्तुके 
समान घणादिभेद वस्तु प्रत्यक्षके अयोग्य है; अतः उनका प्रतिभास श्रान्ति है । 
इन्द्रिय-व्यापारके अमन्तर प्रतीयमान घट खभिन्न समस्त पदार्थेंसे भिन्न ही प्रतीत 
होता है| घटादि सर्व मिन्नसुपसे असंदिग्ध, अविपयंस्तरूपसे प्रतीत होते हैं | भेंद- 
ग्रह प्रतियोगिग्रह-सापेक्ष होता है। परंतु देश, काल-व्यवधानसे असंनिकृष्ट प्रति- 
योगियोंका ग्रत्यक्षसे ग्रहण नहीं हो सकता । जो लोग कहते हैं कि “भेदशान प्रति- 
योगि-अंशमें संस्कारदी वैसे ही अपेक्षा करता है; जैसे प्रत्यमिज्ञान तत्तांशरमें 
संस्कारकी अपेक्षा करता है |? परंतु यहाँ तो प्रतियोगि-अंशर्म स्मृति भी सम्भव 
नहीं है। कद्दा जाता है कि “वस्तुभेद होनेसे कनमकाचछ भेदका प्रतियोगी है-- 
इस तरहके अनुमानसे प्रतियोगि-सम्बन्धगोचर संस्कार सम्भव है |? परंतु यह भी 
ठीक नहीं है। भेदशानके बिना अनुमिति भी नहीं होगी । अनुमिति तभी हो 
सकती है, जब पक्ष) साध्य, देतुका भेद ज्ञात हो। पश्षादि-भेदशान तभी हो 
सकता है; जब अनुमिति हो | इस तरह आत्माश्रय दोष होता है। अतः भेदगत 
प्रतियोगि-सम्बन्धका मान नहीं हो सकता । पक्षादिके अमेद-प्रम निराकरणके 
लिये भेदशान आवश्यक है । सम्बन्धिद्यका प्रत्यक्ष हुए. बिना सम्बन्धका प्रत्यक्ष 
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नहीं हता | प्रतियोगीका प्रत्यक्ष हुए बिना प्रतियोगि-विशिष्ट भेदका प्रत्यक्ष नहीं 
होता | प्रत्यक्षायोग्य प्रतियोगीका प्रतिमान आन्तिख्प ही है । फ़िर उसी शानमें 


भाषित भेद एवं भेदविशिष्ट घटादि भी उसी प्रममें मासित होते हैं, अतः निर्विशेष 
सन्मात्र ही भासित होते हैं | 


अनुभव और आत्मा 

धवार्तिकसार? में संवितके सम्बन्धमें महत्वपूर्ण बातें कही गयी हैं । 
संवित॒का भेद ख़तः नहीं कहा जा सकता । घटसंवित्‌) पटसंदित्‌ इस रूपसे वेश्व- 
पूरक ही संबित्‌का भेद भासित होता है; अतः संवितका यह भेद खाभाविक नहीं: 
किंतु घटादि उपाधिक्रे कारण ही प्रतीत होता है । वह सुतरां प्रम है | इसी 
प्रकार सम्यक्‌ ज्ञान, संशय एज मिथ्याज्ञान इत्यादि भेद भी संवितके स्वाभाविक 
नहीं हैं; क्योंकि ये भेद बुद्धिगत हैं। चिद्रूप संबित्‌ तो सम्यक, रुशय, मिथ्या 
आदि सभी ज्ञानोंमें समान है, क्योंकि बाघ न होनेसे रज्जु-सर्पका भी रफुरण मिथ्या 
नहीं | यदि स्फूर्तिका बाघ हो, तब तो रच्जुतत्वका भी स्फुरण केसे हो सकेगा ! 
यदि कहा जाय कि रख्जुस्फूर्ति सर्पस्फूर्तिसे प्रथक्‌ है; तो यह भी ठीक नहीं क्योंकि 
ऐसी छितिमें दो स्फूर्तियोंमें स्फूर्ति शब्दका प्रयोग केसे होगा ? कहा जा सकता 
है कि स्कूर्तित-जातिके अनुगमसे ही दोनोंमें स्फूर्ति शब्दका प्रयोग हो सकेगा। 
परंतु वेदान्तमतानुसार व्यक्ति-जातिके स्थानमें व्यावृत्त एवं अनुश्बत्त शब्दका प्रयोग 
होता है | तदनुसार यहाँ चित्‌ अनुब्ृत्त है; बुद्धि व्यावइत्त है | तथा च॒ सर्पबुद्धि, 
रज्जुबुद्धियोंकी परस्पर व्यावृत्ति होनेपर भी चित्‌ या स्फूर्ति उभयत्र अनुगत है। 
उसीको कोई जाति कह छेते हैं । गोल्वादिमें भी यही न्याय लागू हो सकता है | 
सत्र अनुगत ब्रह्म ही गोजादि जाति है । व्यावृत्त व्यक्ति मायिक है | इस तरह 
सम्यक) संशय) मिथ्या आदि विभिन्‍न आकारबाडी बुद्धि है । इसी तरह प्रमाता- 
प्रमाणादिका भी भेद है । जैसे घठादिका भेद है, वेंसे ही सम्यकृत्वादि और 
प्रमात्रादिम भी भेद है | परंतु यह भेद कल्पित है । इन्हीं कल्पित भेदोंसे संवित- 
का भेद भी कल्पित होता है । वस्तुतः प्रत्यक्खरूप संवित्‌ खतःसिद्ध है ओर 
एक है | उसीके आधारपर भावाभाव सब व्यवहार चलता है| 


ब्रेष, अनुभव; संवित्‌ आदि शब्दोंसे वही परब्रह्म आत्मा कहा जाता है । 
अनुभवरूप संवित्से ही अहंप्रत्ययकी भी सिद्धि होती है । जो छोग अहंप्रत्ययसे 
आत्मसिद्धि मानते हैं, उनके यहाँ भी अहंप्रत्ययसिद्धिके लिये अनु भवरूप आत्माकी 
अपेक्षा रहेगी ही इस तरह अन्योन्याश्रय दोष होगा । जो अहंधीकोी खप्रकाश 
एवं आत्माको जड कहते हैं, उनका केवल भाषाका ही भेद है । स्वप्रकाशसे ही 
जढ़की सिद्धि होती है | इस सम्बन्धमं उनका तथा वेदान्तीका ऐकमत्य ही है । 
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भुतिके अनुसार अह्न जड़ नहीं है। क्योंकि 'सत्य ज्ञानमनन्‍्तं बह्म' यह श्रुति 
ब्रह्को ज्ञानरुप कहती है | 

यह भी विचारणीय है कि यदि संवित्‌ प्रमेष है; तब ते प्रमेषविषयक प्रमा 
फलरूप संवित्‌ अन्य होनी चाहिये । परंतु दो संवित्‌का उपलम्भ नहीं होता । 
यदि कहा ज्ञाय कि यद्वपि अन्य संवितका उपलम्भ नहीं होता तथापि व्यवहारलिड्रसे 
उसका अनुमान किया जायगा$ तो यह ठीक नहीं; क्योंकि फलरूप संवित्‌ तो स्वप्रकाश 
होती है, फिर उसके अनुमानकी बात कैसे चछ सकती है ! कहा जाता है कि जैसे “अर 
घट: इस व्यवसायज्ञानका प्रकाशक घटज्ञानवानहं? यह अनुवध्यवसायज्ञान 
होता है, वैसे ही आत्मामें भी संबित्‌ एवं तद्‌विषयक संवित्‌ इस तरह दो संवित्‌ 
मान्य हैं| परंतु यह कहना असज्भत है, क्योंकि यह प्रतीतिसे पराहत है अर्थात्‌ दो 
संवितूकी प्रतीति नहीं होती । जैसे धटादिविधयक संवित्‌ होती है, वैसे 
संविदविधयक संवित्‌की प्रतीति नहीं होती | 

कुछ लोग कहते हैं कि आत्मा द्रव्य एवं बोधस्वरूप है; अतः आत्मा 
द्रव्यह्पसे प्रमेव है और बोधरूपसे प्रमाता | इस तरह एकह्दीमें ग्राह्मता-ग्राइकता 
दोनों ही बन सकती है |? परंतु इत मतमें भी आत्मा अहंधीगम्य नहीं हो सकता | 
यदि द्रव्यांश अहंबुद्धि है, तो अन्योन्याश्रय दोष होगा; क्योंकि जैसे भासमाने ही 
दीप घटादिका प्रकाशक होता है? वैसे ही भासमान ही बुद्धि किसीका साधक हो 
सकती है | अतः उसके प्रकाशके लिये बोध आंबृश्यक होगा । तदर्थ आत्याके 
शाततारूप लिड़से अहंबुद्धिका अनुमान करना पड़ेगा । लिड्जज्ञानमें ज्ञातताविशिष्ट 
आत्माका भी ज्ञान हो जायगा | तथा च आत्माके ज्ञानमें अहंबुद्धि होगी एवं अहंबुद्धिसे 
आत्माका शान होगा | यदि अहंबुद्धि बोघांश ही है; तो अन्तःकरणरूप उपाधिसे 
बोध ही अहंबुद्धि भी है ओर उसीसे सर्वव्यवहार उपपन्न हो सकता है, फिर 
व्यांशका अद्गीकार करना व्यथ है। फिर भी कहा जाता है कि ५्यदि बोध 
स्वप्रकाश ही है, तो वेदान्तोंका क्या प्रयोजन रहेगा ?! परंतु इसका समाधान 
यही है कि उसी बोधका अनुवाद करके उसे ब्रह्मरूप समझाना ही वेदान्तौका 
प्रयोनन है। उस अखण्ड खप्रकाश बोधचसे प्रत्यक्षानुमानागमादि प्रमाण एवं 
जग्मतू। स्वप्न, सुधुत्ति, समाधि; मूरच्छा-अवस्था स्वतः सत्तास्फूर्तिरहित होनेपर 
भी प्रकाशित होते हैं | इसी तरह निखिल प्रपश्न जिस बोधके प्रसादसे सत्ता- 
स्फूर्तिताछा होकर भासमान होता है; जो स्वयं खमहिमस्थ एवं स्वप्रकाश- 
बोध है, वही तल्यात्मा है | जो स्तरयं अन्यार्थ नहीं है और सब कुछ जिसके लिये है, वही 
निरतिशय पर-प्रेमका आस्पद आत्मा एवं आनन्दस्वरूप बोध ही सब कुछ है; अर्थात्‌ सब 
कुछ उसी में अध्यस्त है। भावाभावात्मक सभी पदार्थ जिसका आश्रय करते हैं; प्रमाता, 
प्रमाण, प्रमेथ आदि परस्पर विलक्षण अविद्याकायस्वरूप जगत जिसमें प्रतिभासित 
होता है; वही सर्वविकारशत्य; सर्वसाक्षी अखण्ड बोध त्रह्म है | 
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कहा जा सकता है «निंद्रामें किसी नित्य अनुभवका पता नहों छगता) 
फिर उसे अवस्थात्रय-साक्षी केसे कश जा सकता है ?”” परंतु यह ठीक नहीं है; 
क्योंकि निद्राकाछमें भी सुख; निद्रा, विशेषजश्ञानाभाव, सुखादिके मासक असंकृचित 
बोधका अखिल है ही; अतएब श्रुति कहती है “व हि हष्टुईष्टेविंपरिलोपो 
विद्यते! ( इृहइृ० उ० ४।३। २३ ) । अर्थात्‌ द्रशकी स्वरुपभूता 
नित्य-दृष्टि कमी भी छुप नहीं होती । फिर भी जागरस्वप्ममें प्रकाध्य 
स्‍्फुट होनेसे प्रकाशकत्व स्फुट है, सुप्तिमें स्थूल दृश्य न होनेसे औपाधिक 
साक्षिता स्फुट नहीं होती | वस्तुतः साक्ष्यके सम्बन्धसे ही आत्मामें साक्षिताका 
भी व्यवहार होता है । प्रत्यग्बोधस्वरूप आत्मा तो मनः बुद्धि एबं 
वाकूका भासक होनेसे उनका भी अगोचर ही है। उसीमें कठुत्वादि अविद्या- 
कल्पित है | अविद्या मी बोधसे ही प्रकाशित होती है | अविद्या अनादि होने. 
पर भी ब्रह्माकाखत्तिसे बाधित हो जादी है । जैसे सोराछोकप्रकाशित वृूलूराशि 
सूयंकास्तपर अग्निरुपसे व्यक्त उसी सौरालोकसे दग्घ हो जाती है; वैसे ही अविद्या- 
भासक मान ही ब्रह्माकाखत्तिपर प्रक८ होकर अविद्याका दाहक हो जाता है। 
भले वह बोध देह; बुद्धि, मस्तिष्क आदियें ही प्रतीत हो; फिर भी वह स्वतन्त्र 
है, देहादिका घ॒र्म नहीं है । मले गृह, क्षेत्र आदियमें दिव्य रत्नादि मिलें, फिर 
भी वे गह-क्षेत्रदिके धर्म नहीं हैं। भले ही काष्ठादिमें अग्नि उपलब्ध हो फिर भी 
_अग्नि स्वतन्त्र है; काष्टादिका धर्म नहीं हैः वेसे ही बोध स्वतन्त्र) नित्य एवं 
_ब्मात्मस्वरूप है; वह देहादिका धर्म नहीं है। 

.. अनुभव-विमर्श 

अनुभव यदि दूसरे अनुभवसे अनुभाव्य होगा तो अनवस्थादोष होगा; 
क्योंकि वह जिस अनुभवसे अनुभाव्य होगा; उसे भी किसी अन्य अनुभवसे 
अनुभाव्य होना पड़ेगा । यदि प्रथमानुभवसे द्वितीयका एवं द्वितीयसे प्रथमका 
अनुभव माना जाय तो अम्योन्याश्रयदोष होगा | प्रथमका द्वितीयसे, द्वितीय- 
का तृतीयसे अनुभव मानें, तो अनवथा और यदि प्रथमानुभवका अपनेसे ही 
अनुभव माना जाय तो आत्माश्रय-दोष होगा एवं वही कर्म और वहीं कर्ता होने- 
से कर्म-कर्त विरोध भी होगा | अतएव अनुभबल्व एवं अनुमाव्यत्व दोनोंका 
सामानाधिकरण्य नहीं हो सकता । छोग कहते हैं कि धयदि अननुभाव्यत्वके 
कारण अनुभवका अनुभवत्व सिद्ध किया जायगा, तब तो खपुष्प भी अननुमाव्य 
है, अतः उसमें भी अनुभवत्व ठहरेगा |” परंतु ऐसा कहना ठीक नहीं। जैसे 
गेमें गोत्व, घटमें घटत्व होता है; वैसे ही अनुभवमें अनुमवत्व सिद्ध ही है। 
फिर उसे अननुभाव्यत्वरूप साधनसे सिद्ध क्या करना है १ फिर भी यदि अननु- 
भाव्यत्वरूपसे अनुभवत्त सिद्ध मी करना पड़े तो “सस्वे सत्यनमुभाव्यत्व? अर्थात्‌ 
सत्तविशिष्ट अननुभाव्यत्व मी अनुभवत्वका साधक हेतु माना जाता है। तथा च 
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खपुस्पमें मे ही अननुभाव्यल्ल रहे, परंतु विशेषणभूत सत्य न॑ होनेसे उसमें 
अनुभवत्र नहीं जायगा । अज्ञात घटमें मी अनुभवयोग्यता है ही । अनुभवितु 
योग्य ही अनुभाव्य होता है; अतः उसमें भी अतिव्याप्ति न होगी | 

कुछ लोग कहते हैं कि 'जो वर्तमान दशामें स्वाश्रयके प्रति खसत्तासे 
ही सवविषयक्रा साधन है, वही अनुभूति है ।! परंतु यह कहना ठीक नहीं है; 
क्योंकि विषय-साधनत्व विषय-प्रकाशकत्व ही है | उसका भी अर्थ होगा विषय- 
प्रकाशजनकत्व॒ | विषय-प्रकाश विषयानुभवरूप ही होगा । तथा च निष्कर्ष यह 
निकलेगा कि अनु मव-अनुभत्रका जनक है । यदि इन दोनों अनुभवोंकी एकता 
मान्य है; तव तो आत्माश्रय-दोप होगा । जैसे खयय देवदत्त अपनेसे उत्पन्न 
नहीं हो सकता) वेसे अनुमव मी अपनेसे ही उत्पन्न नहीं हो सकता । यदि 
दोनोंका भेद माना जाय तो द्वितीय अनुमत्रको प्रथमानुभवसे जन्य कहना 
पड़ेगा | परंतु प्रथमानुमत्र किससे उत्पन्त होगा ! यदि उसे विषयेन्द्रिय- 
संनिकर्षसे अन्य मानें; तब तो द्वितीय अनुभवकों भी उस संनिकर्षसे जन्य मानमा 
चाहिये | फिर उसे प्रथमानुभवसे जन्य क्‍यों माना जाय ! अतः “अनुभव 
स्वविषय अनुमवकरा जनक है? यह कल्पना व्यर्थ ही है। अनुभव खाश्रयक्े 
प्रति खविषयका प्रकाशक है! इस तरह ध्खाश्रयके प्रति? यह अंश भी व्यर्थ ही 
है; क्योंकि अनुभत्र किसीके आश्रित नहीं रहता । जो कहते हैं कि अनुभव 
आत्माके आश्रित रघता है?, वह भी ठीक नहीं है; क्योंकि अनुभव खय ही तो 
आत्मा है | 

कुछ छोग कहते हैं कि “अनुभविता ही आत्मा है; अनुभत्र नहीं? पर 
यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि अनुभव ही अनुभवरिता भी है । जैसे प्रकाशखंरूप 
सविता ही प्रकाशक भी कहा जा सकता है) वैसे ही अनु भवखरूप आत्मा ही 
अनुभविता भी कहा जा सकता है | कहा जाता है कि ८संकोचविकासशाली 
धर्मभूत नित्यद्रव्य आत्मखर्पसे भिन्न ही ज्ञान है ।! परंतु संकोचविकास साव- 
यव पदार्थंक्रा ही घर्म होता है | जो त्रिकारी है; वह निल्यद्रब्य नहीं हो सकता । 
फिर इस पक्षमें यदि घर्मभूत ज्ञानद्रव्य खसत्तासे ही ख्वविषयका प्रकाशक होता 
है, तो इसी तरह ज्ञानखरूप आत्मा भी खतत्तासे विषयप्रकाशक हो ही सकता है | 
वस्तुतस्तु शुद्ध बोध ब्ह्मख्रूप ही है; अतएव वह निर्ध्मक ही है | अतएव 
उसमें अनुभव, वोधल्वादि घर्मकी कब्पना व्यर्थ है | “अनुभवका लक्षण क्या 
है! इस प्रशनका उत्तर यही है कि अनुभवका खरूप लक्षण अनुभव ही है | यदि 
अनुमवका मी अन्य खरूप हो, तब तो. उस खरूपका भी कोई अन्य सखरूप 
होगा एवं उस स्वरूपका भी अन्य स्वरूप होगा; फिर अनवश्थाप्रसक़् अनिवार्य 
होगा | तटस्थ लक्षण अनुभवका वही है, जो ब्रह्मका है--“यतो वा इमानि भूतानि 
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जायन्ते; येन जातानि जीवन्ति, यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति तदूब॒ह्मः ( तैक्ति० उप० ४ । 
१ ) अर्थात्‌ जिससे समस्त भूत उत्पन्त हेते हैं; जिसमें जीवित रहते हैं 
और जिसमें बिलीन होते हैं, वही ब्रह्म है। 

कहा जाता है कवि 'अनुमव यदि परप्रकाश्य होगा; तो अनवस्थादि 
दोष होंगे, अतः उसे स्वयंप्रकाश कहना पड़ेगा | इस टरह स्वयंप्रकाशत् धर्म 
उसमें रह सक्रता है; फिर उसे निर्धमक केसे कहा जा सकता है !? पर यह 
कहना ठीक नहीं; क्योंकि यद्यपि ब्रह्ममें व्यावहारिक संघमकत्व है; तथा पार- 
मार्थिक धर्म उसमें कोई नहीं है, क्योंकि वह सजातीय-विजातीय-स्वगत स्बंविध 
भेदशून्य है। कहा जाता है कि “्अनन्यावरमास्यलविशिष्ट स्वेतरसर्वावभासकत्व 
ही स्वयंप्रकाशत्व है| अनुभवके सर्वावभासक होनेका अर्थ है सर्वावभास या सर्वालि- 
भवजनक होना |? परंतु यह कहना भी ठीक नहीं है | वस्तुतः निर्विकल्पक 
शान चैतन्य शब्दसे कहा जाता है ओर सविकव्पक शान वृत्तिशब्दवाब्य है। इस 
इष्टिसे सविकल्पक शांनकी उत्पलि निर्विकष्षक शानसे हो सकती है। यहाँ भी प्रश्न 
होता है कि “बृत्तिज्ञान क्या है ! इतति चेतन्य या अन्य कुछ !? पहला पक्ष इस- 
लिये ठीक नहीं कि बूत्ति स्वयं जड है; वह विषयावभासक नहीं हो सकती। शाम 
भासक होता है || भान ही शान है। जडबृत्ति तो स्वकालमें भी भानरूप नहीं 
बन सकती । दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं; क्योंकि चेतन्यकों तो बृत्तिशानका जनक 
ऊपर कहा गया है | ऊिर वही जन्य केसे होगा? तीसरा पक्ष भी सन्नत नहीं 
है। बृत्ति एवं चेतन्यसे मिन्‍म शानरूप कोई वस्तु प्रसिद्ध नहीं है | उपयुक्त प्रइंन- 
का सर्माधान यह है कि द्ृत्तिप्रतिफलित चेतन्य ही बृत्तितान है। वही चेतन्य 
विषययैंतन्यसे अभिन्‍्न होकर प्रत्यक्ष होता है। इसीलिये केवछ चेतन्य एवं केवल 
ब्ृत्तिसे वह वृत्तिशान अन्‍य ही है। एक ही ज्ञानमें उपाधिभेदसे जन्यजनकमाब 
हो सकता है। अथवा अनुभव “स्वेतर सर्वावभासक है? इसका अर्थ यह है कि 
स्वेतर सभी विषयोंगें “भातिः ( प्रतीत होता है ) इत्याकारक प्रतीतिविषयताका 
जनक है | प्मातिः इस प्रतीतिकी विषयता ही स्वावभास्यता हैं। चिदामासरूप 
फलकी व्यात्ति हुए बिना कोई भी जड़ वस्तु 'भाति? इस प्रतीतिका विषय नहीं 
हो सकती । एतावता स्वतः सबंदा स्वका अवभासन करता हुआ भी वृत्ति- 
प्रतिबिम्बित चेतन्यके द्वारा सभी वस्तुओंमें “भाति! ( भासमान है ) इस प्रतीति- 
की विषयता होती है । 


कहा जा सकता है कि 'भाति यह प्रतीति ही तो अनु भव है; इससे अतिरिक्त अनुभव 
कुछ नहीं है।” परंतु यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि प्रतीतिसे अतिरिक्त अनुभव है | 
चक्षुसे घटका साक्षात्कार करके पुरुष निश्चय करता है कि घट है ओर भासमान 
है| इस तरह घटसाक्षात्कारहूप अनुभवसे भिन्‍न द्वी अनुभवजन्य प्रतीति होती है | 
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फिर मी “भातिः इस प्रतीतिसे भिन्‍न अनुभव क्या है ! इस प्रश्नका उत्तर वस्तुतः 
दुर्बंच ही है। यद्यपि कहा जाता है कि “निर्विकल्पक अनुभव ही दुर्बंच होता 
है; सविकल्पक अनुभव तो सुबच ही होता है।” तो मी यह ठीक नहीं) क्योंकि 
सबिकत्पक अनुभवकी भी वही दशा होती है। हाँ, भेद यह है कि निर्विकल्पक 
अनुभवका विषय दुर्बंच है; सविकल्पक अनुभवविषय मुवच होता है । खय॑ 
अनुमव तो दोनों ही दुबंच ही होते हैं। विषयभेदके कारण वही अनुभवका 
सविकल्प-निर्विकल्परूप द्वेविध्य भी होता है। सखतः तो अनुभव एक ही होता 
है। वह अनन्यावभास्य होकर स्वेतर सर्वका भासक होता है | यही उसका 
लक्षण है| यद्यपि यहाँ मी बहुत से विकल्प उठते हैं, जैसे अनुभवका घटाव मासकत्व 
क्या है! घट इत्याकारक प्रतीतिकी जनकता अथवा घट इस प्रतीतिविषयताकी 
जनकता अथवा घटाकारानुभवजनकत्व अथवा घटानुभवविषयत्वजनकत्व ! 
अनुभव ओर प्रतीति यदि एक ही हैं, तो अनुमव अनुभवका जनक केसे 
हो सकेगा ! क्योंकि अमेदमें कार्यकारण भाव नहीं होता । दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं 
है, क्योंकि घट तो सर्वदा विषय ही होता है; अतः उतमें विषयता सदा ही 
रहती है। फिर उसमें कादाचित्क जन्यता ओर अनुमव्में जनकता केसे सम्भव 
होगी! इस तरह अन्य पक्ष भी असक्ञत ही हैं । 
इस सम्बन्धमें अध्यात्मवादियोंका समाधान स्पष्ट है । प्रतीतिशब्द- 
प्रयोगलक्षण व्यवहार है | अनुभव उससे मिन्‍न उसका जनक है ) इस तरह 
प्रतीति और अनुभवमें भेद होता है। यद्यपि स्वानुभवसमयर्में शब्दप्रयोग नहीं 
होता; : परोपदेशसमयमें ही शब्दप्रयोग होता है। तथापि स्वानुभव-समयमें भी 
सूक्ष्म मानसिक शब्दप्रयोग होता ही है| इस तरह प्रतीतिजनकता अनुभवमें सड्भत 
है ही | इसी तरह अनुभूत घट ही “घट” इस व्यवहारका विषय होता है । अतः 
अनुभव ही घटकी व्यवह्रविधयताका जनक है | यदि घटका अनुभव न हो 
तो घटमें व्यवहारविषयता ही नहीं बन सकती | तीसेरे पक्षमें भी कोई बाधा नहीं; 
क्योंकि केवल अनुभव घटानुभवका जनक हो ही सकता है। जेसे केवल प्रकाश 
धटप्रकाशका जनक कहा जा सकता है, वेसे ही यहाँ भी व्यवहार हो सकता है | 
निरुषाधिक अनुभव सोपाधिक अनुभवका जनक है। इस तरह घटरूप उपाधि- 
के द्वारा कायंकारणमाव होता है। अतएव चोथा पक्ष भी ठीक ही है । मले ही 
धट सवबंदा ही सामान्यानुभवका विषय हो; तथापि विशेषानुभवविषयता सदा 
नहीं रहती । किंतु चक्षु एवं घटका संयोग होनेसे ही घट विशेषानुभवका विषय 
होता है । इस तरह घटानुभवविषयत्वजनकता मी अनुभवकी घटावभासकता हो 
ही सकती है | 
. फिर प्रइन होता है कि “वह सामास्यानुभव साक्षिचेतन्यरूप हैं अथका 
लाक्ष्याकार-वृत्तिशानहूप !” कहां जा सकता है कि ध्साक्ष्याकार-ूत्ति होनेपर 
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साक्षीका साक्षात्कार समझा जायगा और फिर तो सभीको मुक्त ही होना चाहिये । 
परंतु यह ठीक नहीं है; कारण कि प्रमाणजन्य साक्षात्काखत्तिसे साक्षीके आवरक 
अज्ञानकी निवृत्तिके ब्रिना साक्षात्कार नहीं होता | इसपर भी विचार चलता है 
कि ध्साक्षीका साक्षात्कार क्‍या हो सकता है? क्‍योंकि अनुभवका अनुभव क्‍या 
होगा ? परंतु इसका भी समाधान यही है कि साक्षीसे भिन्‍न देतका अनुमव 
न होना ही साक्षीका साक्षात्तार है | कहा जा सकता है कि “इस तरह तो 
द्वेतानुभवाभाव ही साक्षीका अनुभव हुआ !? परंतु यह ठीक नहीं; क्योंकि 
अनुभव नित्य है। फिर वह अभावका प्रतियोगी केसे बन सकता है ? अतः 
विशेष अनुभवका अभाव ही सामान्यानुभव है | विशेषानुभव तो चक्षुघट- 
संयोग आदिसे उत्पन्न होता है, अतः उसका अभाव हो सकता है। विशेषानुभव- 
दशामें भी यद्यपि सामान्यानुभब रहता है, तथापि वह असत्‌-जैसा ही रहता 
है, किंतु विशेषानुभवाभावदशामें सामान्यानुभव सत्ताप्रकर्षको थ्राप्त हो जाता है | 
इसीलिये विशेषानुभवाभाव सामान्यानुभवरूप साक्षीका साक्षात्कार है 


. कहा जाता है कि “विशेषानुभवाभावदशामें अजशानका ही अनुभव 
होता है; साक्षीका नहीं |? परंतु यह भी ठीक नहीं। क्योंकि साक्षीके 
आवरंक अज्ञानका अनुभव ही साक्षीके अनुभवरूपसे व्यवहत होता है। 
अज्ञानावच्छिनन साक्षीका अनुमव ही सामान्यानुभव है | कहा जाता है कि 
यद्यपि सोपाधिक साक्षीका अनुभंव हो सकता है। क्योंकि वह अनुभाव्य 
होता है | परंतु केवल साक्षीका अनुभव केसे हो सकेगा ! केवल शाक्षी' 
हो अनुभव है; यह भी नहीं कहा जा सकता |? परंतु यह कथन ठीक नहीं है; 
क्योंकि जबतक अविद्या रहती है; तबतक साक्षी केवल रह ही नहीं सकता | 
अविद्या उपाधिके द्वारा साक्षीकी सोपाधिकता बनी रहती है। यह भी कहा 
जाता है कि फिर तो समाधिमें भी अजशञान रहता है; अतः वहाँ भी साक्षीका 
स्फुरण कैसे होगा !? पर यह भी ठीक नहीं) क्योंकि यदि समाधिमें साक्षी 
केवल ही है, उपाधिशून्य है; तब तो अवश्य समाधिमें साक्षीका अनुभव नहीं हो 
सकता; क्योंकि साक्षीका अनुभव करनेके लिये वहाँ कोई प्रमाता ही नहीं होता । 
किंतु उस समय केवल साक्षी ही रहता है। इसीलिये उस समय मैं साक्षीको 
देख रहा हूँ? ऐसी प्रतीति नहीं होती | अतः अज्ञान एवं अज्ञानकार्य जिस किसी 
विशेषके अनुभवका अभाव दी साक्षीका साक्षात्कार हैं | कहा जा सकता है 
कि “अभाव साक्षात्काररूप केंसे हो सकता है ?? पर यह ठीक नहीं, क्योंकि 
अभाव खयं अधिकरणरूप ही द्वाता ६ । अत्तः विशेषानुमवामभावाधिकरण साक्षी ही 
शकीका साधारक्रार हू 
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विशेषका अध्यात सामान्यमें ही होता है। अध्यासाभाव अधिष्ठानसे अनति- 
रिक्त अधिष्ठानरप ही होता है | विशेषानुभवाभावरूप साक्षीका साक्षात्कार उपपन्न 
हो सकता है। अथवा यह भी कहा जा सकता है कि 'साक्षीका ही परिशेष रहना 
साक्षीका अनुभव है ओर सर्वह्नतकी अप्रतीति होनेपर ही वह होता है|? यह भी 
कहा जा सकता है कि ध्साक्षिखरूप ही साक्षीका साक्षात्कार है। जैसे राहुका शिर, 
आत्माका चेतन्य, सूयका प्रकाश आदि स्थानोंमें अमेदमें भी भेद-व्यवह्वर होता 
है, वैसे ही यहाँ भी समझना चाहिये | इस तरह प्रत्यगमिन्न स्वयंप्रकाश ब्रह्म ही 
नित्य अनुभव है |! 

कुछ लोग कहते हैं कि :अनुभवका प्रागभाव अनुभवसे ही णहीत होता 
है, अतः अनुभवको नित्य नहीं कहा जा सकता |? परंतु यह कहना ठीक 
नहीं; क्योंकि फिर प्रश्त होगा कि धजिस किसी वस्तुका जिस किसीसे गणह्यमाण 
प्रागभाव होता है अथवा अग्ृह्यममाण भी प्रागमाव होता है ?”? दुसरा पक्ष 
तो स्बंथा असक्गत है, क्‍योंकि इस तरह तो प्रमाणके बिना ही किसी 
बस्तुका अस्तित्व सिद्ध हो सकेगा । पहला पक्ष भी ठीक नहीं दे। क्योंकि 
यहाँ विचारणीय यह है कि अनुभवका प्रागभाव अपनेसे ही ग्राह्य है या अन्यसे ! 
पहली बात ठीक नहीं। क्योंकि पुत्रका प्रागभाव पितासे ग्रह्ममाण होता है खय॑ 
पुत्र अपना प्रागमाव अहण नहीं कर सकता । इसी तरह अनुमव खयं अपना 
प्रागभाव ग्रहण नहीं कर सकता। यदि अपने प्रागभाव-ग्रहणके समय अनुभव 
रहता है; तो उसका प्रागमाव केसे कहा जा सकता है? यदि खयं नहीं है, तो 
प्रांगभावकरा अहण किस तरह होगा ? खप्नागमाव अन्यसे णहीत होना तो ठीक हैं, 
परंतु प्रकृतमें तो अनुभवसे मिन्‍न सब जंड ही है। फिर जडसे अनुभव-प्रागभाव 
क्रित तरह यहीत हो सकेगा ? “अनुभवका प्रागभाव आत्मासे गह्दीत होगा! यह भी 
नहीं कहा जा सकता; क्योंकि आत्मा ही तो अनुभव है । 

कहा जाता है कि (अनुभवके प्रागमावकों अनुभव ग्रहण नहीं करता यह 
आपने कहीं देखा है या नहीं !? पहला पक्ष ठीक नहीं है; क्योंकि उसी आपके 
दर्शनसे अनुभवका प्रागभाव सिद्ध हो जायगा। अनुमवका अपने प्रागभावको 
ग्रहण न करना भी अनुभवका प्रागभाव ही है। उसका दर्शन आपको है ही । 
दूसरा पक्ष भी इसलिये ठीक नहीं 'है कि यदि आपने यह देखा ही नहीं, तो केसे 

हू सकते हैं कि “भनुभव अपने प्रागभावको ग्रहण नहीं करता ९? यदि अद्ृष्ट 

भी ग्राह्म हो; तब तो शशश्द्ग भी ग्राह्म हो सकेगा |? परंतु इस कथनमें कुछ 
सार नहीं है, क्योंकि पुत्रका प्रागभाव पुत्र खबं ग्रहण नहीं करता | “यह मैंने देखा 
है! इससे खप्रागमाव अपनेसे णह्दीत नहीं होता, यह व्याप्तिशान होता है | इसी 
आधारपर यह कहना सड्भत है कि “अनुभव-प्रागभावक्रों अनुभव नहीं ग्रहण कर 
सकता | 


माकसे ओर ज्ञाने ६५७ 


कहा जाता है कि 'भछे ही पुत्र-प्रागभावकों पुत्र अहण न करे) पर क्‍या 
एताबता पुत्र प्रागमाव सिद्ध नहीं होता ! उसी तरह भले ही अनुभत्र स्वप्रागभाव 
ण॒ ने करें तथापि उसके प्रागभावकी अतिद्धि नहीं कही जा सकती |? पर यह 
भी कहना ठोक नहीं है; क्योंकि इशन्तमें तो पुत्र-प्रागभातक्नो पिता अहण 
करता है, अतः वहाँ पुत्रय्रागमाव सिद्ध होता है । परंतु अनुभव- 
प्रागभावकों कोई भी नहीं ग्रहण करता+ अतः उसकी सिद्धि नहीं हो सकती । 
कहा जाता है कि पुत्र भी अपने प्रागमावकों अनुमानसे जान सकता है; जेसे 
कि 'उत्पत्तिके पहले में नहीं था; क्योंकि उत्पत्तिके पहले घटका अस्त देखा 
जाता है |? परंतु यह भी कथन सक्ञत नहीं है; क्‍योंकि खप्रागभाव खप्रत्यक्षका 
विषय नहीं होता; यही उपयुक्त कथनका आशय है। एतावता खानुमानकी 
विषयता खप्नागमावमें हो भी तो कोई आपत्ति नहीं | जो छोग कहते हैं कि भफरिर 
तो इसी तरह अनुभव भी अनुमानके द्वारा खप्रागमावको जान सकता है ।? परंठु 
यह भी ठीक नहीं; क्योंकि अनुमव खसत्तासे ही खविषयका प्रकाशक होता है; 
यही अनुभत्रत्ादियोंकी धारणा है । फिर अनुमव यदि अनुमानरूप अम्य व्यापारसे 
खविषयको प्रकाशित करेगा तो सिद्धान्त-विरोध होगा। ऐसा होनेमें अनुभषमें 
खयंप्रकाशता भी नहीं सिद्ध होगी । 


कुछ छोग कहते हैं कि अनुभव अतीत वस्तुको भी प्रकाशित करता है 
इसीलिये योगियोंको अतीत बस्तुका भी प्रत्यक्ष होता है | इसी तरह अतीत प्राग 
भावकों भी अनुभव ग्रहण कर सकता है |? पर यह ठीक नहीं है; क्योंकि हमारा 
यह कहना नहीं है कि अनुभवर्में बतमान वस्तु ही विषय होती है, किंतु 
योगीको या सर्वज्ञ ईश्वरको त्रैंक़ालिक वस्तुओंका प्रत्यक्ष हो सकता है। अवभव- 
प्रागभाव अनुभवका विषय नहीं होता; यही कहना है | फिर भी शह्ढझा ्वोती है कि 
“गुरूपदेशके पहले मुझे इस छोकार्थका ज्ञान नहीं था?। इस प्रकारके अनुभवमें 
अनुमवका प्रागमाव विषय होता ही है।! पर यह भी ठीक नहीं; क्योंकि यहाँ 
छोकार्थशानका ग्रागमाव खछोकार्थशानका विषय नहीं हैं। किंतु यह 
प्रागभाव अन्य श्ञानका ही विषय है। इस तरह शानान्तरके द्वारा ही लोकाथशान 
का प्रागमाव सिद्ध होता है | एतावता अनुभव-प्रागभाव किसी भी शानसे सिद्ध 
नहीं होता | हाँ; इत्तिज्ञानका तो प्राममाव एवं प्रध्यंसाभाव चैतन्यसे णहीत होता 
हैं। अतः वृत्तिजशञानका प्रागभावादि हो सकता ह। परंतु चैतन्यका प्रागभाव 
चैतन्यसे व्याघातदोषके कारण य्द्दीत नहीं होता । 


यदि कहा जाय कि (एक चैतन्यका प्रागभाव अन्य चेतन्यते एहीत ही; ती 
१६ भी ठीक नहीं; क्योंकि अन्य चेतम्य है ही नहीं | चेतन्य चेत॑न्थ सब एक ही 
हैं, आकाशवत्‌ उसके भेदमें कोई प्रमाण नहीं है। जैसे पुत्र यद समझता है कि 
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मैं उ्तत्तिके पहले नहीं था; वैसे चैतन्य यह अनुभव नहीं करता कि में उत्पत्तिके 
पहले नहीं था। अतः उसकी उल्नत्ति एवं प्रागभाव केथमपि ग्हीत नहीं होते । 
फिर भी कह जाता है कि “मैं नहीं था? इस तरह आत्मा अपने प्रागमावका अनुभव 
करता है और यदि आत्मा अनुभवरूप ही है तब तो उसका प्रागभाव सिद्ध हो 
गया. | पर यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि देहतादात्म्य ( अमेंद ) के अध्याससे 
देह-परांगभावको ही आत्मप्रोगभांव श्रान्तिवश समझ लिया जाता है। बस्तुतः आत्मंप्रेग- 
भाव अनुयूत नहीं होता | कह जाता है कि «मैं सर्वदा रह्य हूँ? इस प्रकार भी अनुभव नहीं 
ज्ञानता |? परंतु यह ठीक नहीं है, क्योंकि अनुभवस्वरूप विद्वान्‌ आत्मा अवश्य 
अनुभव करता है कि में सबंदा रहा हूँ | फिर भी कहा जाता है कि “सुष्टिके पहले 
जीव आदि नहीं थे; केवलछ ईश्वर था| “भागवत? का कहना है--“अहमेवासस्ेवाग्रे 
नांन्यचत्सद्सत्परस! ( २। ५। ३२) अर्थात्‌ सष्टिके पहले मैं ही था; अन्य सत्‌; असत्‌ 
कुछ भी न था। पर यह कहना भी ठीक नहीं है; क्योंकि सिद्धान्तमें जीव-ईश्वरकी एकता 
ही है; अतः ईश्वरकी नित्यतासे तदमिन्न जीवकी भी नित्यता सिद्ध हो जाती है । 
इसीलिये “भजो नित्यः शाश्रतोइयमं? ( कठोप० १ । २ । १८) इत्यादि श्रुतियोंसे 
जीवात्माकी नित्यताका प्रतिपादन होता है | इस तरह अनुभव ही प्रत्यक्‌ ब्रह्म है; उसका 
प्रागपावादि सिद्ध नहीं होता | यह खयंप्रकाशस्व, नित्यत्वादि अजन्य नित्यशानका 
ही है | वृत्तिरूप इन्द्रिय-संनिकर्षादिजन्य शानके सम्बन्धमें यह बात नहीं है | 


: 'कुछ छोग कहते हैं कि “जैसे प्रथ्वी नित्य है। फिर उसके अवख्थाविशेष 
धरटांदि अनित्य हैं) वेसे ही - शानद्रव्यके नित्य होनेपर भी उसके अवस्थाविशेष 
ध्यृतिस्वादि अनित्य होंगे |” पर यह कहना भी ठीक नहीं) कारण नित्य 
बस्तुमें अवस्था नहीं होती | सिद्धान्ततः पृथ्वी आदि भी अनित्य ही हैं। अनित्य 
क्षीगदि द्रव्यकी ही क्षीरत्व, दचित्वादि अवश्थाएँ होती हैं, नित्य शानकी कोई 
अवस्था वास्तविक नहीं होती | अवस्था खयं विकार है। विकारी वस्तु अनित्य 
ही होती है। कहा जाता है कि 'जैसे वेदान्ती घटावच्छिन्न चैतन्यकों अनित्य मानता 
है, फिर भी उसे शुद्ध चेंतन्य नित्य मान्य है [? पर यह ठीक नहीं है; क्योंकि वहाँ 
भी चैतन्य नित्य ही है, किंतु घटकी अनित्यतासे तदव्छिन्न चेतन्यमें अनित्यताका 
व्यवहार होता है | यदि उसी तरह ज्ञानकी नित्यता एबं स्मृति, प्रमा आादिकी 
अनित्यता जडवादीको भी मान्य हो) तब तो ठीक ही है। 

कुछ लोग कहते हैँ कि “खयंप्रकाशत्व, नित्यत्वका सामानाधिकरण्य नहीं 
होता | खयंप्रकाश भी दीपादि अनित्य होता है | आकाश, काछादि खर्यप्रकाश न 
होनेपर भी नित्य होते हैं|! परंतु यह कथन ठीक नहीं है; क्योंकि जो खब 
प्रकाश नहीं; वह खतःसिद्ध भी नहीं होता | जो खतःसिद्ध नहीं हैं, बह नित्य 
भी नहीं होता | काछ, आकाश आदि भी अनित्य ही हैं | दीपादिकी ख्वथ्थ- 
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प्रकाशता सापेक्ष ही है । अतएवं उसे भी अपने प्रकाशके लिये दीपान्तरकी अपेक्षा 
न होते हुए, भी चक्ु; मन एवं चेतन्यकी अपेक्षा है ही | जो छोग योग्यामुपलब्धि- 
के बलपर ज्ञनग्रागमाव सिद्ध करना चाहते हैं; वे भी श्रान्त ही हैं; क्योंकि अनु 
पल्ब्धि-उपलब्धिका अभाव ही है | उपलब्धि अनुभव ह्वी है | तथा च निष्कर्ष यह 
निकछा कि अनुभवामावसे ही अनुभवक्का प्रागमाव सिद्ध होता है | यहाँ विचारणीय 
कि दोनों अनुभवों एवं दोनों अभावोंका यदि अभेद है तब तो आत्माश्रय 
घ होगा; अतः उसी अनुमवाभावसे अनुभव-प्रागभाव नहीं गहीत हो सकता । 
यदि दोनोंका भेद है, तो प्रश्न होगा कि “अनुभवाभाव किससे ग्रहदीत होगा ?! 
यदि दूसरे अनुभवसे; तब तो अन्योन्याश्रय-दोष होगा । 
कहा जाता है कि ध्यदि यहाँ घट होता तो उपलब्ध होता, घट नहीं उपलब्ध 
होता, अतः वह नहीं है। इसी प्रकार इस समय यदि अनुभव होता; तो बह 
उपलब्ध होता; अनुमव उरलब्ध नहीं होता, अतः अनुभव नहीं है| इस 
तरह अनुभवाभाव सिद्ध होगा |? परंतु यह कहना ठीक नहीं क्योंकि यदि अनु भव 
उपल्म्य या भास्य हो तभी इस प्रकार अभावसिद्धि हो सकती है | यदि अनुभव 
रहता हुआ भी वेद्य नहीं होता; खप्रकाश होनेसे अनुभवान्तरका गोचर नहीं होता 
तो इस प्रक्ारकी अनुपछब्घिसे अभाव केसे सिद्ध हो सकता है ! घटका उपलब्धा 
आत्मा होता है। परंतु अनुभवका कोई भी उपलब्धा नहीं होता। आत्मा तो 
खय॑ अनुभवरूप ही है। प्रमाता भी अनुभवका ही सोपाधिक रूप है; अतः 
अनुपलब्धिप्रमाणसे अनुभवामावका बोध नहीं हो सकता । 
कुछ लोग यह भी आपत्ति उपखित करते हैं कि “प्रत्यक्ष शान ख़सताकाहूमें 
विद्यमान ही खविषय घटादिका साधक होता है; धादिकी सर्वद्ध तत्ताका बोध 
नहीं कराता | इसीलिये पूर्व एवं उत्तर कालमें घटादिकी सत्ता प्रतीत नहीं होती | 
प्रत्यक्ष-झानरूप संवेदन कालपरिच्छिन्नरूपसे प्रतीत होता है। इसीलिये बढ भी 
कालपरिच्छिन्नरूपसे प्रतीत होता है | यदि घटादिविष्रयक संवेदन खय॑ कालछानव- 
जिछन्न होकर प्रतीत हो; तब तो वेदनाविषय घटादिकों भी काहानवच्छिन्नरुपसे 
ही प्रतीत होना चाहिये ओर फिर इस तरह घढादि भी नित्य ठहरेगा | 
परंतु यह आपत्ति निःसार हैं; क्‍योंकि यदि घटादि विषयके परिच्छिन्न होनेसे 
तद्विषयक प्रत्यक्ष-शझान भी परिच्छिन्न कह्य जायगा; तब तो यह भी कहना होगा कि 
ईश्वर एवं आत्मा आदि विषयके नित्य होनेसे तद्विषयक प्रत्यक्ष-ज्ञानकी भी नित्यता 
होनी चाहिये | यह भी नहीं कहा जा सकता कि “जब घटादि प्रत्यक्षथल्में प्रत्यक्ष 
की अनित्यता दृष्ट है; तब तदनुमार ही ईश्वर या आत्मादिस्थलमें भी प्रत्यक्ष- 
को अनित्य ही मानना ठीक है|? परंवु यह भी तो कहा ज्ञा सकता है कि 
(ईश्वरात्मखलमें शानकी नित्यता देखकर घढादिखलमें भी झ्ञाव नित्य ही है।! 
फिर श्ढा होती है कि (संवेदनके नित्य होनेसे संवेदनविषय घठादिको भी निश्य होना! 
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चाहिये |! परंतु वह ठीक नहीं है क्योंकि यहाँ भी यही कहा भा सकता है कि 
संबेदनके अनित्य होनेसे अह्म आदि भी अनित्य क्‍यों न हाँ? अतः खबिषयके 
नित्यल एवं अनिल्वत्वसे प्रत्यक्षका नित्यत्व वा अनित्यत्व नहीं कश जा सकता । 
घटसंवेदनके क्षणिक या त्रिचतु:क्षणख्थायी होनेपर भी तद्विष्रय घटादिकों महीनों एबं 
वर्षोतक सिर देखा ही जाता है| अतः घटादिको संवेदनके समकालिक नहीं कहा 
जा सकता | यदि घटसंवेदनके असमकाछ हो सकता के तो संवेदन भी घटके 
असमकालछ हो ही सकता है। फिर तो संवेदनके नित्य होनेपर भी घठादिकी 
नित्यताका कोई प्रसद़ नहीं आता | 


यह भी विचारणीय है कि ध्संवेदन अपने पूर्वोच्तरकारमें घठामावका 
बोधन करता है अथवा घटका पूर्वोच्तकाल घटामावका बोधन करता 
है |? पहछा पक्ष ठीक नहीं है; क्योंकि संवेदनके पूर्वोत्तरकाछमें घटका सत्य 
रहता ही है | व्यावहारिक घटकी अज्ञात सत्ता भी मान्य है ही। सामान्यतया 
कोई भी यह नहीं समझता कि “इसी समय मुझे घटशान हुआ, अमी ही घठ भी 
हुआ) पूर्वोत्तरकाढमें घट नहीं था |? अद्वैतीका जो कहना है कि “जब घद- 
प्रतीत होती है; तभी घट है | घठप्रतीति नहीं तो घट मी नहीं ।? उसका आशय 
केवल इतना ही है कि प्रतोतिमें घट अध्यत्त होता हैं; अतः प्रतीतिसे अतिरिक्त 
धटकी सत्ता नहीं होती ओर दृष्टिखश्विदकी व्यवस्था अत्युत्च अधिकारियोंके लिये 
ही है। इच्द्रियार्थ-संनिकर्षजन्य घटादिशञान क्षणिक जिचतुरक्षणस्थायी होता है 
अथवा खबिरोधिद्ृत्वन्तरोपत्तिपर्यन्त स्थायी होता है। अतः उसकी अनिध्यता 
वेदान्तीको भी अभीष्ठ ही है। जो अजन्य शान है, वही नित्य है। कुछ छोग 
कहते हैं कि “अजन्य शान है ही नहीं |? परंतु उन्हें बृत्तिर्प शानकी उत्पत्तिसे ही 
तदुपाधिकशञानकी जन्यताकी श्रान्ति होती है । वृत्तिप्रतिबिम्बित चेंतन्यरूप 
शान तो अजन्य ही है। उसकी जन्यतामें कोई प्रमाण नहीं है। वृत्ति एवं चैतन्यका 
बिवेचन अतिदुष्कर है। जैसे मिले हुए, क्षीर-नीरका विवेचन हंस ही कर सकता हैं; 
बैसे ही वृत्ति एवं चैतन्यका विवेचन अमन्तर्मुंख परमहंस ही कर सकता है । 
जो कहते हैं कि ्संविद्की अपेक्षासे ही विषयकी अतीतता एवं अनागतता 
होती हैं; उन्हें यह भी बतलाना चाहिये कि फिर संबिदकी अतीतता आदि किसकी 
अपेक्षासे होगी ! यदि संविदृका अतीततानागतत्व खापेक्षासे ही मान्य है; तब तो 
विषयक्ा भी अतीतत्वादि खापेक्षें ही हो सकेगा । फिर संविदृकी अपेक्षा क्यों 
शेगी ! यदि संविदूकी अतीतता; अनागतता विषयकी अपेक्षासरे मानी जाय) तब 
थो अन्योन्याअय-दोष अनिवार्य होगा | एक संविदूका अतीतत्वादि अभय संविदृकी 
अपेक्षा मान्य हो, तब तो उठ संविदूकी अतीतता आदिमें अन्य संविदकी अपश्षा 
होंगी; उसको थख्य संविदृकी अपेधषा होगी; इस तरह अनवख्था-प्यक्ष होगा | 
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अंत; कालकी अपेक्षा ही विषयकी अतीतता आदिका हीना उचित हद | वतमान- 
कालावब्छिन्न घट वर्तमान है; अतीतकाछावच्छिन्न घट अतीत होगा । आगाभि: 
कालावच्छिन्न घट अनागत कहलाता है। 


कहा जा सकता है कि “काल तो नित्य है; फिर उसमें अतीतलवादि-व्यवहार 
कैसे होगा !? परंतु यह ठीक नहीं है । दिन-मासादिलक्षण कालमें अतीतलादि 
इृष्ट ही है। “संबिद्‌की अपेक्षासे काले अतीतत्वादि माना जायः यह मी ठीक 
नहीं; क्योंकि वश्तुतः कालकी अपेक्षासे द्वी संविद्में अतीतत्वादिका व्यवहार होता 
है। “इस समय घटलज्ञान वर्तमान है, पूर्वक्षणमें घटज्ञान वर्तमान था; उत्तरक्षणमें 
ब्रृठशान होगा? इस व्यवह्यरसे संबिद््मे कालावच्छिन्नताकी प्रतीति होती है । यह 
भी कहा जाता है कि 'संविद्से ही काका अतीतत्वादि विदित होता है ।? परंतु 
इसमें किसीकी विवाद ही नहीं है। संबिद्स कालका वेदन होनेमें कोई आपत्ति 
नहीं | आणत्ति तो है घटसंविद्से कालवेदनमें । संविद्से भिन्न सभी वस्तुएँ संविद्के 
अधीन ही खितिवाली हैं | एकमात्र संविद्‌ ही खतःसिद्ध है। 'कालका अतीत- 
स्वादि एवं कालपूवंक विषयका अतीतत्वादि संविद्से ही ज्ञात होता है? इस कर्थनसे 
संविदूका अतीतत्वादि सिद्ध नहीं होता | यह आवश्यक नहीं है कि अतीत संबिद्से 
अतीत विषयका एबं वर्तमान तथा आगामी संविद्से बतमान तथा आगामी विषयका 
ग्रहण हो; क्योंकि संविदवच्छेदक कालके अतीतत्वादिसे ही विषयोका अतीतत्वादि 
सिद्ध हो जाता है । जैसे एतद्दिनसित सूर्यप्रकाशभास्य घट भी पूर्वदिनस्थित 
सूर्य प्रकाशसे ही मास्य होता है; क्योंकि कालके भेदसे सूर्य प्रकाशम भेद नहीं होता | 
इसी तरह एतद्दिनसंविद्भास्य घटादि भी पूर्वेदिनस्थित संविद्से ही भास्य होता है। 
दिनभेदसे संविद्से भेदसिद्ध नहीं हो सकता है | अतः घटबज्ञान तित्व एवं 
खप्रकाश है | उत्का विषयभूत घठादि अनित्य एवं जड है । घटकी 
अनित्यतासे ही ज्ञानमें अनित्यताका व्यवहार होता है । 


कुछ लोग कह्टते हैं कि “'निर्विषय अनुभव ही नहीं होता; क्योंकि उसकी 
उपलब्धि नहीं होती |! परंतु यह ठीक नहीं है; क्योंकि यहाँ विचारणीय यह है 
कि ध्यह निर्विषय संविदूका अनुपल्म्म कहनेबालेको है या अन्यकों !? पहला पक्ष 
ठीक नहीं; क्योंकि जिसको निविधय संविद्का उपलब्भ नहीं है, वह अज्ञानी होनेके 
कारण “नहीं जानता? यही कट्दा जा सकता है। दूसरा पक्ष 'भी ठीक नहीं है; 
क्योंकि दूसरेका हृदय दूसरेको प्रत्यक्ष नहीं द्ोता | “दूसरेकी भी निर्विषय संविद्का 
उपलरम्भ नहीं होता? यह केसे कहा जा सकता है १ यदि कहा जाय कि “निर्विषय 
संविद्‌ सम्भव ही नहीं है? तो इसमें कोई-न-कोई हेतु होना चाहिये. | “अनुपल्- 
भ्यमानत्व हेतु है! यह मी नहीं कहा जा सकता । यह हेतु तो सविषय श्ानमें मी 
अतिव्याप्त है; क्योंकि सविषय ज्ञान भी तो खप्रकाश होनेसे उसमें भी उपलब्धि- 
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विषयतारूप उपल्य्यमानता नहीं है। फिर तो अनुपल्भ्यमानत्वरूप हैतुसे सविषय 
शानका भी अभाव ही सिद्ध हो ज्ञायगा | 'जञानमें शेयत्व नहीं हो सकता” यह कहा 
जा चुका है | “निर्विषय शान नहीं है? यह कथन निरविषयशानामावकों जानकर 
कहा जाता है अथवा बिना उपलम्भके ही ? पहला पक्ष ठीक नहीं; क्योंकि अभाव 
प्रतियोगिपृवंक द्वी होता है | जो घट नहीं जनता; उसे घटाभावका भी शान केसे 
हो सकता है ! जो निविषय-शान नहीं जानता, वह निव्षिय-शनाभाव भी कैसे 
जान सकेगा ! दसरा पक्ष भी ठीक नहीं क्योंकि यदि निर्विषय-शनाभावक्ी 
उपलब्धि नहीं है; तब तो निर्विष्रय-शानकी सिद्धिमें कोई बाधा है ही नहीं | 
फिर भी कह् जाता है कि 'ज्ञायते अनेन घटादिविषयजातमिति ज्ञानम! 
इस व्युपपत्तिसे ज्ञान विषयप्रकाशनखभाववाला ही प्रतीत होता है | विषयप्रकाशक 
दी ज्ञान है। जो विषयप्रकाशक नहीं, वह ज्ञान केसे कहा जा सकता है! बह 
विषयप्रकाशकत्व ही शानका खथम्प्रकाशख भी है । यदि शान निर्विषय होगा, 
तंब तो ख़प्रकाश-ज्ञानत्व ही उसमें नहीं रहेगा |! परंतु यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
यदि विषयप्रकाशकत्व ज्ञानत्व हो, तब तो घटादिप्रकाशक सूर्यादिप्रकाशको भी 
शान नहीं कहना चाहिये; क्योंकि उसीसे घठादिका प्रकाश होता है; अन्धकारस्थ 
प्रट भासित नहीं होता है | यदि सूर्यादिप्रकाशसे अतिव्याप्ति हटानेके लिये विषय- 
शानजनक ज्ञानकों ज्ञान कहा जाय, तो इस वाक्यमें दो ज्ञान शब्द आते हैं। 
दोनोंका अर्थ-मेद है या नहीं ! यदि भेद है तो क्या भेद है ! यदि कहा जाय 
कि “जन्य ज्ञान फल है; जनक ज्ञान उसका करण है; तो भी विचारणीय यह है 
कि फडमूत ज्ञान खप्रकाश है अथवा पर प्रकाश ?? पहला पक्ष ठीक नहीं; 
क्योंकि जो विपयशानका जनक नहीं, वह तो आपके मतमें स्वप्काश हो ही नहीं 
सकता | दूसरा भी पक्ष ठीक नहीं, क्योंकि फलभूतजन्य ज्ञानका प्रकाशक कोई 
है ही नहों | यदि अन्य प्रकाशक ज्ञान माना जाय तब तो अन्यमें होनेवाला 
प्रकृत फलज्ञानप्रकाशकत्व फलज्ञान ज्ञानजनकत्व ही होगा | र्र इस तरह अनवस्था 
प्रसक्त होगी। यदि दोनों ज्ञानशब्दोंका एक ही अर्थ है। तो व्याघातदोष होगा 
अर्थात्‌ वही शञान अपने-आप ही जन्‍्य और अपने-आप ही जनक कैसे होगा ! 
अतः यदि विषयावबोधज्नकत्व ही खप्रकाशत्व कहा जायगा; तो विषयावबोध- 
जनक करणभूत बोध ही खग्रकाश होगा, फलभूत बोध खप्रकाश ही न होगा। 
यदि करणभूतको ही खप्रकाश माना जायगा, तो कर्ता आत्मा भी खप्रकाश सिद्ध 
न हो सकेगा। इसी तरह ब्रह्ममें भी खप्रकाशता न रहेगी, अतः “अनन्याव- 
भारयत्वे सति स्वेतरसवॉबभासकत्व? को ही स्वप्रकाशत्व कहना उचित है| करण- 
शान तो जड होनेसे चेतन्याबमास्य है, अतः वह स्वप्रकाश नहीं कहा जा सकता | 
यह भी कहा जा सकता है कि “अस्तित्वे सत्यनन्यावभास्यत्वः ही 
स्वप्रकाशत्व है अर्थात्‌ जो दूसरोंसे प्रकाशित न होकर भी रबतः सत्तावाल है, वही 
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स्वप्रकाश है। शशश्वज्ञादिकोंकी सत्ता ही नहीं होती, अत; वे अम्यानवभाशस्य 

होनेपर भी स्वयंप्रकाश नहीं कह जाते | व्यावहारिक सत्य अज्ञात जगत्‌ अनन्याव- 

भास्य नहीं होता; वह तो किसी ज्ञानसे भास्य ही होता है; अतः उसमें मी अति- 
व्याप्ति नहीं होगी । वृत्तिजञान भी चेतन्यभास्य है ही । फलशान ही इस प्रकारका 

खप्रकाश है; क्योंकि नित्य चेतन्य ही दइत्तिपर प्रतिफलित होकर फलशान कहा- 
जाता है ) विषयावच्छिन्न चेतन्यके आवरक अज्ञानका निराकरण करना बृत्तिका 
उपयोग है।. जैसे अज्न्य नित्य मोक्षमें फलत्व-व्यवह्ार होता है; वैसे ही अजन्य 

फलशानमें भी फल्त्वव्यवहार हो सकता है । अशात-विषयावच्छिन्न चेतन्य ही 
ज्ञात होकर फल कहलाता है। उसमें जन्यता नहीं है। कहा जा सकता है कि. 
“फिर इस तरह तो ज्ञानमें ज्ञातता मान छी गयी |! परंछु यह ठीक नहीं; 

क्योंकि विषयावच्छिन्न चेतन्य ही ज्ञात होता है; केवल नहीं | केवल तो अनुभवरूप 
होनेसे स्वप्रकाश ही है | विषयगत अवभास्यत्वरूप धर्म विषयावच्छिन्न चेतन्यमें 
आरोपित किया जाता है | कुछ लोग कहते हैं कि 'मले ही फलभूत चेतम्यमें 
उपयुक्त ढंगकी स्वप्रकाशता रहे; परंतु करणभूत ज्ञानमें तो विप्रय-प्रकाशकत्वरूप 

ही स्वप्रकाशता उचित है । तथा च निविषय बृत्तिज्ञान नहीं हो रुकता ।? परंतु 

इस सम्बन्धर्मं सिद्धान्तीकों कोई विवाद नहीं है। वेदान्ती जो निधिकल्पशञानका 

समर्थन करता है; उसका अभिप्राय यही है कि निविकल्प ब्रह्मविषयक वृत्तिशञान 

ही निविकल्प-शान है | वह भी सविषयज्ञान है ही । अतः वृत्तिरूप ज्ञान निर्विषय 

न हो) इसमें कोई आपत्ति नहीं है। चेतन्यज्ञान तो निर्विषय शेता ही है । 


कुछ छोग यह भी कहते हैं कि “सोकर जागे हुए, प्राणीको “इतने समयतक 
मैंने कुछ भी नहीं जाना? इस प्रकारका स्मरण होता है। इससे निद्राकालमें अंनु- 
भवाभाव सिद्ध होता है |? पर यह भी ठीक नहीं; क्योंकि यहाँ विचारणीय यह 
है कि “सुधुप्तिमें कुछ न जाननेवालेको ही सुधुसि मिटनेपर उक्त स्मरण होता है 
अथवा कुछ जाननेवालेको निद्राके अनन्तर उक्त स्मरण होता है ?” पहला पक्ष 
ठीक नहीं; क्योंकि कुछका न जानना यदि माम्य है; तब तो सुधुत्तिमं अनुभवकी 
सिद्धि होती ही है | दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं; क्योंकि फिर तो उक्त स्मरण ही 
नहीं सिद्ध होता | यदि कुछ वेदन था ही; तब कुछ नहीं जानसेका स्मरण केसे 
सड्रत होगा ! यहाँ कद्दा जाता है कि ८न किंचित्‌ जाननेका अर्थ है किसी भी 
वेदनका अमाव अर्थात्‌ सुषुप्तिमें कोई भी ज्ञान न था! परंतु यह भी ठीक 
नहीं) क्योंकि यह विचारणीय है कि सुषुप्तिके शानाभावकों आपने जाना या नहीं 
जाना ? यदि जाना; तब तो सुषुप्तिमें ज्ञानाभावका ज्ञान आपको था ही' ।. फिर 
ज्ञानाभाव केसे कहा जा सकता है ! यदि आपने ज्ञानाभावकों नहीं जाना; तो 
उसको ख्ीकार केसे किया ज्ञाय ! यदि अविदितका भी अस्तित्व माना जाय, तब 
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तो शशश्ड्ाादिका मी अखित्व मानना पड़ेगा | अतः यही कहना ठीक है कि 
मुघुप्तिमें विशेषानुभवका ही अभाव था । चेतन्यरूप सामान्यानुभवका अभाव 
नहीं कहा जा सकता है । 

इसी तरह यह भी शह्ढा होती हैं कि 'जहाँ भी कहीं संबिद+ ज्ञान या 
अनुभव होता है साश्रय ही होता है, निराश्रयशान कहीं भी नहीं देखा गया। 
संविदकों आत्माके आश्रित मानना ठीक हैः क्योंकि संविद्‌ या शान एक क्रिया 
ही है| क्रिया कतकि आश्रित होती है; अतः आत्मा कर्ता है; तदाश्रित संविद्का 
होना ठीक है | परंतु यह कहना ठीक नहीं; क्योंकि आत्मा खर्य॑ निष्करिय 
होनेसे अकर्ता है और संबिद्‌ भी वृत्तिसे अभिव्यक्त फल है, क्रिया नहीं। आत्मा 
द्वी संविद्‌ है, संविद्‌ ही आत्मा है। इस तरह संविद्‌ ही सवका आश्रय है। वही 
सर्वाधिष्टान है; वह किसीके भी आश्रित नहीं है | कहा जा सकता है कि आत्मा 
तो अनुभविता है, फिर वह अनुभवरूप केसे होगा !? परंतु यह ठीक नहीं । 
जैसे प्रकाशस्वरूप सविता ही प्रकाशक भी कहा जाता है बसे ही अनुभवस्वरूप 
आत्मामें अनुभविताका भी व्यवहार होता है। कुछ लोग कहते हैं, कि जान- 
स्वरूप आत्माके आश्रित रहनेवाले ज्ानद्रव्यको ही अनुभव कहते हैं; आध्माको 
नहीं |! परंतु यह भी ठीक नहीं | यदि आत्मा ज्ञानस्वरूप है; तब आत्मा 
ज्ञान नहीं है? यह कहना असज्जत है। यदि आत्माके स्वरूपभूत श्ञानसे ही सब 
काम चल जाता है, तो तदाश्रित अलग शानद्रव्य मानना व्यर्थ है। इसमें गौरव 
भी है ओर कोई प्रमाण भी नहीं है | यदि ज्ञानमें मी अन्य ज्ञान होगा; तो फिर 
उम्र ज्ञानमें भी शञानान्तर कहना पड़ेगा | इस तरह अनवस्था होगी । यदि आत्मा 
ज्ञानसूपी द्रव्य है; तो तदाश्रित शानरूपी अन्य द्रव्य मानना व्यर्थ भीहै। अनवस्था, 
गेरबादि दोषौसे दुष्ट भी है। यदि आत्माको द्रव्य न माना जाय; तो आत्माको 
सगुण माननेवार्लेका पक्ष बाधित होगा। सुषुप्तिमें भी “मैंने कुछ नहीं जाना; 
सुखपूर्वक सो रहा था? इत्यादि स्मरणेंकि बलसे अज्ञान एवं सुखका अनुभव रहता 
ही है अतः सुप्तिम चैतन्यरूप या वृत्तिरूप जञानका अभाव सिद्ध नहीं हो सकता ।' 
चैतन्य एवं अविद्यावृत्तिता अस्तित्व ससरणबलूसे स्पष्ट सिद्ध है। विशेषानुभवाभाव 
अवध्य मान्य है|. ह 


कहा जाता है कि भ्ुप्तिमें अन्तःकरण नहीं होता; विषय मी नहीं रहता 
तब विषयाकारपरिणत अन्तःकरणकी वृत्तिरूप ज्ञान कैसे हो सकता है ?? परंतु यह 


भी ठीक नहीं है; क्योंकि यद्यपि अन्य विषय न भी हो; तो भी सुख एवं 
अज्ञानरूप विपव होनेसे तदाकारपरिणत अविद्यावृत्ति हो सकती है। कहा जा 
सकता है कि 'सुषुप्तिमें फिर तो ज्ञान भी सविशेष ही हो गया | फिर निविशेष 
ज्ञनकी सिद्धि केसे हे सकती है ?? परंतु यह भी ठीक नहीं, क्योंकि सुपिमें 
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सविशेष ही शानकी विद्धि होती है; निर्विशेषकी नहीं | फिर भी कह्ां जा सकता 
है कि “ुप्तिः, खप्नः) “जागरः तथा प्समाधि' में मी जब नि्विषय ज्ञान नहीं होता) 
तब तो ध्सबंदा सविषय ही ज्ञान होता है? यही मानना ठीक है । तब तो फिर 
'शानवान्‌ ही आत्मा है; ज्ञानर्प नहीं? यही मानना उचित है |” पर यह भी 
ढीक नहीं । व्यवहारतः यद्यपि आत्मा वृत्तिरूप ज्ञानवान्‌ ही है; तथापि परमार्थतः 
ज्ञानवान्‌ नहीं है; क्योंकि वस्तुतः बृत्तिके भासक आत्माका बृत्तिके साथ आध्यासिक 
सम्बन्धके अतिरिक्त कोई वास्तविक सम्बन्ध नहीं है | अतः आत्मा चेतन्यशानरूप 
ही है। प्रश्न होता है कि “आत्माका सफ़॒रण होता है या नहीं ! यदि होता है 
तब तो स्फुरण होनेवाले आत्माका स्फुरण धर्म हो गया । इस तरह घर्मी आत्माका 
धर्मभूत ज्ञान सिद्ध होता है । जैसे प्रकाशमान सूर्यका प्रकाश धर्म है; वेसे ही 
यदि आत्माका स्फुरण न हो, तब तो बन्ध ओर मुक्तिमें कोई भेद ही न रहेगा | 
जैसे संसारमें आत्माका स्फुरण नहीं है; वेसे ही मुक्तिमें भी स्फुरण न हो; तो 
बन्ध-मुक्ति समान ही ठहरेंगे । इसके अतिरिक्त घटके समान ही यदि आत्माका 
भी स्वतः स्फुरण न होगा; तो घटवत्‌ आत्मामें भी जडढताकी ही प्रसक्ति होगी । 
मुक्तिमें अन्य है नहीं, जिससे कि परप्रकाश्यता भी सम्मव होती । परप्रकाश्यता 
माननेपर स्वयंज्योतिष्टव-श्रुतिका भी विरोध होगा |? परंतु यह मी ठीक नहीं; 
क्योंकि इसी प्रकारका विकल्‍प आपके धर्मभूत कह्पित ज्ञानमें भी होगा । उसकी 
स्फूर्ति होती है या नहीं ? प्रथम पक्षमें स्फूर्तिवाले धर्मभूत श्ञानमें स्फुरणरूप धर्म 
मानना पड़ेगा, तथाच वह धर्मान्तर होगा । इस तरह अनवखा होगी । छितीय 
पक्षमं घटवत्‌ जडत्वापत्ति होगी | फिर उसे ज्ञान भी केसे कहा जायगा ! 


कुछ लोग कहते हैं कि 'घर्मिभूत ज्ञानका स्फुरण नित्य है, वह भासमानता 
व्यवहारके अनुगुण होता है| धर्मभूत ज्ञानका स्फुरण विषयसम्बन्धजन्य होता है । 
वह विषयसम्बन्धके समय ही होता है, अन्यत्र नहीं । सुप्तिमं उसकी स्वेविषय- 
सम्बन्धाहता वहिशक्तिके समान प्रतिबद्ध होती है; अतः उस समय स्फुरण नहीं 
होता ।? परंतु यह भी ठीक नहीं। क्योंकि वस्तुतः स्फुरमाण बस्तुका स्फुरण ही 
स्वरूप है। जैसे भासमान सूर्यका भास ही स्वरूप है, प्रकाशातिरिक्त सूर्य नहीं 
होता । फिर भी धसूर्यका प्रकाश” यह व्यवहार “राहुका सिएके समान ओपचारिंक 
होता है। इसलिये "प्रकाश भासित होता है या नहीं? इस बविकव्पके समान ही 
“आत्मा स्फुरित होता है या नहीं? यह विकब्प भी अयुक्त ही है। आत्मा स्फुरणरूप 
ही है | 'स्फुरण स्फुरित होता है या नहीं? यह विकल्प कोई भी अनुन्मत्त 
नहीं कर सकता | फिर भी कुछ छोग कहते हैं. कि “रफुरण स्फुरमाणका धर्म ही 
है, स्वरूप नहीं; क्योंकि क्रिया कर्तोका स्वरूप नहीं होती । छेदनक्रिया छेत्ताका 
स्वरूप नहीं होती |? परंतु यह पक्ष ठीक नहीं हैः क्‍योंकि कह्दा जा चुका है कि 
प्रकाशस्वरूप सूर्यका प्रकाश क्रिया नहीं है; किंतु उसका स्वरूप ही है । जो 
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आत्माक़ी घर्मिज्ञानस्वरूप मानता है; उसके मतमें भी जब ज्ञान क्षिया नहीं है, 
तब स्फुरा-स्फुरमाणका स्वरूप क्‍यों नहीं ? 

जो लोग ज्ञानसामान्यको मृत्तिकादिकी तरह नित्य द्ब्य झरानते हैं, 
स्मृतित्वादि अवस्थाविशेषरूप जश्ञानॉंको घटादिकी तरह अनित्य मानते हैं, उनका 
यह कहना नितान्त अस्त है कि भ्सुप्तोत्यित पुरुषके इतने समयतक मैंने 
कुछ नहीं जाना इत्याकारक श्ञानसामान्याभावबोधक स्मरणसे अनुभवका प्रागभाव 
सिद्ध होता है? क्योंकि यदि ज्ञानसामान्य नित्य है; तो उसका प्रागभाव केसे सिद्ध 
हो सकता है ! कोई नित्य वस्तु अभावक्ा प्रतियोगी नहीं होती | यदि ज्ञानसामान्य 
भी न हो; तब तो मैंने कुछ नहीं जाना? यह स्मरण भी असम्भव ही होगा) 
क्योंकि यत्किचित्‌ शञनाभावका ज्ञान होनेपर ही स्मरण हो सकता है । जागरकाहुमें 
भी तुम्हारी बात मैं नहीं समझता? इस प्रकार जो बोलता है; उसे विशेष 
ज्ञान न रहमेपर भी सामान्य ज्ञान है ही; अन्यथा यदि उच्यमान अभथैज्ञानाभाव- 
का ज्ञान न हो; तो वाक्य-प्रयोग भी सम्मव नहीं । अतः सामान्य ज्ञान ही 
विशेषज्ञाना भाव की ग्रहण करता है; सामान्यशञानाभावका ग्रहण नहीं हो सकता | 


कहा जाता है कि प्यदि अनुभव नित्य है, तो “मुझे यह अनुभव हुआ; 
येह अनुभव नष्ट हो गया? इत्यादि व्यवहार केसे सम्पन्न होंगे !! परंतु इसका 
समाधान किया जा चुका है । विषयसम्बन्धके उत्पत्ति-विनाशसे अनुभवर्मे उत्पत्ति- 
बिनाशका व्यवह्वर उपपन्न होता है। घटोल्मच्तिसे घटाकाशकी उत्पत्तिका जेसा 
व्यवहार होता है; बसे ही प्रकृतमें मी समझना चाहिये | घयादि स्वाभाविक जन्मा- 
दिविकारवान्‌ हैं, किंतु अनुभूति ओपाधिकरूपसे ही. जन्मादिविकारवती है तथा 
जन्मादिविकारहीन स्व्रप्रकाश नित्य 'एक संविद्‌ है। कुछ छोग कहते हैं कि 
'संबिद्‌ एक नहीं, किंतु अनेक हैं | जेसे अज आत्मा देहादिसे भिन्न है, अनादि 
भी अविद्या आत्मासे मिन्‍न है। वैसे अनादि एवं नित्य भी संविद्‌ परस्पर मिन्‍्न 
हो सकती है । यदि अविद्याका और आत्माका विभाग न होगा तो अविद्यारूप 
ही आत्मा ठहरेगा |? परंतु यह कहना ठीक नहीं है; क्योकि 'संविद्‌ अज 
होनेसे व्यतिरिकेण घठादिके तुल्य अविभक्त है; इस अनुमानसे संविद्की एकता 
ही. पिद्ध होती है। संबिद्‌ ही आत्मा है; अतः आत्मसे देहादिका विभक्तल- 
इृष्टान्त असक्भत है । अविधा भी प्रपद्जरूपसे जायमान होनेसे अज नहीं है । 
घटादिके समान अन्यसे उसकी उत्पत्ति नहीं होती; इसी दृष्टिसि वह “अजा? 
कहलाती है। अजा ( बकरी ) के रूपकसे भी वह अजा कहलाती है। जेंसे 
लोहित-शक्क-कृष्ण रंगवाडी, अपने समान ही बहुत-से बच्चोंको उत्पन्न करनेवाली 
अजाका कोई अज भोग करता हुआ अनुमरण करता है; कोई भुक्तमोगा अजाको 
छोड़कर उदासीन हो जाता है, तद्बवत्‌ कोई जीव प्रकृतिका अनुसरण करता है; 
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कोई उससे भोग-अपवर्गरूप प्रयोजन सम्पन्न करके उसे छोड़ देता है-- 
(धअजामेकां लोहितशुक्लक्ृष्णां बह्मी: प्रजा: सुजमानां सरूपा। । अजो झोेको 
जुषमाणो5नुशेते जहात्येनां भुक्तमोगामजोउन्यः ॥? ( स्वेताशव० उप० ४। ५) 
जैसे घटादि मृत्तिकासे भिन्न नहीं ठहरते, वेसे ही देहादि प्रपश्च भी संविद्गप 
आत्माका ही बिवत या कार्य है; अतः वह भी संविदसे भिन्न नहीं है। आत्मशक्ति 
होनेसे अविद्या भी आत्मासे अभिन्‍न ही है। जैसे वह्िशक्ति वहिसे भिन्‍न नहीं, 
वैसे ही आत्मशक्ति आत्मासे मिन्‍न नहीं है | 

कहा जा सकता है कि ध्यश्वपि कार्य कारणसे अमिन्‍न है, फिर भी कारण 
कार्यसे भिन्न होता हैं | शक्ति शक्तिमानसे भिन्न न होनेपर भी शक्तिमान्‌ शक्तिसे 
भिन्न ही है .। उसी तरह यहाँ भी संविदको देहादिसे विभक्त कहना उचित है |! 
परंतु यह भी ठीक नहीं; क्योंकि देहादि एवं अविद्यादि परमार्थतः यदि असत्‌ 
हैं, तो फिर संविदमें तत्पयुक्त भेद केसे रह सकता है ! एतावता “आत्मा अविद्या- 
रूप ही ठहरेगा? यह आपत्ति भी निमूल ही है; क्योंकि वस्तुतः अविद्या है ही नहीं | 
यदि व्यावहारिक भेद कहा जाय; तो यह तो मान्य ही है । यावरद्व्यवहार आत्मा 
ओर देह्वदिका भेद है ही, अतः अज होनेसे संविद्‌ अविभक्त ही है | कहा जाता 
है कि 'निर्विकार होनेसे भले ही संबिद्रमें खगत मेद न हो, परंतु देहादिसे तो 
संविद्मं विजातीय भेद एवं संविदोंके नानात्वसे सजातीय भेद मानना उचित ही 
है। अबाधित बोधतिद्ध दृश्यके नानात्यसे दर्शनका भी नानात्व सिद्ध होता ही 
है। जैसे छेचके भेदसे छेदनका भेद सिद्ध होता है; वैसे ही दृश्यके भेदसे दर्शनका 
भी नानात्व सिद्ध होता है |? परंतु यह कहना ठीक नहीं। क्योंकि जेसे प्रकाश्य 
पटादिके भेद होनेपर भी प्रकाशका भेद नहीं होता; बसे ही दृश्यके नानातव होने- 
पर भी दरशनका नानात्व सिद्ध नहीं हो सकता | घटादि विष्यके भेदसे घटादि- 
वृत्तिर्प श्ञानका भले ही भेद हो, परंतु नित्य संविद्‌ प्रकाशके समान अमिन्‍न ही 
है। संबिद्‌ न तो छेदनके समान क्रिया है ओर न तो वह जन्य ही है | इत्ति 
अवध्य जन्य एवं क्रिया है | संबिद ही जब आत्मा है; तब आत्माका नानात्व 
भी इसी तरह खण्डित है। अतः जेसे गगनमें घटादि-उपाधिसे ओपाधिक ही भेद 
होता है, स्वाभाविक नहीं) वैसे ही संविद्मे घटादि एबं बृत्तिके मेदसे ही औपाधिक 
भेद प्रतीत होता है; खाभाविक भेद नहीं । 


कहा जाता है कि “गगन तो घट-करकादि व्यतिरेकेण सिद्ध हैं, अतः उससमें 
ओपाधिक भेद ठीक है, परंतु ज्ञान तो शेय एवं ज्ञाताके बिना कहीं उपलब्ध ही 
नहीं होता, फिर ज्ञानका ओपाधिक भेद केसे माना जाय १ अतः ज्ञानका खाभाविक 
ही भेद मानना ठीक है |! परंतु यह कहना ठीक नहीं हैः क्योंकि 
सबकी सत्ता अनुभवके अधीन होती है | फिर अनुभवकी सता शेय एवं ज्ञाताके 
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अधीन केसे हो सकती है ! अनुमवके बिना किसी भी बस्तुकी सत्ता सिद्ध नहीं 
होती | शेय तो ज्ञानाघीन है ही । ज्ञाताका तो वास्तविक रूप शान ही है। यदि 
अनुभवके बिना भी सत्ता मानी जाय, तब तो शश्ष-शृज्ञादिकी भी सत्ता माननी 
पड़ेगी | अन्धकारमें रहता हुआ मी घठ अनुभवके बिना असत्‌ ही रहता है। 

कहा जाता है कि “भले ही रज्जु-सर्पादि प्रातीतिक पदार्थकी सत्ता अनु- 
भवाधीन हो; क्‍योंकि उसकी अज्ञात सत्ता नहीं होती; परंतु घटादिकी सत्ता तो 
अनुभवाघीन नहीं होती; क्योंकि घटादि तों अनुभवके पहले और पीछे भी रहते 
ही हैं। प्रच्युत अनुभव ही घटादि विषयके अधीन होता है | घटादि जब 
होते हैं, तमी चश्षुका उनसे संनिकर्ष होता है; तभी घटानुभव होता 
है | परंतु यह कहना ठीक नहीं। क्योंकि खप्नमें घटादि विषयों 
एवं इन्द्रियोंके मन होनेपप भी घटादि-अनुभव होता है | यदि कहा 
जाय कि 'खाप्निक ज्ञान तो भ्रम है? तो यह भी ठीक नहीं; क्योंकि 
अनधिगत; अबाधित अर्थविषयक शान ही प्रमा है | संविदबह्मसे मिन्न सभी बाधित 
है, अतः घटादि-अनुभव भी वस्तुतः भ्रम ही है । यावद्व्यवहार बाधित न होना: 
जैसे घटादिका है; वेसे ही खवाप्निक पदार्थका भी है, खप्न भी व्यवहार ही है। 
थदि कहा जाय कि “खप्न अख्िर व्यवहार है?! तो यह भी ठीक नहीं हैः 
क्योंकि ब्यवरह्ररगत खिरता या अश्िरता विषयके बाधितत्व-अबाधितत्वपर ही 
निर्भर है। बाधितत्व जब सप्न-जागर दोनोंमें ही है; तब स्थिरत्व-अस्रत्वका मेद 
कैसे सिद्ध होगा ? शतायु पुरुष एवं दशायु पुरुषके भी बाधितत्व-अंशर्में समानता 
ही है। अतः जेसे खप्नमें विषयेग्द्रियदि न रहनेपर भी विपय-प्रत्यक्ष होता है 
वेसे ही जागरमें मी हो सकता है । निद्रादोपके भावाभावसे ही खप्न-जागरमें 
भेद है। निद्रा-दोषके हव्नेपर खप्न हट जाता हैं | जागरमें. पिन्नादि- 
दर्शनजनक अद्ृश्के मिटनेसे पित्रादिका दशनाभाव होता है । अनुभवसे 
मिन्न पित्रादि हैं ही नहीं, अतः उनकी मति आदिका प्रसज्ञ ही नहीं उठता। 
अतएव मृतके सम्बन्ध नष्ट होनेका व्यवद्वार होता है । नाशका अदर्शन 
ही अर्थ है | इस तरह प्रतीति ही विषय है; प्रतीतिसे मिन्न विषय नहीं है; फिर 
प्रतीतिकी सत्ता विषयाधीन केसे कही जा सकती है ! इसमें अन्वेयव्यतिरेक भी है । 
जब प्रतीति है, तभी विषय है ।*जब प्रतीति नहीं; तब विषय भी नहीं । 
जैसे मिट॒टी होनेपर ही प्रट है । मिट॒टी नहीं) तो घट भी नहीं । वेंसे ही प्रतीतिसे 
मिन्न विष्रय नहीं | 

कुछ लोग कहते हैं कि (विषय होनेपर प्रतीति होती है; विषय न रहनेपर 
प्रतीति नहीं होती; यही न्याय क्यों न माना जाय ?? परंतु यह ठीक नहीं; क्योंकि 
विषय न रहनेपर भी स्वप्समें प्रतीति होती ही है । मृत पिन्रादि सप्नमें हैं नहीं, 
तब भी प्रतीत होते हैं। जो लोग जन्य ज्ञानकी सत्ता विषयाधीन मानते हैं, वे भी 
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नित्य इश्वरज्ञान मानते हैं। फिर ईश्वरका नित्य ज्ञान अनित्य विषयोके अधीम 
केसे हो सकता है ? नेयायिक तथा विशिष्टद्वेतवादी नित्य श्ञान मानते हैं | बेदान्ता- 
नुसार तो नित्यज्ञानात्मक ब्रह्म ही अविद्यावशात्‌ जन्य ज्ञान होता है ओर वही 
विषयससाका हेतु बनता है। नित्य ज्ञान ही आत्मा है; आत्माकी सत्तासे ही अन्य 
सभी पदार्थ सत्तावान्‌ होते हैं। “अहमस्मिः इस रुपसे आत्माकी सत्ता आत्मासे 
ही सिद्ध है | परंतु 'इदमस्ति! इस रूपसे घटादिकी सिद्धि आत्म-प्रत्ययसे ही 
होती है| 'अहं घटो5स्मि! इस रूपसे घट अपने आपको नहीं जानता, अतः 
घटादिकी सत्ता आत्मप्रत्ययके अधीन है। कहा जाता है कि “घटोडस्तिः इस 
प्रकारके आत्मप्रत्ययसे पहले भी घट तो है ही”, परंतु यह ठीक नहीं; क्योंकि 
“अस्ति? इस प्रत्ययके अविषय घटमें सत्ता नहीं हो सकती; अन्यथा शबझ्य-श्वड्जादिमें 
भी सत्ता प्रसक्त होगी | कह जा सकता है कि “अहमस्मि! इस बोधके पहले भी 
जैसे आत्माकी सत्ता है, बैसे ही घटप्रत्ययके पहले भी घटकी सत्ता होनी चाहिये |? 
परंतु यह कहना ठीक नहीं) क्योंकि 'अहमस्मि? इस प्रत्ययका जो प्रत्येता है; वह तो 
इस प्रत्ययसे भी प्रथम सिद्ध ही है अतः आत्माकी सत्ता हो सकती है परंतु 
“अय॑ घटः इस प्रत्ययके पहले घट सिद्ध नहीं है; अतः घटकी सत्ता सिद्ध नहीं हो 
सकती; अतः अनुभवकी सत्ता विषयाधीम नहीं है । इसी तरहके श्ञाताके अधीन भी 
अनुभवकी सत्ता नहीं है; क्योंकि सिद्धान्तमें शाता ही अनुभव है। यदि अनुभवसे 
भिन्न जाता प्रमाता माना जायगा, तो उस प्रमाताकी सत्ता भी अनुभवके अधीन 
माननी पढ़ेगी | श्ञाताकां खरूप ही अनुभव है; वही अश्ानः अन्तःकरण आदि 
उपाधिसे साक्षी, प्रमाता आदि नामसे मी व्यवहत होता है | 

“अनुभूति दशिरूप होनेसे व्यतिरिकेण घटादिके तुल्य दृश्यधर्मवाली नहीं है? 
इस अनुमानसे अनुभूति दृश्य या वेद्य घर्मसे युक्त नहीं है; यह भी सिद्ध होताहै। 
कुछ छोग कहते हैं कि “जब अनुभूतिमें नित्यतव, खथगम्प्रकाशत्वादि धर्म मान्य हैं; 
तब उसे दृश्य धमरहित केसे कहा जा सकता है?! नित्यत्वादि भी संवेदनमात्र 
हैं, यह नहीं कहा जा सकता) क्योंकि तंवेदनसे इनका स्वरूप भिन्‍न ही है |? परंतु 
यह कहना ठीक नहीं; क्‍योंकि जो धर्म जिससे दृश्य होता है; वह उसका धर्म 
नहीं कहा जा सकता | जैसे चक्षुसे दृश्यमान रूप चन्लुका धर्म नहीं है। यद्यपि 
देवदत्त खगत स्थोल्यादि, सुखादि देखता है। तथांदिणि बस्तुतः स्थोल्यादि, 
सुखादि देह; मन आदिके ही धर्म हैं, आत्माके धर्म नहीं हैं | आत्मा तो 
देह; मन आदिसे भिन्न ही है; अतः यहाँ प्रश्म होता है कि 'यदि स्वधर्म ख़से 
बेद्य नहीं होते, तो अनुभवधर्म नित्यत्वादि किससे वेद्य होंगे !! अनुभवसे मिन्‍न 
पब जड़ ही है, उससे वेदमन असम्भव है| अनुभव एक ही है; उसमें भेद दी नहीं 
है, अतः 'अमुक अनुभव अम्ुुक अनुभवका नित्यत्वादि शहदीत होगा? यह 
भरी पहीं कहा जा सकता | आत्या श्री अनभवरुप ही है। अतः उससे भी मिल्थ- 
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लादिका अनुभव नहीं कहा जा सकता | इस तरह यदि नित्यत्वादि अनुभूतिके 
धर्म होंगे; तो वेदिता न होनेंसे वे अवेध ही ठहरेंगे | यदि अवेद्य हैं, तो धरम ही 
कैसे होंगे ? अतः वस्त॒ुतः अनुभूतिके कोई भी धर्म नहीं होते । जो नित्यत्वादि 
धर्म अनुभवमें विदित होते हैं, वे अनुभूतिके धरम नहीं हैं; किंतु माया एवं 
मायाकाये मूर्च वस्तुके ही धर्म हैं| मायाके द्वारा ही नित्यत्वादि ओनुभूति-धम्म- 
त्वेन कंह्पित हैं । ह 

कहा जा सकता है कि “नित्यत्व, खयम्प्रकाशत्वादि यदि अनुभूतिके धर्म 
नहीं हैं; तब तो अनुभूति नित्य; खप्रकाश, एक सिद्ध नहीं होगी | फिर तो वह 
अनित्य, जड़) अनेक ही ठहरेगी |? परंठु यह भी ठीक नहीं; क्योंकि अनुभूतिमें 
जैसे पारमाथिक नित्यत्वादि नहीं हैं; बेंसे ही अनित्यत्वादि भी नहीं हो सकते | 
अतः अनुभूति निर्धमक ही है; क्योंकि यदि परमार्थतः कोई भी भाग्य वस्तु होती; 
तभी वह भासक होती | यदि परमार्थतः कालत्रय होता; तभी कालत्रवाबाध्यत्व- 
रूप नित्यत्व मी होता | इस तरह यदि एकत्वादि संख्या होती, तभी अनुभूतिमें 
एकत्व भी होता । अतः व्यावहारिक भास्य आदि पदार्थोंको छेकर ही खयम्प्रका- 
शत्वादिका व्यवहार अनुभू तिमें होता है। इसलिये अनुभूतिमें कोई भी दृश्यधर्म नहीं रह 
सकता । फिर भी कहा जाता है कि ध्यदि इशिमें दशित्वधर्म है; तब तो दशि निर्धमक 
न हुईं; उसमें हशिल्वधर्म है ही। यदि द॒शिमें दशित्व नहीं हैतो दृशित्वरहित हशि ही 
कैसी ? परंतु यह भी शझ्ढा ठीक नहीं हैः क्योंकि व्यवहारभूमिमें धर्म और घर्मी 
दो पदार्थ हैं या-नहीं ! यदि हैं; तो धर्मको निर्धमंक मानना दी पड़ेगाः क्योंकि 
धर्ममें धर्म नहीं माना जाता | यदि धर्ममें. भी धर्मोन्‍्तर होगा, तब तो वह भी 
धर्मी ही होगा) घर्म न रहेगा | इस तरह घम्म जैसे धर्मत्वरूप धर्मरहित सिद्ध होता 
है, वैसे ही दशि भी दशित्वधर्मरहित सिद्ध होगी | यदि घर्म-घर्मि ये दो पदार्थ 
मान्य नहीं हैं; तब तो “यह धर्म है; यह धर्मी है? इस प्रकारका व्यवहार ही छप्त 
हो जायगा । इसलिये निर्धमक दशिमें कोई भी धर्म नहीं है | 
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शानके सम्बन्धर्म अनेक प्रकारोंकी विपतिपत्तियोंके रहते हुए भी “अथ- 
प्रकाश' को द्वी ध्ञानः कहा जा सकता है | मुक्तिमें यद्यपि अर्थ नहीं होता 
तथापि जब अथ-संसर्ग सम्मव हो तमी अर्थका प्रकाशक अर्थ ही ज्ञान है। 
अतएव ध्शानत्व जाति-विशेष है; साक्षात्‌ व्यवह्दरजनकत्व ही शानत्व है। जड़- 
विरोधित्व ही शानत्व है; जडसे भिन्‍नत्व ही शानत्व है; अशानविरोचित्व ही शानत्व 
है? आदि भी शानके लक्षण हैं | इनमेंसे कोई लक्षण बृत्तिप्रतिबिम्बित चिदामासमें 
तड्गत होता है? तो कोई अखण्ड ब्रह्मरूप शानमें जाता है। किंतु अर्थप्रकाशत्व 
वृत्तिप्रतिबिस्थित येतन्यरूप शान एवं ब्रह्मरूप ज्ञान दोनोंगें ही अनुगत ६ । 
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सर्वावभासक श्ञान ही ब्रह्म है; क्योंकि यह श्रुति प्रमाण है--५्तस्प भासा 
सर्वमिदं विभाति |? ( कढोप० २। २। १५ ) सर्वप्रेमाखदत्व, सर्वानन्‍्दवितृत्व ही 
आनन्द है | “एप होवानन्द्यति! (तैत्ति० उप० २ । ७) | यह ब्रह्म ही आनन्दित 
करता है। यह सर्वावमासक ज्ञान खतः भासमान होता है। यदि डसका भी कोई 
अन्य भासक साना जायगा, तो- उंसका भी मासक कोई अन्य मानना पड़ेगा ? 
इस तरह अनवस्था-दोष अनिवाय हो जायगा | इसपर कहा जाता है कि 
“यदि शञानखरूप ब्रह्म सबंदा मासमान है; तों उसमें जगतका अध्यास किक 
तरह बन सकेगा ! क्योंकि भातमान शुक्तिकामें रजतका अध्यास नहीं होता-- 
जैसे झुक्तिकाभान रजताध्यासका विरोधी होता है; वैसे ही जञनखरूप ब्रक्का 
भासमान होना भी प्रपश्चाध्यासका विरोधी होगा |? किंतु यह कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि सर्वेधा अमासमान शुक्तिकामें भी तो रजताध्यास कमी भी नहीं होता, 
सामास्यतया भासमान शुक्तवादि अधिष्ठानमे हीः रजतादिका अध्यास होता 
है। अभांसमान एवं विशेषाकारेण भासमान अधिष्ठानमें अध्यास नहीं होता । 
इस तरह सामान्यतया भासमान ज्ञानसरूप ब्रह्मसे प्रपश्माध्यास बन सकता है। 

इसपर पुनः कहा जा सकता है कि “निर्विशेष ब्रह्ममें सामान्य-विशेष- 
व्यवहार नहीं बन सकता ।? पर यह भी ठीक नहीं; क्योंकि जबतक अविद्या है; 
तबतक निर्विशेष ब्ह्ममें भी कल्पित विशेष मान्य होता ही है । निर्विशेष ब्रह्ममें 
प्रपश्माध्यास माना भी नहीं जाता; किंतु अज्ञानावच्छिन्त सविशेषमें ही प्रपश्नका 
अध्यास होता है । तथाच प्रपश्चाध्यासका अधिष्ठानभूत ब्रह्मका सामान्याकार संन्मात्र 
है और विशेषाकार ज्ञान एवं आनन्द है। भ्रमकालम विशेषाकारकी प्रंतीति 
नहीं होती, सामान्याकार-प्रतीति श्रमकालमें भी होती है | “इृदं रजतम” के समान्‌ 
ही पसजगत्‌? यह अभ्रम-प्रत्यक्ष होता है | जेसे वहाँ “इृदमंश? अधिष्ठान सामान्यांशे 
है, बैंसे ही यहाँ सदंश अधिष्ठान सामान्यांश है | जैसे 'छुक्ती रजतम्र? इस प्रकार 
भ्रम नहीं होता; बेसे ही 'ज्ञानमानन्दों वा जगत” ऐसा भ्रम नहीं होता । जैसे 
नील्यूष्ठ) त्रिकोण शुक्तिके साक्षात्कारसे रजतश्रम दूर हो जाता है, उसी तरह 
सत्यशञानानन्दखरूप ब्रह्मके साक्षात्कारसे जगद्श्रम मिट जाता है । शानानन्दरूपसे 
अभासमान और सद्गपसे भासमान ब्रह्ममें जगत्‌का अध्यास होता है| अघटित- 
घटना-पटीयसी मायाके कारण ही ब्रह्ममें जगत्‌का अध्यास होता है| 'सेयं भगवतों 
माया यज्ञयेन विरुद्धयते? (श्रीमद्भा० ३ | ७। ९५)--भगवानकी माया नयसे विरुद्ध 
होनेपर भी प्रत्यक्ष ही प्रपञ्चाध्यास मायाके द्वारा सम्पन्न हो जाता है । 

आनन्दके सम्बन्ध्मं भी इसी प्रकार कह्टा जा सकता है--( १ ) आनन्‍्दत्व 
जाति आनन्द है था ( २ ) अनुकूलतया वेदनीयत्व आनन्द है या.( ३ ) 
अनुकूछत्व मात्र आनन्द है या ( ४ ) शानखरूपता ही आनन्द हैं अथवा ( ५ ) 
निरुपाधि-हएता ही आनन्द है अथवा (5) दुःखतिरोधित्व ही आमन्द है या ( ७ ) 
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दुःखाभाबोपलक्षितत्व आनन्द है? पहला पक्ष इसलिये ठीक नहीं कि वह लक्षण 
अखण्डवरूप ब्रह्मानन्दमम नहीं जाता | दूसरा भी ठीक नहीं; क्योंकि मोक्षमें तो 
आनन्दखरूप ब्रह्म ही रहता है। उसे जाननेबाला कोई वेदिता रइता ही नहीं । 
आनन्दस्वरूप आत्मा वेद्य है भी नहीं; अतः वह वेदनीय भी हो नह्टों सकता, 
तब उसमें द्विंतीय लक्षण केसे सज्गत होगा ? अनुकूलता भी सापेक्ष होती है और 
बह भी अन्यके प्रति न होकर अपने प्रति ही कहमी पड़ेगी | तथा च सविशेषता 
अनिवार्य होगी; निर्विशेषमें अपने प्रति अपनेमें अनुकूलवेदनीयता कथमपि 
उपपन्न नहीं हो सकती । इसीलिये तीसरा भी पक्ष ठीक नहीं | यदि वेदनस्वभावसे 
अधिक अनुकूछता खाभाविक है; तब भी सखण्डतापत्ति होगी। यदि अनुकूलता 
ओपाधिक है, तब तो उस आनन्‍्दकी कभी निवृत्ति भी हो सकती है। चतुर्थ 
पक्ष भी ठीक नहीं; क्योंकि उक्त रीतिसे अनुकूलता सम्भव नहीं । इस तरह 
तो दुःखशानकों आनन्द कहना पड़ेगा | निर्विषय ज्ञान अतएव निरुपाधि-इश्ता 
ही आनन्द है; यह पॉाँचवाँ पक्ष भी ठीक नहीं। सुख है; यह भी नहीं कहा जा 
सकता; क्योंकि शान सविषय ही होता है; विषयानुल्लेखि ज्ञान होता ही नहीं | 
छठा पक्ष भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि यदि विरोधनिवत्तन' ही हैँ; तब तो 
आमन्दरूप आत्मार्में सदा ही दुःख-निव्त्ति होनी चाहिये।| यदि दुःखतादात्म्यकी 
अयोग्यता ही दुःखविरोधिता हैं तब तो घटादि भी दुःखतादात्यके अयोग्य हैं, उन्हें 
भी आनन्द कहा जाना चाहिये | सप्तम पक्ष भी ठीक नहीं क्योंकि दुःखाभावरूप 
वेशेषिकके भोक्षमें आनन्द न होनेपर भी ठुःखाभावोपलक्षितत्वरूप वेदान्तीके 
आनन्दका लक्षण चला जायगा । 


इस तरह उप्युक्त लक्षणोंम दोष होनेपर भी निरुपाधि-इ्ठता अर्थात्‌ 
निरपाधिक निरतिशय प्रेम या इच्छाकी विषयता ही आनन्द है; यह लक्षण 
निदोंष है। इसपर कद्दा जा सकता है कि “हुःखाभाव भी निरुषाधि-इच्छाका 
विषय होता है; अतः लक्षण अतिव्याप्त हैं।! किंतु यह कहना ठीक नहीं; क्योंकि 
दुःखाभाव भी एक प्रकारके सुखका शेष ही हैं; अतः वह लुथ्ष्य ही ६ वहाँ 
लक्षण जाना अतिव्याप्ति नहीं | अभाव भी विरोधि-भावान्तर ही हैं; अत: 
दुःखाभाव सुखरूप ही है| कहा जा सकता है कि भुक्तिमें तो इच्छा नहीं 
हती; परंतु वहाँ भी आनन्द तो रहता हैं; अतः .अव्याप्ति हुई |? पर यह भी 
ठीक नहीं; क्योंकि वहाँ भी इष्टत्वोपलक्षितत्व तो है ही | जब भी इच्छा थी तब 
उत्तका विषय आनन्द था । इच्छाके विषय यथ्यपि शब्दादि विषय भी होते हैं। 
तंथापि वे सुखसाधन होनेसे इच्छाके विषय होते हैं; खतः नहीं | थे ही जब 
दुःखकारक होते हैं, तथ उममें द्वेष होने छगता हैं | अतः वे सोपाधिक इच्छाये 
ही विषय होते हैं, निरपाधिक इच्छाके महीं। उपलक्ष्यमें व्याथत्तक अवच्छंदकका 
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रहना आवश्यक नहीं; जैसे कभी भी काकके रहनेसे काकोपलक्षित ग्ृहका बोध 
होता है, उसी तरह कभी भी दोनेवाढी इच्छासे इश्वत्वोपलक्षित आनन्दका 
बोध हो सकता है | 

यहाँ श्ठा होती है कि /निरुपाधि-इश्त आनन्दमें खामाविक है या 
ओपाधिक ?? अन्तिम पक्ष ठीक नहीं है; क्‍योंकि ब्रह्मस्वरूपमें आनन्दरूपता 
औपाधिक नहीं होगी; क्योंकि उसकी इष्ठता तो निरुपाधिक ही है। प्रथम पक्ष 
भी ठीक नहीं है। क्योंकि इसमें भी विकल्‍प यह है कि कह निरुपाधि इृष्टत्व- 
ज्ञानसे भिन्न है या अभिन्न ! यदि पहल। पक्ष कहें, तो उसमें सखण्डत्वापत्ति 
होगी | यदि ज्ञानसे अभिन्न ही है, तब तो उसमें आनन्द-पदप्रयोग व्यर्थ ही है, 
परंतु यह भी कहना ठीक नहीं; क्योंकि शान ओर आनन्द दोनोंका यद्यपि अभेद ही 
है; तथापि कल्पित भेद लेकर ज्ञानल-आनन्दत्व जातिभेदको लेकर दोनों शब्दों- 
की प्रव्नत्ति होती है। एतावता “विषयोब्लेखरहित शान आनन्द है?; यह पक्ष भी 
निर्दोष ही है। ज्ञान विषयोव्लेखरहित भी होता ही है?; यह पीछे सिद्ध किया जा 
चुका है| जगत्‌ दृश्यरूप होनेसे सत्‌ नहीं कहा जा सकता; किंतु ह्क्रूप होनेसे 
आनन्द रद्गूप भी है । 

सुख एवं वेदनका भेद न होनेसे परप्रेमास्पदरूपसे भासमान आत्मा ही 
आनन्दरूप है। जेसे बृत्तिर्प शान अनित्य होनेपर भी बृत्तिभासक स्फुरणरूप 
शान नित्य है; बैंसे ही अन्तःकरणब सिरूप सुख भी अनित्य है; परंतु ब्ह्मात्मस्वरूप 
सुख नित्य ही हैं। “में कभी न रहूँ? ऐसा न हो; किंतु स्वंदा बना रहूँ? ध्सा न 
भूवस्‌ किंतु स्वंदा भूयासस्र! इस प्रकार आत्मा खामाविक ही प्रेम देखा 
जाता है| यदि आत्मा सुखरूप न हो, तो वह प्रेमास्पद नहीं हो सकता। यदि 
प्राणी अनित्य सुख भी प्रेम करता है; तो नित्य सुखमें तो परप्रेम होना ही 
चाहिये । सुखमें ही प्रेम होता है | सुखसाधनोंमें भी यद्यपि प्रेम होता है, तथापि 
सुखके प्रयोजनसे ही सुखसाधनोंमें प्रेम होता है | सुखसाधनोंमें प्रेम सुखार्थ ही 
होता है; परंतु सुखमें प्रेम अन्यार्थ नहीं होता | इसी तरह आत्मामें भी प्रेम 
आत्मार्थ ही होता है; अम्याथ नहों | इसीलिये आत्मा निरुपाधिक प्रेमकां आस्पद 
है। जैसे चणकचूर्णादि ( बेसन ) में मधुरता शकरासम्बन्धसे होती हैं; परंतु 
शर्करामें खतः मधुरिमा होती है। मोदक आदियमें सातिशय मिठास होती है, 
शर्करामें निरतिशय मिठास होती है। उसी तरह अन्यत्न सातिशय प्रेम होता है; 
आत्मामें निरतिशय प्रेम होता है। इसीलिये सब कुछ आत्मा है; आत्मा 
अम्यार्थ नहीं होता । अञः आत्मा सबका ही शेधी है। 

संसारमें सुख-दुःख एवं सुख-दुःख-साधनोंके वेचिव्यसे यह मानना पड़ता 
है कि यह विचित्रता जीवात्माके पिछछे शुभाशुभ कर्मोंसे ही उपपन्न होगी। पिछले 
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शुभाशुभ कम्मोकी उत्पत्ति भी जन्मान्तरीय देहसे माननी पड़ेगी | वह जन्‍्मान्तर भी 
उससे प्राचीन कमसे मानना पड़ेगा | इस तरह बीज एवं अद्लूरको परम्परावे 
समान ही जन्मों एवं कर्मोकी परम्पराकों भी अनादि मानना पड़ता हैं | 
यह अनादि परम्परा लादि देहके आश्रित हो नहीं सकती | अतः अनादि आत्माके 
ही आश्रित उसे मानना पड़ता है; अर्थात्‌  अनादि आत्माके ही पूव॑-पू् देहोसे 
उत्तरोत्तर कम होते हैं एवं पू्व-पूर्व कर्मोंसे उत्तरोत्तर देह होते हैं | उस आत्मामें 
ही कम एवं जन्म चलते हैं | 

शय्वा, प्रासादादि-संघात जेसे परार्थ ( दूसरोंके लिये.) होते हैं, बेसे ही 
देह इन्द्रिय, मन आदिका सुंघात मी सखविलक्षण किसी चेतनके हिये ही होता 
है। शय्यादि जैसे अयनेसे भिन्न देवदत्तादि शरीररूपी संघातके ही डछिये दृष्ट हैं 
वैसे ही यदि देहाद्संघात भी किसी दूसरे संघातके ही ढिये हों, तब तो अनवस्था 
प्रसड़ होगा; क्योंकि, उस संघातकों भी किसी अन्य संधातके लिये माना पड़ेगा | 
अतः शरीरादि-संघातकी किसी खबिलक्षण, असंहत चेतनके लिये मानमा पड़ेगा | 
इसीलिये त्रिगुणात्मक सुख-दुःख-मोहात्मक अव्यक्त; महदादि: ग्रपश्नके विपरीत 
त्रिगुणातीत, असंहत असक्ष चेतन आत्मा सिद्ध द्ोोता हैं। त्रिगुणात्मक जड-प्रव् 
रथादि चेतन सारथी था अश्वादिसे अधिष्ठित ही जैसे क्रायकरणक्षम होता हैं) 
वैसे ही अचेतन प्रकृति, बुद्धि आदि, भी चेतनसे अधिष्ठित होकर ही कार्यकरण- 
क्षम होंगी । अतः तिशुणात्मक अचेतनसे भिन्न चेतन अधिष्ठाता आवश्यक 
है.।. भोक्ता भी अचेतनसे भिन्न, लेतन ही होना; चाहिये | शुख:ढःलादि 
, ओरेय, हैं.। इनके द्वारा अनुकूलवीय; प्रतिकूछमीय; : सुखी, दुखी चेत्तम हीरो 
सकता है । बुद्धथादि खयं सुंख-दुःख-मोहात्मक हैं; अपनेसे ही ख़बं 
अनुकूलनीय या ग्रतिकूछनीय नहीं हो सकते । इसी तरह द्रशके बिना 
दृश्य नहीं हो सकता | बुद्धथादि दृश्य हैं। उनका द्रष्मा उनसे भिन्न ही होना 
चाहिये | साक्षात्‌ दशा होनेसे चेतन ही साक्षी हे सकता है । दर चेतन 
खर्थ अच्श्य होता है | जैसे रूप दृश्य है; चक्ष द्रष्टा है, बसे ही चक्षु भी दृश्य 
है; मन द्रष्टा हैं | ह 

संसारमें चतमके अधीम ही अचतनकी प्रव्वत्ति होती हे । भछे चतनसंथुक्त 
अचतमकी प्रवृत्ति होती है। वथापि प्रवृत्ति अचेतनकी ही हैं। क्योंकि दोनों दी 
प्रत्यक्ष हैं। फिर भी अचेतन रथादिसे जीवित देहमें अचेतन-विल्क्षणदा स्पष्ट ही 
है । काशदिके आश्रित दाह प्रकाशादि क्रिया केवछ अग्निमें उपलब्ध नहीं होती | 
फिर भी दाह) प्रकाशादि क्रिया अग्निका ही धर्म है, क्योंकि अग्निरंगोग होने 
ही काष्ठादिमें दाह्म॒दि उपलब्ध होता है, अग्निसंयोगके बिना उपलब्ध नहीं दाता | 
शोतिक्वादी भी तो जेतन देहकों ही एवलक मानते है ! बेदाल्सालसाण शिधिकाण 
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कूटथ आत्मा भी अचेतनका प्रवत्तक वैसे ही होता है; जेसे अयस्कान्तमणि ख्यं 
प्रवृ त्तिहिंत ह नेपर भी छोहका प्रवत्तंक होता हैं या जेसे प्रवृत्तिरहिंत रुपादि 
क्षुरादिके प्रवत्तक होते हैं। यद्यपि जेसे दुग्ध खय॑ वत्सवृद्धथथ प्रदत्त होता हैं, 
जैसे जल अचेतन भी प्रइत्त होता है; वेसे ही अचेतनकी प्रवृत्ति होनी ठीक हैं; 
तथापि वहाँ मी वत्सके चोषण तथा स्वशासक अन्तर्योमीसे ही दुग्धादिकी प्रवृत्ति 
होती है | जैसे कर्ताके बिना कुठारादि करणोंका व्यापार नहीं बन सकता) वैसे 
ही देह, इन्द्रियादिक्रा देह्दिमिन्न कत्तकि बिना व्यापार नहीं हो धकता | मौतिक- 
वादी शरीरको चेतन कहता है । | 
कहा जाता है कि “जैसे नेयायिकके मुक्तात्मामें ज्ञान नहीं होता, बैसे ही मृत 
शरीरमें मी ज्ञाकका अनुपलम्भ उपपन्न हो जाता है| प्रमाणके अमावसे शानका 
अमाव उपपन्न हो ही जाता है |? परंतु यह ठीक नहीं, क्योंकि यदि शरीर चेतन 
हो तो बाल्य-योवनादि भेदसे देहमें भेद सुस्पष्ट उपलब्ध होता है। फिर एक 
देह न होनेसे एक आत्मा भी नहीं होगा | फिर “जिस. मैंने बाल्यावस्थामें माताका 
अनुभव किया था; वही मैं बृद्धावस्थामे पोच्रोंका अनुभव करता हूँ? ऐसा अनुभव 
न होना चाहिये | बाल; स्थविर-शरीरमें भेद प्रत्यक्ष है। शरीरंसम्बन्धी अवयबोके 
उपचय-अपचयद्वारा शरीरका उत्पाद-बिनाश सिद्ध: है. जो कहा जाता है कि 
धूर्वशरीरोतपन्न संस्कारसे द्वितीय शरीरमें संस्कार -उत्पन्न होता है! तो यह ठीक 
नहीं । अनन्त संस्कारोंकी कल्पनामें गोरव होगा |-यदि: शरीर ही चेतन है; तब 
तो,वह उस्पन्न होनेवाला - शरीर नवीन :ही है.।. फिर ब्ालकोंकी माताके स्तत्यपानमें 
प्रवृत्ति न-होनी चाहिये; क्योंकि इश्साधनंता ज्ञान प्रइनत्तमें . हेतु है । सधचःसमुद्भूत 
शिशुको इष्टताघनताका अनुभावक कुछ भी नहीं है | देहमिन्न आत्मा माननेवाले 
तो कह सकते हैं कि जनन्‍्मान्तरामुभूत इश्साधनताका स्मरण हो सकता है । 
परंतु जहाँ देइहमिन्न आत्मा नहां है; वहाँ तो जन्मान्तरकी बात है ही नहीं | 
वहाँ सन्‍्यपानमें जन्‍्मान्तरीय इष्साधनताका ज्ञान नहीं कहा जा सकता | 
शा हो सकती है कि धयदि जन्मान्तरीय अनुभूत स्तन्यपानकी इश्टसाथ- 
नताका स्मरण होता है; तो अन्य जन्‍्मान्तरीय अनुभूत पदार्थोंका स्मरण क्यों नहीं 
होता ?? तो इसका समाधान यह हैं. कि उद्वीधघक न होनेसे उनका स्मरण नहीं 
होता | सन्यपानक्रे सम्बन्ध तो जीवनका हेतुभूत अद्ृष्ट ही संस्कारका उद्शोधक 
| यदि स्तन्यपानमें इश्ठसाघनताका बोध होकर प्रवृत्ति न हो, तो जीवन ही 
अत्षम्भव हो जायगा । क्‍ 
कुछ छोग चक्षु, श्रोत्र आदि इन्द्रियोंकोी ही. चेतन मानते हैं; परंतु चक्षु 
आदिके उपधात होनेपर भी स्मृति होती हैं; अतः यदि चश्ुरादि इन्द्रियोँ चेतन 
होतीं। तो उनके उपधातमें स्मृति न होनी चाहिये थी | अन्यके - अनुभूतका अन्य 
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स्मरण नहीं कर सकता । मन भी चेतन नहीं है | फिर तो वह अणु होनेसे उसकी 
प्रत्यक्षता न होगी | कद्दा जाता है कि 'क्षणिक विशन ही आत्मा है|? परंतु 
'सो5हं? ( में वही हूँ) इस प्रकार अनेकदिनवर्ती आत्माकी प्रत्यमिशा होनेसे 
नित्य विज्ञान ब्रह्मको ही आत्मा मानना ठीक है। 


मूल, वस्तु या चेतना 

(मूल; भूत दे चेतना !? इस प्रश्नके उत्तरमें आधुनिक वेशनिक एडिंगटन 
भी कहते हैं---“खोजते हुए अन्तमें जहाँ पहुँचा; वहाँ देखता हूँ; मनकी छाया 
मात्र है! वेशानिक जोन्स गणितशास्त्रके पण्डित हैं। उनका कथन है--“अन्तमें 
देखता हूँ; विश्ञानकी ही विजय है | विश्वका मूलाधार; ईश्वर एक अड्डुशास्रवित्‌ 
है ओर यह विश्व उसीके मस्तिष्कका एक अड्डमात्र है। पछा जा सकता है कि 
एंडिंगटनका सानस और जोन्सका अड्ड क्‍या उनके मस्तिष्क ओर शरीरके ऊपर 
निर्भर नहीं है ! क्‍या अपना मस्तिष्क ओर शरीर उनको अभौतिक या 
अतिमीतिक मादूम होता है ? जोन्त, एडिंगटन आदिकी वर्णनशैलीमें 
कुछ अन्तर है? उसपर आधुनिकताकी मामूली छाप हैं; लेकिन बात 
पुरानी है--पिथागोरसका अड्डे, प्लेटोका आदश उपनिषदोंका ब्रह्म--केवल 
नयी पोशाकम हमारे सामने आये हैं | वस्तुको छॉधकर उसके पीछे किसी 
अवासव अलोकिककी प्रतिष्ठाकी चेष्ठा हमको अखाभाविक नहीं प्रतीत होती। 
श्रेणीविभाजित समाजमें वास्तव-जीवन- जब अनिश्चित और जटिल होता हैँ; तब 
एक अछोकिक ओर अन्तिम सत्यकी प्राप्तिते वासब-पीड़ित मनको साम्त्वना 
मिलती है । घर्मकी प्रयोजनीयताका समर्थन करते हुए बड़े-बड़े धार्मिक भी यही 
युक्ति पेश करते हैं । 


(पर मनुष्यका शरोरसम्बन्धी शान जितना ही उन्नत होता गया; आत्माकी 
धारणा भी उतनी ही सूक्ष्म होती आयी है ओर शरीर ओर आत्माका अविच्छेद्य 
सम्बन्ध उन्हें दिखायी देने छगा है। शरीरके साथ ही आत्माका निधन होता हैं, 
इस बातको मनुष्यने सम्यताके प्राचीन युगमें ही मान लिया था। पश्चात्‌ आत्माके 
दो भाग किये गये--जीवस्मा ओर परमात्मा । बीवात्मा नश्वर हैं। लेकिन 
परमात्मा अमर । देहातीत आत्मा या चेतन्य इस तरह जिंदा रहा | प्छेटो ओर 
अरस्तू, रामानुन ओर शह्भर; सभीने विदेही आत्माकों इस प्रकार ईश्वर या 
ब्रह्मके साथ जोड़ दिया। आत्माको “विदेह” माननेके अतिरिक्त कोई मांग भी 
नहीं रह | असमभ्य मनुष्यके निकट प्राकृतिक ओर अलोकिक दोनों द्वी प्रत्यक्ष 
सत्य हैं; उनका विज्ञान प्रधानतः मन्त्र-तम्त्र है | सम्यजगत्से विशनकी उन्नति 
रोकी नहीं जा सकती । विशान अलोकिक शक्तिकी कोई परवा नहीं करता, बढ्कि 
अम्भ्य मनष्यके कविपत अलोकिकके श्यकों क्रयदाः संकी्ण क्‍या देताहे। 
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यही कारण है कि विज्ञानके प्रभावस्वरूप दर्शनकी आत्मा क्रमशः विशुद्ध होती 
'आयी है, यानी इसका प्रमाण प्रयोगके बाहर ले जाकर इन्द्रिय-बुद्धिसे परे रखा 
गया है । इसी आत्माको सारे विश्वतत्तके मूलमें उन्होंने विशजमान देखा । शाहडरर- 
वेदान्तके अनुसार विश्वका मूलाधार ब्रह्म ओर आत्मा एक ही चीज है-“तत्वमसि! । 


:““देखा गया है कि प्रत्येक युगमं देश ओर जातियोंकी सीमा अतिक्रम कर 
मनुष्यकी विचारधारा एक प्रकार रही है । प्रेत-तत्त, जादू-विद्या। अनेकेश्वरवाद, 
एकेश्वरवाद इत्यादि मनुष्यकी चिन्ताधाराकी सीढियाँ सभी देशोंमें एक ही 
प्रकारकी रही हैं। यह भी संघान मिलता है कि यह तत्व-विचार जीवनकी 
गतिके उन्दर्मं ही बदलता रहा है ओर सूक्ष्म भी होता आया है। हमारे असभ्य 
पूर्व पुरुषोंका प्रेत-विश्वास ही सभ्य मनुष्योके अध्यात्मवादके मूलमें है, इससे 
हमारे सभ्यतागरवी मनको चोट पहुँचती है; ढेकिन इतिहास इसका 
साक्षी है । प्रकृति-जगत्‌का इतिहास इमको यह दिखलाता है कि 
चेतनाकी उत्पत्ति भी वस्तु-जगत्‌में ही है । आदर्शवादी दार्शनिक कहता 
है कि चेतना द्वी भूतका मूल है; लेकिन विज्ञानने यह भलीभौति प्रमाणित किया 
है कि चेतना सदासे नहीं रही । वस्तु-जगतके इतिहासमें ऐसा भी समय था; जब 
जीव-जगत्‌का अस्तित्व नहीं था | वस्तुनिरपेक्ष चेतना। रक्त-मांसविहीन अहर्य- 
ये घारणाएँ मनुष्यकी बुद्धप्रसूत हैं। लेकिन मनुष्यसे भी पहले, जीव-जगतके 
अखिलके पहले, चेतनाका अस्तित्व है, यह सम्भव नहीं | भूतसे ही चेतनाकी 
उत्पत्ति है; इसलिये भूत ही पहले है। चेतना सभी प्रकार भूतके पश्चात्‌ है । 
अध्यात्मवादी वस्तु और चेतनाके सम्पर्ककी केवल बुद्धिद्वारा जाँचते हैं; 
इतिहासकी ओर ध्यान नहीं देते । 


“आदिम मानवकी अपरिणत विज्ञानबुद्धिने वस्तुजगतमें मनुष्यकी ही 
भावनाधारणाकी छाया देखी है | उसीने प्रेत, परमात्मा; देवता, ईश्वर-आदर्श 
आदिका रूप लिया है | सदियों पहले चार्वाक ओर जेनोफेनीनने इसका अनुमान 
किया था। शताब्दियोंकी वैज्ञानिक गवेषणासे प्रमाण मिलता है कि भूतसे ही 
चेतनाकी उत्पत्ति हुईं। चेतना भूतके द्वी विकासकी एक विशेष अवस्था है। इस 
चेतनाका) चाहे यह मनुष्यकी हो चाहे किसी ओर प्राणीविशेषकी, भूत-जगतसे 
अलाहिदा कहीं पता नहीं चलता | अध्यात्मवादी सूर्यवशानः भूतत्व और 
जीव-विज्ञानके प्रमाणित तिद्धान्ताँको मान भरी लेते हैं; छेकिन साथ-ही-साथ कहेंगे 
कि “अस्फुट चेतनाने तो सारे जगत्‌कों छा रक्खा है; यह विश्व चेतनामय है ॥? 
इस प्रकार भूतजग़त्‌की एक विशेषवस्तु या गुणको वह इसके मूलमें बिठला देते 


हैं, मनुष्यकी चेतनाको देश-कालातीत मानकर इसको भूतजगतकी चेतनाका 
रुप दे देते हैं | 
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“अनुभव ही इस अध्यात्मवादी युक्तिका अन्तिम उत्तर है । शरीरविद्दीन 
चेतनाका कोई अस्तित्व नहीं । बर्बरके प्रेतकी तरह मानव-कव्पनाका यह प्रतिबिम्ब है | ' 
माक्सवाद इसीलिये इतिहासके ऊपर जोर देता है। इस इतिहासका अर्थ राजाओंका 
युद्ध नहीं | यह समग्र मानव-समाज और सारे विश्वका इतिहास है। इतिहास 
ही चेतनाके ऐतिहासिक बन्मका प्रमाण है। यह चेतना देश ओर कालसे सीमित 
है। अध्यात्मवादी क्‍या करते हैं, वे' मनुष्यकी किसी एक मानसिक क्रियाको 
मूछ सत्य मानकर इसीको भूतजगतके मूछमें पहुँचा देते हैं | कोई कहता है कि 
भूतके मूलूमें प्रज्ञा ( रीजन ) है; कोई कहता है इच्छाशक्ति ( विछ ) है ओर कोई 
कहता है प्राणशशक्ति ( वाइटछ एयसे ) है | जहाँतक जान पड़ता है; जीवजगतमें 
मनुष्यको ही केवल अमूर्त-भावनाकी क्षमता प्राप्त है । मानव-मस्तिष्क और 
शरीरके संगठनकी विशिष्टतासे ही इस श्वमताकी उत्पत्ति है। असंख्य मनुप्योकी 
अमिज्ञतासे ही ध्मनुष्यः नामकी साधारण संज्ञा बनती है। लेकिन इन असंख्य 
मनुष्योंकी छोड़कर इस साधारण संज्ञका खतन्त्र असखित्व कहाँ रह जाता है ! 
साधारण संज्ञा मनुष्यकी विचारक्रियाकी एक पद्धति है, यह मनुष्यके जीवनघारणके 
काम आती है। अन्यान्य जीव बाहरी जगतकी प्रेरणाओंकोी मिलाकर अमूतते- 
भावनाकी सष्टि नहीं कर सकते ओर इसीलिये प्रकृतिके सामने उनकी अक्षमता 
अधिक है। साधारण संज्ञाकी सृष्टिकी क्षमताने मनुष्यको प्रकृतिके रहस्यको समझनेमें 
काफी सहायता पहुँचायी है; लेकिन यही क्षमता मनुष्यके मनमें भ्रान्तिकी सूष्टि कर 
सकती है ओर करती है। साधारण संशा वास्तवकी अभिज्ञतासे ही बनती है; 
छेकिन मजुष्यका मन इसको वास्तवसे हटाकर इसके एक खतन्‍्त्र अस्तित्वकों 
सृष्टि कर सकता है; ओर करता है, इसीलिये मनुष्यकी विचारधाराको “चेतना? 
पप्रशाः आदि अनेकों साधारण संज्ञाओंमें परिवर्तित किया जा सकता है | 
आदशवादी यद्द भूलकर कि “चेतना? “प्रज्ञा” आदि साधारण संज्ञाएँ असंख्य 
जीवॉकी विशेष अवस्थापर निर्भर हैं, इनको एक खतन्‍्त्र शक्तिके रूपमें देखते हैं |?” 


परंतु यह सारी कल्पना निरर्थक है | आयुवंद, योगशासत्र तथा 
आध्यात्मिक दृष्टिके आघारपर शरीरसम्बन्धी ज्ञान छाखों वर्षोंका पुराना 
है । उपनिषदोंने लाखों वर्ष पहले घोषित कर दिया है--“अविनाशी वा 
अरे अथमात्मा? | ( बृहदा० ) यह आत्मा अविनाशी है । शरीरके विनाशसे 
आत्माका भी विनाश होता है! यह भ्रम पहले भी छोगोंको था। 
श्रुतिने भी कह्--+एतेम्यो भूतेभ्यः सम्नुत्याय तान्येवानु चिनश्यति ( बृहदा० २। ४। 
१२)॥” अर्थात्‌ शरीरादि संघातरूपमें परिणत भूतोसे समुत्यित होकर उनके बिनाशके 
पश्चात्‌ ही विनष्ट हो जाता है; अर्थात्‌ देहा दिका नाश होते ही उसके साथ तादास्म्या- 
मिमानमूठक जो ओपाधिकरूप है; वह नष्ट हो जाता है | जैसे विशिष्ट तेज 
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आदिके कारण सामुद्रिक जहूमें लबण-कणका रूप बनता है, .उपाधिके विय्युक्त 
'होमेपर बह ओपाधिकरूप नष्ट हो जाता है। परंठ जेसे लबण-कण नष्ट होनेपर 
भी सिन्धु जछू नहीं मिटता; वैसे ही देहादि उपाधिमूलक ओपाधिकरूप नष्ट होनेपर 
भी वासविक अनोगधिकरूप बना ही रहता है | जैसे महाकाशका अंश ही घटा- 
काश.डोता है; वैसे ही परमात्माका अंश ही क्षेत्र आत्मा है | जीवात्माके ओपाधिक 
रूपके नश्वर होनेपर भी उतका वास्तविकरूप कभी नश्वर नहीं है | 


ग्रेतात्माकी कल्पना न केवल शास्त्रीय ही है; अपितु उसके प्रत्यक्ष चमत्कार 
आज भी उपलब्ध होते हैं। ग्रेत-विद्याके आधारपर ही अन्य छोगोंको अविज्ञात 
गुप्त-से-गुप्त रहस्योंका ज्ञान परलछोकविद्यावाले बतछाते हैं। अनेक श्थारनोमें 
सबके सामने किसी गह-प्राइ्णमें इंटः पत्थर एवं अपवित्र वस्तुओंकी 
वर्षा होवा; घरकी वस्तुओं, बच्चों आदिका देखते-देखते छ॒प्त होना आदि 
घटनाएँ ऐसी हैं कि पुलिसकी छान-बीन भी वहाँ व्यर्थ होती है; केवछ शाइस- 
मात्रसे ऐसी वस्तुओंका अपलछाप नहीं किया जा सकता । युक्तिकी दृष्टिसे भी 
उत्कट कामनायुक्त मनःप्रधान सूक्ष्म शरीरविशिष्ट प्राणी अपने प्राक्तन कर्मोके 
अनुसार अन्य योनियोके समान ही प्रेतयोनिमें मी प्राप्त होता है। कर्मोके उत्क्षे- 
अपकर्षके अनुसार ही उनमें भी ऐश्र्यका तारतम्य होता है | 


आत्तिक प्रत्यक्षानुमानके अतिरिक्त आगम-प्रमाण भी मानते हैं। तदनुसार 
पूजा-पाठ) मन्त्र-तन्त्र-- सभीका अस्तित्व है। ईश्वर न माननेवाले मीमांसकों एवं 
सांख्योंने भी मन्त्रोंका महत्व मामा है। निरीश्वरवादी बोद्धों एवं जेनियोंमें भी मन्त्रों- 
का अख़ित्व मान्य है। सबके ही यहाँ प्रणवादि मन्त्रका जप चलता है । आजके 
वेशनिक युगमें भी अधिकांश मनुष्य मन्छ्रोंम विश्वात रखते हैं । जेंसे तृण, वीरुघ) 
ओषधियोंमें भिन्न विचित्र गुण होते हैं, उनके परस्पर संइलेघ-विश्लेषसे उन गुर्णोर्मे 
हास-विकास एवं उद्गम-अमिमव होता रहता है; वैसे ही- मन्त्रोंसे भी। अगणित 
ओषधियों एवं उनके अगणित संइ्लेष-विश्लेषोंसे उद्भूत एवं अमिभूत होनेवाले 
गुणोंको केवल अन्वय-व्यतिरिकसे नहीं समझा जा सकता | अन्वयव्यतिरिकते एक 
संखियाका ही गुण; रस) खाद आदि छाखों प्राणियोंके भी बलिदानसे लाखों 
वर्षोमें भी जान सकना असम्भव हैं। अतएव महातपा महर्षियानि योगज पत्यक्ष- 
से ही सब वस्तुओंके गुण जाने हैं | इसी तरह वर्णोके भी विचित्र संदलेष- 
विश्लेषमें भी विलक्षण प्रकारकी शक्तियाँ निहित होती हैं | बणविन्यासोंके चमत्कार 
छोकमें भी प्रत्यक्ष हैं ही | राजा-जारा; नदी-दीन; कपि-पिक आदि वर्णोके व्यत्यास- 
मात्रसे अर्थ ओर प्रमावमें कितना भेद होता है ! कोई वर्णविन्यासश पाँच 
मिनट्के लिये सुप्रीमकोर्टमें खड़ा होकर वर्णविन्यासकी महिमासे दूसरोंका ओर 
अपना महान्‌ लाभ कर छेता है ।. कोई अननुरूप वर्णविन्यासके कारण कलंहका 
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कारण बन अपना और दूसरोंका नुकसान कर लेता है। इसीलिये योगियों) 
ताकिंकों एवं नेयायिकोंने मी मन्त्रशक्ति मानी है। कोई भी विधिपू्वक मन्त्रानुष्ठान 
करके आज मी मन्त्रका महत्व अनुभव कर सकता है। कुछ वैज्ञानिक भी अलौकिक 
शक्ति मानने छगे हैं | दर्शन वेशानिकोके विज्ञानकी परवा न करके ही अपने सत्य 
सिद्धान्तको वैज्ञानिकों एवं विज्ञनकी उत्पत्तिके पहलेहीसे बतला रहा है । लाखों 
वर्ष पहलेसे ही; जब आधुनिक वेज्ञानिक गर्भमें भी नहीं आये थे; उपनिषदे आत्मा 
को मनोबचमातीत कहती आ रही हैं। वह इसलिये कि आन्तर वस्तुसे बाह्य 
वस्तुका ग्रहण होता है, बाह्मयसे आन्तग्का नहीं । बाह्य प्रेकाशका परिज्ञान नेत्रसे 
होता है) परंतु सृक्ष्म नेत्र-इन्द्रियका बोध बाह्य प्रकाशसे नहीं होता । इन्द्रियोंका 
व्यापार मनसे विदित होता है; परंतु इन्द्रियोँसि मनका व्यापार विदित नहीं होता। 
मन; बुद्धि आदिका बोध सर्वभासक साक्षीसे होता है। परंतु खप्रकाश साक्षीका 
मन आदिके द्वारा बोध नहीं होता | इसी तरह जाति, गुणः क्रिया) सम्बन्धसे 
रहित होनेके कारण शब्दकी अमिधघावृत्तिका गोचर अद्वितीय ब्रह्म नहीं होता । 
वराक (विचारे ) विशनके भयसे दार्शनिकोने ब्रह्मको मनोवचनातीत नहीं बनाया है । 
आत्मा एवं भूत 
माक्सवादी “आत्माकी अपेक्षा प्रकृति या भूतको ही मूल मानते 
हैं । भौतिक चिन्त्य बस्तुसे मिन्न चिन्तन या विचार प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता 
है। चेतना या विचार चाहे कितने ही सूक्ष्म क्यों न प्रतीत हो; परंतु हैं पे मस्तिष्क- 
की उपज ही । मस्तिष्क एक भौतिक देहिक इन्द्रिय ही है। यह भौतिक जगतका 
सर्वश्रेष्ठ इन्द्रिय है | माक्सके शब्दोंमें 'पदार्थ मनसे उत्पन्न नहीं हुआ; किंतु 
मन पदार्थकी सर्वोत्कृष्ट सृष्टि है ।! लेनिनने कहा है कि ध्यष्टि-ज्ञानका 
अर्थ है--परदार्थी गति और उसकी चिन्तनशीरकताका शान |? इस तरह 
भोतिक पदार्थ था प्रकृति ही मूल है । विचार या चेतना उसका 
प्रतिबिम्ब है |व्यक्तिके विचार उसकी सामाजिक सत्ता या परिस्थितिसे खवतन्त्र नहीं होते। 
कहा जाता है कि “एक दाशनिक अपने युगका कीचड़ अपने पेरोंके साथ लिये 
जाता है । उसके दर्शनपर उसके समाजकी छाप अवश्य ही रहती है |? लास्कीके 
शब्दोंमें “जो जैसा रहता है; बेंसा ही सोचता है ।? एमिल वर्नसके शब्दोंमें “वस्तु 
अर्थात्‌ वह वास्तविकता, जो अचेतन है। पहले थी। मन जो सचेतन हैः बादमें 
आया | वस्तु अर्थात्‌ बाह्य पदार्थ मनसे खतन्‍्नत्र है |! 
यद्यपि पाश्चात्य आदशवादी दाशेनिकोंने मनस या सवंभनस्‌ तत््वको ही मूल 
माना है। उसीसे अचेतनकी उत्पत्ति माना है| कांट) फिक्टे, हीगेल आदि इसी 
विचारके हैं। अद्वेतवादी वेदान्ती भी एक इृद्दतक कहते हैं कि सम्पूर्ण विश्वप्रपश् 
मनका विस्तार है। यह द्वेत मनोमात्र ही है--“मनोमाज्रमिदं द्ेतस्‌ ।? मनके 
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अमनी भावहोनेपर द्वैत कुछ मी नहीं रह जाता-“मनसो द्यमनीभावे द्वेत॑ नेवोपलभ्यते' 
(माप्ड्क्यकारिका ३। ३१) बोद्धोंका क्षणिक विज्ञान ही बाह्य अर्थके आकारसे,परिणत 
होता है| यह भी इन्हीं मतोंसे मिछता-जुलता मत है । तथापि क्षणिक विज्ञान या 
व्यावहारिक स्थायी मन या अन्तःकरण तथा उसकी इच्छा-देष, सुख-दुःख आदि सब 
विकृतियोंकी खिति, गति; अपचिति ( लय ) जिस नित्य अखण्ड बोधसे मासित 
होती हैं; वह अनन्त सद्धन; चिद्घन) आनन्दघन ब्रह्मात्मा ही वेदान्तमतर्म सबंमूल 
है। मन भी उसी अखण्ड बोधका विवर्त है | अन्यय-व्यतिरिकसे जेसे मृत्तिकाके 
होनेपर ही मृद्विकार घटादि उपलब्ध होते हैं; म्त्तिकाके बिना वे उपलब्ध नहीं 
होते, जैसे जलके रहनेपर ही तरज्ञादि प्रतीत होते हैं; जलके बिना वे प्रतीत नहीं 
होते; बेसे ही मनके होनेपर ही बाह्य एवं आम्यन्तर भोतिक दृश्यमात्र प्रतीत 
होते हैं, मनके बिना कुछ भी भासित नहीं होते हैं । इसी प्रकार सर्वोन्तद्रंशका 
अस्तित्व ही सम्पूर्ण इब्यके अस्तित्वका मूठ है । अखण्ड बोधके बिना तो मन; 
अन्तःकरण या विज्ञान भी भासित नहीं होते | अतएव मूल पदार्थ अखण्ड 
बोध सच्चिदानन्द ब्रह्म ही है । मनसे मिन्न मस्तिष्क मी कोई खततन्त्र वस्तु नहीं 
है| मनको श्रोत्र, त्वक, चक्षु आदि दस बाह्य इन्द्रियोंसे मिन्‍न ग्यारहवीं आन्तर 
इन्द्रिय माननेमें भी कोई आपत्ति नहीं है। उसी मनमें बुद्धि, चित्त, मन; अहंकार- 
ये चार भेद होते हैं | उसमें इच्छा; द्वेष, सुख-दुःखादि गुण व्यक्त हुआ करते हैं। 
भले ही मत्तिष्कके तन्तुविशेषोंके निप्नषसे इसकी व्यज्ञना होती हो; परंतु यह 
मस्तिष्क एवं उसके तन्तु या तन्तुका निधर्षमात्र नहीं है। जैसे ठंडे ओर गरम 
दो तार या दो तारोंका संघर्ष ही विद्युत्‌ नहीं है; किंतु उनसे व्यक्त होनेवाली 
विद्युत्‌ उनसे भिन्‍म खतन्‍्त्र वस्तु है; वेसे ही मन इन मस्तिष्क तन्तु एवं उनके 
निघर्षसे भिन्न वस्तु है | झुद्ध स्फरण, अखण्ड बोध तो विचारोंसे भी भिन्‍न 
तन्त्र वस्तु है। 

माक्सवादी कहते हैं कि ८/विचारोंका जन्म बाह्यजगत्से ही होता है। फिर 
भी सभी विचार सत्य नहीं होते | वास्तविकताका ठोस अनुभव ही बतछाता है कि 
विचार सही है या नहीं । विचार करनेपर यह भी असक्जत ही प्रतीत होता है। 
फिर भी वास्तविकताके जिस ठोस अनुभवसे ही विचारकी सत्यताका निश्चय होता 
है, वह अनुभव क्या है ! क्या वह भी जड; बाह्य वस्तु है ? अतः हर दृष्टिसे यह 
मानना पड़ेगा कि विचार हो या अनुभव; ठोस हो या पोछा, किसी भी वस्तु- 
का अस्तित्व निर्दोष अनुभव या विचारके बिना सिद्ध नहीं होता ।?” इससे इतना 
ही कहा जा सकता है कि पूर्वानुभवका बाधक अनुभवान्तर होनेसे पूर्गनुमवको 
श्रम समझा जाता है। बाधक अनुभव न होनेसे पूर्वानुभवको स्वतः ही सत्य माना 
जाता है| सर्वथा अपि अनुभवके बिना बाह्य पदार्थकी सत्ता ही सिद्ध नहीं होती 
है। साधारण विचार; साहित्य आदिपर अपव्य समाजकी छाप होती है । उसमें 
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भी उच्च श्रेणीके विचारकों) छेखकाके अन्धोंमें उच्च सामाजिक खितियोंका अड्टन 
होता है । निम्न विचारके ग्रन्थोंपर निम्मश्रेणीका ही प्रभाव अड्धित होता है। इसी 
अंशमें लासकीका कथन सज्गत है | परंतु प्रामाणिक दशनके लिये तो देश; काल; 
परिश्थितियोंके आवरणोंको भेदन करनेसे ही तत्वानुभूति होती है। बिना रंगीन चर्मा 
उतारे वस्तुका वास्तविक रूप-ज्ञान स्बथा ही दुर्घट होता है । 

देहके समान ही इन्द्रियाँ भी आत्मा नहीं हैं | यदि सम्मिलित होकर 
इन्द्रियाँ आत्मा हैं तब तो एक इन्द्रिय नष्ट होनेपर आत्मनाश-प्रसड्र होगा; 
क्योंकि एकके नष्ट होनेपर भी समस्तता विनष्ट हो गयी । यदि प्रत्येक इन्द्रियोँ 
आत्मा हैं, तो परस्पर विरुद्ध दिकृक्रिया होनेसे शरीर ही डन्मथित हो जायगा | 
ध्यो5हं चक्षुषा घटमद्गाक्ष सो5हं घर्ट त्वचा स्पृशामि! जिस मैंने चक्षुसें घट 
देखा था, वही मैं खकसे घटका स्पश करता हूँ? इस अनुभवसे स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि नेत्र) श्रोत्र; त्वकसे काम लेनेवाला आत्मा इनसे भिन्‍न है । 
चन्लु यदि आत्मा है; तो वह स्पशंका कर्ता क्यों नहीं हो सकता | लक आत्मा है 
तो वह दर्शन-क्रियाका कर्ता क्यों नहीं हो सकता ? अतः यहाँ कोई इन्द्रियोंसे मिन्‍न 
ही आत्मा है जो कि दर्शन, ध्राण। स्पर्श! श्रवण आदि समी क्रियाओंका कर्ता है, 
उसी एक आत्माकी विभिन्‍न क्रिया ओंके कर्तारूपसे प्रसिद्धि है | 

क्षणिक विशान भी आत्मा नहीं! क्योंकि अनुभव एबं स्मृतिका एक ही 
कर्ता होता है । अन्यद्वारा अनुभूतका अव्य स्मरण नहीं करता । मैंने उसे 
देखा था ओर मैं इसे देख रहा हूँ । इस तरह अनेक काल्-सम्बन्धी आत्मा 
क्षणिक नहीं हो सकता है | पूर्वोत्तरदर्शी एक प्रत्ययी न हो तो स्मृति नहीं 
हो सकती है | 'सो5हं? यह प्रत्यभिज्ञ भी स्थायी आत्माके बिना नहीं बन सकती । 
यदि स्मरण एवं अनुभवके कर्ता मिन्‍म हों तो मैंने देखा; अन्यने स्मरण किया; 
यह व्यवहार होना चाहिये । कुछ लोग कहते हैं कि साइश्यके कारण एकताकी 
प्रवीति होती है | जैसे नदी-प्रवाह, दीप, केश आदिमें तलहश होनेसे 
“त एवम केशा:; सेवेयं दीपकलिका? वे हीं ये बाल हैं, वही यह दीपशिखा है-- 
यह प्रत्यभिज्ञा होती है, परंतु यह भी ठीक नहीं है । 'तेनेदं सदशम? यह उसके 
सहश है। इस प्रकार साहव्यग्रहणके लिये भी तो पूर्वकालबर्ती तत॒का; 
वर्तमानकालवर्ती इृदंका तथा तदुत्तरवर्ती साहच्यका आराइक एक स्थायी आत्मा 
हो तभी साइश्यबोध भी.हो सकता है। 

कुछ लोग कहते हैं कि साहब्यप्रत्यय भी स्वतन्त्र ही है; परंतु यह मी 
ठीक नहीं; क्‍योंकि ऐसी स्थितिमें “तेनेद॑ सदशम? इत्यादि प्रतीति न होनी 
चाहिये | बाह्य विषयमें भले ही कभी साहर्यमूलक-एकल्का भ्रम भी हो 
तथापि उपलब्धि या अनुभवितामें तो संदेह ही नहीं होता । में वही हूँ या 
तत्महश अन्य हूँ; किंतु यहाँ तो स्पष्ट ही निश्चित प्रत्यभिज्ञान होता है 
: जो मैने कह देखा था; वही में आज स्मरण कर रहा हूँ । 


एकादश परिच्छेद 
मार्क्स ओर आत्मा 


शास्त्र-संस्कारवर्जित जनसाधारण तथा भूतसंघातवादी चार्वाक और 
आधुनिक माक्सवादी जीवित देहको ही आत्मा कहते हैं। क्योंकि “मनुष्योडह 
जानामि? में मनुष्य हूँ; जानता हूँ; इस रूपसे ही शरीर ही “अहं! प्रत्ययका 
आल्म्बन ओर ज्ञानके आश्रयरूपसे आत्मा प्रतीत होता है । दूसरे छोग इन्द्रियोंको 
दी आत्मा कहते हैं| उनके मतसे चक्षु, श्रोत्रादि इन्द्रियोंके बिना रूप[दि-शान नहीं 
होता, अतः वे ही आत्मा हैं ।? अन्य छोग “खप्ममें चश्षुरादि न होनेपर भी ज्ञान 
होता है, अतः “अहं? प्रत्यय और विज्ञानका आश्रय होनेसे मनको ही आत्मा 
मानते हैं।! विज्ञानवादी क्षणिक विज्ञाकों ओर माध्यमिक शून्यकों ही आत्मा 
कहता है । यहाँ जीवित देहको ही आत्मा माननेवाले माक्सवादियोंसे प्रश्न हो 
सकता है कि क्‍या भोक्त्व ओर चेतन्य व्यस्त ( अर्थात्‌ प्रत्येक ) थूतोंका 
धर्म है अथवा समस्त ( सम्मिलित ) भूतोंका ? पहले पक्षमें भी क्‍या सभी 
भूत समानकाहुमें ही भोक्ता हैं ! यदि हाँ; तो खार्थके छिये प्रवृत्त सभी चेतन्य 
गुणयुक्त भू्तोंका परस्पर अद्भाज्लिभाव नहीं हो सकेगा; अद्जाड्षिमाव बिना 
बने संघात नहीं बन सकता । .लोकमें देखते ही हैं कि मुझ्ञ आदि तृशणोंका 
अद्जाज्ो भाव होनेसे रज्जुरूप संघात निष्पन्न होता है । यदि संब्रातके बिना 
ही प्रथकप्रथक्‌ भूतोंका खतन्त्र भोक्तृत्व मान लिया जाय तो देहसे बाहर भी 
एक-एक भूतमें भी भोक्तताकी उपलब्धि होनी चाहिये जो कि अद्दृष्ट ही 
है । यदि व्यस्त भूतोंका समानकारमें ही मोक्तृत्व न होकर क्रमेण भोक्तत 
हो तो भी संघातकी अनिष्पत्ति बनी ही रहेगी | यदि वर-विवाह्दि न्यायसे 
जैसे प्रतिविवाहमें एक-एक पुरुष प्रधान ओर अन्य वरयात्रिक अप्रधान होते 
हैं; उसी तरह एक-एक भोगमें एक-एक भूत प्रधान होगा । दूसरे उसके गुण 
भूत होंगे, परंतु यह कहना ठीक नहीं; क्योंकि जैसे एक-एक वरके लिये 
असाधारणरूपसे एक-एक कन्या भोग्य वस्तु है; वेंसे ही भोग करनेवाले प्रथिवी, 
जछ, तेज; वायुके लिये एक-एक गन्ध) रस, रूप, स्पर्शादि भोग्यवस्तु व्यवस्थित 
नहीं हैं; अतएव प्रथिवीमें रूप-रसादिकी भी उपलब्धि होती है । यदि किसी 
तरह व्यवस्था मान भी छी जाय कि तेजका रूप हीः वायुका स्पश ही जलका 
रस ही भोग्य है तो भी एक काल्में शब्द-स्पर्शादि सभी विधयोका संनिधान 
होनेपर भोगमें क्रम अर्थात्‌ ( अयोगपद्य ) उपपन्न नहीं हो सकेगा । 
जैसे एक ही मुहर्तमें प्रत्येक भोग्यकन्याके उपस्ित होनेपर वरोंका क्रम 
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विवाह ओर गुण-प्रघानमावेन संघात नहीं बन सकता; अर्थात्‌ भोग्यकी 
उपस्थितिमें भोक्ता क्रमकी अपेक्षा न करके ही भोगमें प्रदत्त होगा । 
उसी तरह प्रत्येक भोक्ता भूत, भोग्य शब्दादिके उपस्थित होनेपर क्रमकी अपेक्षा 
न करके ही भोगमें संलग्न होगा । अतः इनका भी अज्ञाड्ी-भावरूपसे 
संधात नहीं बन सकेगा | । 

इसी तरह समस्त ( सम्मिलित ) भूतोंका भी भोक्तत्व नहीं बन 
सकता; क्योंकि यदि प्रत्येक भूतोंमें चेतन्य नहीं है तो वह संघातमें भी 
नहीं हो सकता | अतएव संघातमें मी भोक्तत्न नहीं बन सकता । यदि 
कहां जाय कि अम्निमें डाले हुए एक-एक तिल ज्वालाके जनक न होनेपर 
भी तिलसमूह ज्यालाका जनक होता है, उसी तरह भूतोंका समूह भी चैतन्यका जनक 
होगा; परंतु यह कहना ठीक नहीं; क्योंकि संघातकी उत्पत्तिमें कोई स्पष्ट हेतु 
नहीं दिखायी देता | कारण, माक्सब्रादीके मतमें संघातात्मक शरीरसे भिन्न 
कोई चेतन पदार्थ है ही नहीं, जो कि प्रत्येक अचेतन भूतका चेतनात्मक 
संघात उत्पन्न कर सके । यदि भावी भोगको ही संघातका कारण कहा जाय 
तो वह भी ठीक नहीं, कारण यदि भोगको अप्रधान माना जाय तो परस्पर 
गुणप्रधानभावशून्य भूतोंका संघात केसे बनेगा ? अर्थात्‌ गुणभूत मोगके 
द्वारा प्रधानभूत भूतोंका संघात समादन असब्भनत है । यदि भोगको ही 
प्रधान माना जाय तो यह भी ठीक नहीं; क्योंकि भोग सबंथा ही भोक्ताका 
शेष ( अड्ज ) हुआ करता है | कहा जा सकता है कि शेषी (अज्ञी) अर्थात्‌ 
प्रधानभूत भोगके पति शेषभूत ( अर्थात्‌ अज्ञभूत ) स््री-पुरुष शरीर 
भोक्ताओंका संहत ( सम्मिलित ) होना देखा गया है | पर यह भी ठीक 
नहीं; क्योंकि सिद्धान्तमें वहाँ भी ख्ली-पुरुष शरीरोंमें भोक्तत्व सम्प्रतिपन्न 
नहीं। किंतु वहाँ शरीर-मिन्न दोनोंके भोक्ता आत्मा ही भोगके लिये दोनों 
शरीरोंको सम्मिलित करते हैं । और ज्वालाके प्रति तिलोंकी संघातापत्तिका 
इशन्त भी जडवादीके मतमें असिद्ध हैः क्‍योंकि उसके मतमें संघात नामकी 
कोई चीज सिद्ध नहीं होती । वादी-प्रतिवादी उभयसम्मत होनेसे ही कोई 
दृष्टन्त किसी सिद्धान्तका साधक हो सकता है । 

संघात क्या है ? यह भी विचारणीय है । “जैसे अनेक वक्षोंका एक देशमें 
आना ही उनका संघातभूत “वन” कहा जाता है, वैसे ह्वी भोग ओर भोक्ताका 
समानाधिकरणल अथात्‌ एक देशस्थता संघात हैः? यह नहीं कहा जा सकता; 
क्योंकि इस तरह तो सर्वव्यापी सभी भूत सर्वत्र हैं । अतएव चेतन्य और 
भोग भी सावंत्रिक ठहरेगा तथा शरीरमें ही भोगका नियम बाधित होगा। 
“उन भूतोंसे आरब्ध अवयवी संघात है”, यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 
यदि वह अवयवी चार भूतोंसे ,भिन्न है; तो उसे पाँचवाँ तत्व मानना होगा, 
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| 


जो भौतिकवादियोंकों अखीकृत ही है | यदि अवयवी अवयवोंसे अभिन्‍न है 
तब तो भूतमात्र ही होगा | भेद एवं अमभेद दोनोंका होना असइ्गत ही हैं । 
यदि कहा जाय कि अवयवी अवयवोंके परतन्त्र के अतः पद्ममतत्वापत्ति नहीं 
होगी; तो यह भी ठीक नहीं; कारण; इस तरह जछ आदि भी पृथ्वी आदिके 
परतन्त्र होनेसे जलछादिमें भी खतन्त्र तत्वका व्यवहार होता है | फ़िर तो 
पृथिव्यादि भूतचतुष्टय तत्त्व हैं; यह सिद्धान्त बाधित हो गया | कुछ छोग कहते 
हैं कि 'एकद्रव्य-बुद्धिका अवलूम्बन योग्य होना ही संधात है। देहमें एकबुद्धि- 
अवल्म्बन-योग्यता है ही”; परंतु यह भी ठीक नहीं, क्योंकि वस्तुतः अनेकोंमें 
एकलबुद्धि विश्रम ही है। “एकार्थक्रियामें युगपत्‌ ( एक काछमें ) अन्चय ही संघात 
है, जैसे प्रमातृत्व आदि व्यवहाररूप एक कार्यके लिये प्रथिव्यादि चारों भूतोंका 
अन्वय होता है |? पर यह भी ठीक नहीं; कारण) ऐसा माननेपर वायुजन्य वेणुसंघर्ष- 
जनित काष्ठाश्रित वहिसे संतप्त जरूमें चारों भूतोंका समन्वय है ही, फ़िर उस 
जहमें भोक्तत्व होना चाहिये | परंतु यह है नहीं | जो कहा जाता है कि “जैसे 
अग्निका छोह-पिण्डके साथ सम्बन्ध होता है; बेसे सम्बन्धनो ही संघात कहा 
जाता है?; वह भी ठीक नहीं | कारण; शरीरमें वायुका सम्बन्ध उस प्रकारका न 
होनेसे शरीरमें भोक्तत्व नहीं बन सकेगा | इसके अतिरिक्त वहिब्यात छोहपिण्डमें 
उसके ही द्वारा उसमें जरू शुष्क होता है ओर वायुका भी उसमें सम्पर्क 
रहता है | अतः उस लोहपिण्डमें ही भोक्तुत्व एवं चेतन्यका उपलम्भ होना 
चाहिये। यदि. इन सब दोषोंके परिहारके लिये एक-एक भूतको भोक्ता माना 
जाय तो यह भी ठीक नहीं; क्योंकि सब भूतोंका शब्दादि विषय-संनिधान होनेपर फ़िर 
किसका भोग या चेतन्य है ! इसका निश्चय असम्भव होगा । अतः चारोंको 
भोक्ता मानना पढ़ेगा | ओर उनका संघात बन नहीं सकता, अतः संघात- 
भावापन्न भूतोंकों भोक्ता या चेतन माननेका पक्ष युक्तिहीन है । 

कहा जाता है कि (शक्तिमहृव्यान्तरकी कल्पनाकी अपेक्षा उम गोलकोंमें 
शक्तिमात्रकी कव्पनामें छाधव है? परंतु यह कहना ठीक नहीं; क्योंकि फिर 
तो आत्मामें ही क्रमयुक्त सर्वविशनसामथ्ये माननेमें अत्यन्त छाघव है । 
कुछ छोग 'रूपादिकी उपलब्धि करणपूर्वक होनी चाहिये, कर्ताका व्यापार 
होनेंसे छिंदि क्रियाके तुल्य) अर्थात्‌ जैसे कर्ता कुठारादि करणके द्वारा काइछेदन 
करता है; उसी तरह आत्मा चक्षुरादि करणोंके द्वारा रूपादिकी उपलब्धि 
करता है?। इस अनुमानसे देहमिन्न इन्द्रियाँ सिद्ध करते हैं। ओर यह भी 
कहा जाता है कि “वे इन्द्रियाँ मौतिक हैं। चक्षु तेजस है। क्योंकि तेजसरूपका 
ही आहक है । ओ्रोत्र आकाशीय हैः क्योंकि आकाशीय शब्दका आहक है। 
प्न शब्द-स्पर्शादि सभीका व्यज्ञक है; अतः बह पद्मभूतोंका ही काये है। इस 
तह इन्ठियाँ भी शोका नहीं हो सकतीं |? 
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बोद्ोके अनुसार दिखायी देनेवाले आँख, नाक) कान आदि गोलक ही 
इन्द्रियाँ हैं |? “उन गोलकोंमें देखने-सुमनें आदिकी शक्ति ही इन्द्रियाँ हैं! यह 
मीमांसकोंका मतहे । गोलक भिन्न द्रव्य ही इन्द्रियाँ हैं? यह अन्य छोग मानते हैं। 
उनमें बौद्धमत इसलिये ठीक नहीं है कि कानरूपी गोंढक न रहनेपर भी सर्पको 
शब्दका बोध होता है | वृक्षोमे कोई गोलक नहीं होतां, तो भी उन्हें शब्दांदिका 
बोध होता है | यह आगमवेद्य है। आधुनिक वैज्ञनिकोने भी उनका चेतन होना 
स्वीकार किया है। शाख्रोने भी उनकी हिंसा मना की है। उपयुक्त दोषोंके 
कारण ही 'गोलकोंकी शक्ति इन्द्रियाँ हैं? यह पक्ष भी दीक नहीं । कुछ छोग 
इन्द्रियोंकी आइड्डारिक एवं संगत मानते हैं; अन्य सध्यम परिमाण ही मानते 
हैं। बोद्ध अप्राप्यकारी कहते'.हैं, अर्थात्‌ विषय-देशपर बिना गये ही इन्द्रियाँ 
विषयोका प्रकाशन करती हैं | परंतु .दूरसे स्पश) र०) गन्धका उपव्म्भ नहीं 
होता | अतः त्वक) रसना; आणको अप्राष्यकारी नहीं कहा जा सकता | चक्षु भी 
दूरदेश जाकर ही दूरस्थ, बस्तुका अहण. करता है | तेज शीघ्र ही दूंरगामी देखा जाता 
है | शब्द भी वीचि-तरब्डन्यायसे श्रोत्र-देशपर आता है तभी. उसका ग्रहण होता 
है। रेडियो आदिद्वारा शब्दका विस्तार और अधिक हो जाता है। अतः श्रोत्र भी 
अप्राप्पकारी, नहीं. | मनकी भी. नेयायिक निध्य कहते हैं.।“पर॑तु वेदान्त-मतमें 
उसकी उत्पत्ति मान्य है---“तन्मनो5सुजञत्‌? (ऐतरेय० ) नेयायिक मनको अधणु-परिमाण 
ओर वेदान्ती मध्यम-परिमाण कहते हैं। धमनः अन्तःकरण, बुद्धि; अहज्ञार एक. ही 
बस्तुकी अंब्थाए हैं; आत्म इन संभी साधनोंके द्वारा-मोगके- छिये प्रवृत्त होता 
है।। बह सवंगव एवं: कर्ता :है;. यह नेयायिकोंका मत है.) वेदास्त-मत्म आत्मा 
संप्रेकाश हैं. निद्राकालसें : सुखपूबक - सोया; इस प्रंकार सीघुप्त प्रत्यक्षानुभवंके 
कारण ही प्रबुद्धकों सरण होता है। 

आत्मा स्वप्रकाश है; क्योंकि स्वसंत्तामें प्रकाशविहीन नहीं. रहता, जैसे 
प्रदीप ओर शान- ये अपनी सत्तामें प्रकाशरहित नहीं होते; अतएव स्वप्रकाश 
हैं। इसी तरह आत्मा भी स्वसत्तामें प्रकाशशून्य नहीं होता; अतः स्वप्रकाश है । 
इसी तरह आत्मा प्रदीपषके समान विषयका “ प्रकाशक एवं आलोकके तुल्य विषय 
प्रकाशफा आश्रय है | इंसलिये भी स्वप्रकाश है; इसी तरह ज्ञानके समान 
इन्द्रिय-गोचर न. होकर अपरोक्ष होनेसे भी आत्मा स्वप्रकाश है । जेसे शान 
चक्कुरादिका विधय न होकर भी अपरोशक्ष है वैसे ही आत्मा भी | इसी तरह 
आत्मा धर्मी होते हुए भी अजन्य प्रकाश-गुणवाल्य है; क्योंकि वह प्रकाश-गुण 
वाला हूं जेसे आदित्य | अर्थात्‌ जैसे आदित्य प्रकाश-गुणबाला होनेसे अजन्य 
प्रकाश गुणवाछा है; वैसे ही आत्मा भी प्रकाश-गुणवाला होनेसे अजन्य प्रकाश- 
गुणवाला है । यह बात दूसरी है कि आदित्यका प्रकाशरूपी प्रकाशहँ। आत्माका शान- 
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रूप नीूप प्रकाश ह | ्वन्नायं पुरुष: खर्य ज्योति/ इत्यादि आगम मी 
आत्माकों स्वप्रकाश कहते हैं । नेयायिक एवं पूबमीमांसक आत्माकों कर्ता 
मानते हैं; किंतु सांख्य निरवयवर्में परिस्पन्द एवं परिणामलक्षण क्रियाको 
असम्भव समझकर उसे असझ्ढ एवं अकर्ता ही कहते हैं। वेंशेषिक, योगी; नैयायिक 
आदि मोक्ता जीवसे मिन्‍न सर्वर सर्वशक्तिमान्‌ विश्वकर्ता ईश्वर मानते हैं। 


जाग्रतकालमें शब्द, स्पर्श, रूप, रस) गन्धादि विषयवेद्य हैं | उनमें गो- 
अश्वादिवत्‌ परस्पर विचित्रताके कारण उनकी भिन्‍नता भी माननी चाहिये | 
उन शब्दादिका बोध या संवित्‌ उनसे भिन्‍न है । वे ओर वेदिताका भेद प्रसिद्ध 
ही है| प्रकाश्य, प्रकाशका भेद भी छोकमें प्रसिद्ध हैं। रूप और उसके प्रकाशक 
सोराछोकमें भेद स्पष्ट ही है। इसी तरह वेद्य शब्दादि एवं आकाशादिसे उनका 
भासक बोध ओर अनुभव भिन्न है। जैसे शब्दादिकी परस्पर विचित्रता होनेसे 
भिन्‍नता है; उस तरह उनके बोधोंमें विचित्रता नहीं है। अतः उनका भेद भी 
नहीं है । अतएव बोध-बोध सब एक ही है | अनुमान भी किया जा सकता है | 
विवादास्पद शब्दादि-बोध स्वाभाविकमभेदशूम्य हैं; क्योंकि उणधिकों बिना 
ग्रहण किये हुए उनका भेंद ग्रहीत॑ नहीं होता, जेसे आकाशमें बटादि उपाधिके 
बिना भेद नहीं गहीत होता, अतः वह मीं स्वामाबिक मेंदशून्य “है; तद्वत्‌ प्रकृतमें 
भी समझना चाहिये | 

संवित्‌ होनेसे -शब्दसंबित्‌- सरशेसंवित्से मिन्‍में नहीं है; “जसे स्पशसंबित्‌ 
' अपनेसे मिन्‍न नहीं: हैं| जैसे एंक'हीं आंकार्र्मे घथरदि उपाधिकेसमेदसे मैंद 
' व्यवहार हो जाता है; डसी तरह आकाशवंत्‌ व्यापक एक: ही संवितमे, शब्दांदि 
: विषयरूप उपाधिके मेदसे भेद-व्यवहार बन ही जायंगा। उसी प्रकार. खप्ममें भी 
विषयोमें भेद ओर संवितमें अमेद है । स्वप्न ओर “जागरमे भेद इतना ही है कि 
जागरमें विषय सिर है ओर स्वप्नमें अखिर । स्वंप्न-जागर-अवश्थाएँ ओर उनके 
विषय भी विचित्रताके कारण प्रथक-प्रथक हो सकते हैं; परंतु दोनों अवखाअंके 
बोध एकरूप होनेसे अभिन्न ही हैं। इसी तरह सुघुप्ति-अवख्थाकी संवित्‌ भी 
मुषुप्ति-अवस्थांसे भिन्‍न हैं । सुषुप्ति ओर जांग्रदादि परस्पर विलक्षण होनेसे भिन्‍न 
हैं, परंदु उनकी संवित्‌ एकंरूप होनेसे परस्पर अमिन्‍न ही है। सोकर जगनेके 
पश्चात्‌ सुप्तोत्यित प्राणीको सुषुधि-अव्थाके अशान यां तमका स्मरण होता हैः 
'मैं सुखपूवेंक सोता था ओर कुछ भी नहीं जानता: था ।? प्रत्यक्ष-शघन विषये- 
'द्दिय-संनिकर्ष एवं अनुमान-साधन व्याप्ति-लिड्रादि न होनेसे ऐसे शानको स्मृति 
ही मानना डचित है | स्मृति अनुभवपूर्वक ही होती हैं, अतः सुषुत्तिकालूमे 
सुख एवं तमोरूप अश्ञानका अनुभव मानना उचित हं। यह अशान अन्धकारके 
पुष्य बश्तुतत्वको ढकनेवाल्ा शावहुप हैं। हसीहियि इसके द्वारा शारहूुप बहाका 
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आवरण होता है। “अज्ञानेनाबुत ज्ञानम! (गीता ५। १५) बह ज्ञानाभाव नहीं हैः क्योंकि 
जञानाभाव जाननेके लिये उसके अनुयोगी (आधार ) प्रतियोगी (शान) का शान होना 
चाहिये | जैसे घटाभाव जाननेके लिये अनुयोगी ( भूतछादि ) ओर प्रतियोगी 
( घढ ) का शान आवश्यक होता है। परंत यहाँ यदि इसी तरह अनुयोगी- 
प्रतियोगीका शान हो तब शानाभाव केसा ? ओर यदि उनका ज्ञान नहीं तो 
ज्ञानाभावका ज्ञान ही नहीं हो सकता। अतः भावरूप अश्ान ही साक्षीके द्वारा 
प्रकाशित होता है| अजश्ञानका उपलम्भ होनेसे ही तद्दिरुद्ध शञानका अभाव 
बिदित हो जाता है। इसलिये इस अज्ञानको तम मी कह्दा जाता है। इसी तरह 
दिनों) पक्षों; मां; ब्षों, युगों, कल्पों, अतीतों, अनागतोंमें भेद है। परंतु 
उनके बोधोमें कोई भी भेद नहीं। एक अनन्त आकाशके तुल्य ही यह बोध भी 
अनन्त एवं एक ही है। अतः इसका न उदय होता है न अन्त | क्योंकि उस 
बोधका प्रागमाव या उत्पत्ति अथवा विनाश भी बोधके बिना सिद्ध नहीं होता । 
यदि प्राममाव-साधक बोध है, तो बोधका प्रागभाव ही कैसे कह्ा जा सकता है ! 
यदि बोध नहीं तो प्रागभाव सिद्ध ही केसे होगा  बोधोंमें भेद नहीं होता, अतः 
अम्य बोधका प्रागभाव अन्य बोघसे सिद्ध होगा; यह भी नहीं कहा जा सकता | 

इस तरह अत्यन्ताबाध्य होनेके कारण वही बोधखरूप भी है | यही संवित्‌ 
आत्मसखरूप भी है; क्योंकि नित्य होकर खप्रकाश है | जो नित्य स्प्रकाश नहीं 
वह आत्मा नहीं) जैसे घटादि | बोध नित्य एवं खप्रकाश है; अतः वही बोध) 
संवित्‌) अनुभव या ज्ञान आत्मा है। आत्मा परप्रेमास्पद है; अतः आनन्दखरूप 
भी है| संसारमें सबंत्र ही प्रेम आत्माके लिये होता है; आत्मामें प्रेम अन्यके लिये 
नहीं होता | जैसे शर्कराके सम्बन्धसे अन्यत्र मिठास होती है। किंतु शकरामें 
मिठास ख्तः होती है। उसी तरह आत्मामें प्रेम खतः होता है। अन्यन्न प्रेम 
आत्मस्म्बन्धसे होता है | निद्रादि सब जिमसे अनुभूत होते हैं, उस अनुभवका 
अपलाप नहीं किया जा सकता । अनुभूतिको अनुभाव्य माननेसे अनवस्था-दोष 
होता है; अतः अनुभूति-अनुभाव्य हुए बिना ही खप्रकाश है। शाता और ज्ञानका 
दूसरा ज्ञान न होनेसे वे शेय नहीं होते | असत्‌ होनेसे उन्हें अशैय नहीं कहा 
जा सकता । निद्रा आनन्दादि साक्षी होनेसे उसे असत्‌ नहीं कह्ठा जा सकता । 
गुडादि अपने सम्पर्कसे अन्यत्र चणक-चूर्णादिमें मधुरतादि समर्पण करते हैं 
परंतु स्वयं गुड़ादिमें मधुरता अप॑ण करनेवाले गुड़ादिकी अपेक्षा नहीं होती । 
इसी तरह आत्मामें वेधता/ अनुभाव्यता न होनेपर मी बोधस्वरूप होनेमें कोई 
संदेह नहीं | जैसे प्रकाश और तमके बिना यद्यपि आकाश उपलब्ध नहीं होता; 
तथापि निजेगत्‌ आकाश मान्य होता है | उसी तरह यद्यपि घठादिके बिना सत्‌ 
या बोध उपलब्ध नहीं होता; फिर भी घटादि प्रपश्चयून्य बोध या स्वप्रकाश सतू 
रहता ही है । नूष्णीआव स्माधिकालग्रें दृदय विशेषणाहिरहित शुद्ध सदस्तु 
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उपलब्ध होती है; छूत्य बुद्धि नहीं होती | इसलिये वृष्णीस्ितिम झूम्य महीं 
कहा जा सकता | “उस समय सदबुद्धि भी न होनेसे सत्‌ भी नहीं रहता), यह भी 
नहीं कह जा सकता; क्‍योंकि सदबुद्धि होनेपर भी खप्काश होनेसे सत्‌ सिद्ध 
होता है । निर्मनस्कताका साक्षी खप्रकाश होता ही है; जैसे मनकी चश्चछता 
मिटनेपर साक्षी खच्छ होता है; उसी प्रकार सायाका विजुम्मण या विकास रुकने- 
पर स्वप्रकाश सत्‌ भी स्फुट हो ज्ञाता है। 

कुछ लोग आकाशादिसे मिन्न सत्‌ नहीं मानते; परंतु यह ठीक नहीं है; 
क्योंकि “भाकाशः खद्‌ घटठः सत्‌? इत्यादि व्यवह्रोंमें जेसे घटादि शब्द एवं घटादि 
बुद्धि होती है उसी तरह सत्‌ शब्द एवं सदबुद्धि होनेते आकाश और सतू-- 
दोनों ही प्रथक्‌ पदाथ हैं। जेसे 'रूदू घटः इस व्यवहारमें शब्द एवं बुद्धिके 
कारण ही मृत्तिका ओर धट दो पदार्थ सिद्ध होते हैं। उनमें मृदबुद्धिके अनुवृत्त 
होनेसे और घट-शराबादि बुद्धिके व्यावृत्त होनेसे मुत्तिका कारण और घटादि कार्य 
समझे जाते हैं। उसी तरह सत्‌ अनुबूत्त होनेसे कारण तथा आकाश घटादि 
ब्यावृत्त होनेसे कार्य सिद्ध होते हैं। अधिक बृृत्ति होनेसे संत्‌ धर्मी है; अब्यबृत्ति 
होनेसे आकाशादि धर्म हैं। बुद्धिसे यदि आकाशसे सत्‌को प्रथक्‌ कर दें तब तो 
आकाश असत्‌ ही हो जाता है। जेसे जाति-व्यक्ति ओर देह-देहीका भेद होता 
है, वैसे ही आकाशादि प्रपश्य एवं सतका भी भेद सिद्ध होता है। सावधानी 
एवं एकाग्रतासे विचार करनेपर भेद-शान स्थिर हो जाता है। विवेचन करनेपर 
सत्‌ शून्य अवकाशात्मक आकाश रह जाता हैं एवं निरवकाशात्मक सत्‌ रह 
जाता है-.- 

येनेक्षते श्णोतीद्‌ जिम्रति. ब्याकरोति चा। 
स्वाइसखादू विज्ञानाति पत्यज्ञानमुदी रितस्‌ ॥ 
' ( पद्चदशी, महावाक्यविवेक्षप्र ० १ ) 

जिस नेत्रजन्यवृत्यवव्छिन्त चेतन्यसे पुरुष रूपको देखता है; श्रोत्रजन्य 
शब्दाकारवृत्यवच्छिन्त चैतम्यसे शब्द ग्रहण करता है, गन्धाकाखृत्तिव्यक्त 
चेतन्यसे गन्ध ग्रहण होता है? वही बोधस्वरूप चैतन्य प्रशान है--न हि द्वष्हु- 
इेष्टेविंपरिकोपों विद्यते ।! ( इहृदा० उप्ृ० ४। ३ । २३ ) द्रष्टाकी स्वरूपभूत 
हृष्टिका कभी भी विलोप मह्दी होता । 


जाग्रत्‌। स्वप्न) सुधुस्तिकी सभी वस्तुएँ अपने-अपने खानपर ही रहती हैं; किंतु 
: द्रष्ट तीनों ही अवस्था में रहता है । जाग्रत्‌: स्वप्न; सुषुसिके प्रपश्नका जो प्रकाशक भान 
है, वही ब्रह्म है। तीनों अवथाओंका भासक साक्षी भोग्य-मोक्ता और भोग-- 
तीनोंसे ही विछक्षण होता है। वह चिब्मान्न ही है। चिदामास एवं अहंक्षा 
भी सघुप्तिमें विलय होता है उसका भी साश्षीसे ही प्रकाश होता है | 


थर० ० छैक्केलम 
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जैसे आकाशीय सूथद्वारा प्रकाशित घट-कुडबयादि दर्षणादित्यदीछिसे 
प्रकाशित होता है अर्थात्‌ दर्पणप्रतिबिम्बित आदित्वद्वारा प्रकाशित होता है। 
यदि कुड्यपर अनेक दपण-प्रतिबिम्बित आदित्यकी दीछघ्तियाँ प्रकट हों) तो उनके 
बीच-बीचमें खाभाविक निरुषाधिक आकाशीय आदित्यकी- दीसियाँ परिलक्षित 
होती हैं और दर्पणजन्य विशेष प्रभावोंके न होनेपर भी वह सामान्य आदित्य- 
प्रकाश रहता ही है। ठीक इसी तरह खप्रकाश बोध सामान्य चेतनद्वारा प्रकाशित 
देह भी बुद्धि-प्रतिबिम्बित चिदाभासके द्वारा प्रकाशित होता है। चिदाभासविशिष्ट 
बुद्धिवृत्तियोँके बीच-बीचमें सामान्य-चेतन या शुद्ध नित्यवोध परिलक्षित होता 
है| बुद्धिवृत्तिपतिबिम्बित चिदामासोंके बिना भी वह खप्रकाश बोध रहता ही है । 
घ-शानादि शब्दवाच्य चिदामासविशिष्ट बुद्धिवृत्तियोंकी संधियों एवं सुषुप्तमें 
उन बुद्धिवृत्तियोंके अभावका प्रकाशक नित्य-बोध रहता है। घणाकार-बुद्धिस्थ 
चित्‌ घटमात्रका प्रकाश करती है; परंतु घटगत शातताका प्रबोध नित्य-चेतन्यसे 
ही होता है | घटाकार-बुद्धिके प्रथम “घटों सया न ज्ञात: इस प्रकार घटकी 
अज्तता भी व्यापक अखण्ड बोधसे ही ग्ह्दीत होती है। जेसे अशातत्वेन घट 
ब्रह्मयोघित था; उसी तरह बुद्धि उत्पन्न होनेपर घट ज्ातत्वेन भी ब्रह्म-चेतन्यसे 
ही प्रकाशित होता है | कोई भी घटादि विषय चित्प्रतिबिम्बयुक्त बुड्िज्ृत्ति 
एवं अज्ञान दोनोंसे ही व्याप्त होते हैं । जब वह चिदामासयुक्त वृत्तिसे व्याप्त हंता है 
तब जात कहछाता है, जब अजशानसे व्याप्त होता है तब अज्ञात कहलाता हैं। 
:अज्मतरूपसे घटादि ब्रह्म अर्थात्‌ व्यापक नित्य बोधसे प्रकाशित होता है । 
यह शड्ढा हो सकती है कि भचिदाभास्युक्त इत्तिसे ही धठका प्रकाश हो सकता है 
फिर ब्रह्म-प्रकाशकी क्या आवश्यकता ?? परंतु यह ठीक नहीं क्योंकि जैसे अशानने 
घटमें अज्ञातता पेंदा की है; उसी तरह चिदाभासके द्वारा घटमें ज्ञातता उत्पन्न 
होती है| कहा जा सकता है कि धज्ञातता तो बटमें वृत्तिमात्नसे उत्पन्न हो 
सकती है,” परंतु यह ठीक नहीं | चिदाभारद्दीन बुद्धिसे घठादिमे ज्ञातता उसन्न नहीं 
हो सकती; क्योंकि मत्तिकादिके तुल्य चिदाभासरहित बुद्धि या बृत्ति जड ही है। 
अतः जैसे काली-पीडी मिट्टीसे छिप्त घट ज्ञात नहीं कहा जा सकता; उसी तरह 
बुद्धिवृत्तिव्याप घट भी शात नहीं कहा जा सकता। अतः वृत्ति-्याप्त धटमें 
चित्मतिबिम्बका उदय होनेसे ही घटमें ज्ञातताका व्यवहार बनता है| कह्टा जा 
सकता है कि आकाशीय सोरालोक-तुल्य सामान्य नित्य-बोधरूप त्रह्ससे ही 
घटादिकी शातता बन सकती है फिर दर्पणादित्यदीतिके तुल्य वृत्तिपर चत्रति- 
बिम्ब या चिदामास क्‍यों माना जाय ! परंतु यह कहता ठीक नहीं | कारण, नित्य 
बोधरूप ब्रह्म तो प्रमाण-प्रवृत्तिके पहकछे भी था ही । वहाँ तो प्रमाण प्रवृत्तिके 
पश्चात्‌ घटादिमे शातताका व्यवहार होता है? यह चिदाभासमूलक ही है | अतः 
वृत्तिपर व्यक्त विध्यतिब्िप्य बडमें जातता उत्पन्न करता है | बह सातसा। 


पाक्स और आत्मा ६९१ 


अश्ञातताकें तुल्य ही ब्रह्मसे भास्य होती है| बुद्धिवृत्ति, चिदाभास एवं घथ्ादि 
सभी सामान्य सोराछोक-तुल्य नित्यबोघसे भासित होते हैं। फिर भी घट्व्यात्त 
इत्तियर ही चिदाभासरूप फल होता है। अतः एक घटका ही स्फुरण होता है। 
घटादि विषयपर द्विगुणित चेतन्य व्यक्त होता है | जेसे कुड्यपर एक सामान्य 
सौराछोक फैला होता है, दूसरे दर्षणादित्यदीमिके फैलनेसे द्विगुणित प्रकाश हो 
जाता है; उसी तरह सामान्य नित्यवोधसे व्याप्त घटादिपर चित्मतिबिम्बयुक्त 
वृत्तिकी व्याप्ति होनेसे द्विगुणित चतन्य हो जाता है | इसीलिये घटादिकी शातताका 
भासक ब्रह्म-चेतन्य माना जाता है। नैयायिक आदि उसे ही अनुव्यवसाय 
( शानविषय ज्ञान ) कहते हैं | “वटोअ्यस! यह घट है--नैयायिकोंके शब्दोंमें यह 
व्यवसायात्मक ज्ञान है; यह बुद्धिवृत्तिसे होता है | “मया घटो ज्ञातः? मैंने घट जान 
लिया; यह अनुव्यवसायात्मक शान नित्य बोधरूप ब्रह्मसे होता है। इसी तरह 
अहंबृत्ति एवं काम क्रोधादि दृत्तियोमें चिदामास, उसी तरह व्याप्त होकर रहता 
है; जेसे लोहपर अग्नि व्याप्त होती है| जैसे अग्नि-व्याप्त लोह केवछ अपने-आपको 
ही प्रकाशता है अन्यको नहीं, उत्ती तरह आमाससहित वृत्तियाँ अपनेको ही भासित 
करती हैँ | ह 

क्रपसे विव्छिन्नवच्छिन्न होकर वृत्तियोँ उत्न्न होती हैं। सुधु्ति, मूर्छा 
ओर-पमाधिमें सभी द्त्तियाँ लीन हो जाती हैं। सभी इत्तियोंकी संघियाँ और 
अमाव जिस निविकार नित्य-बोधसे प्रकाशित होते हैं, उसे ही बेदान्तमतसे 
कूग्स्थ शब्दसे कहा जाता है | जैसे बाहर बृत्ति-व्याप्त घठमें भासक चिदाभास 
और घटकी शञातताका भासक ब्रह्मचेंतन्य द्विगुण चैतन्य होता है, उसी -तरह 
भीतर भी वृत्तियोंपर संधिकी अपेक्षा द्विगुण चेतन्यव्यक्त होता है | इसीलिये 
संधियोंकी अपेक्षा वृत्तियोंकी स्पष्टता अधिक होती है। भेद इतना अबध्य है कि 
बाहर घटादिमें शातता, अशातता--दोनों ही रहती हैं, बसे व्रत्तियोंमें शातता, अज्ञा- 
तता--दोनों नहीं रहतीं | वृत्तियाँ खयं अपने-आपको ग्रहण नहीं करतीं) इसलिये 
शञतता नहीं होती ओर बृत्तिके उस्नन्न होते ही इृत्तिगोचर अज्ञान नहीं रहता 
अत; वृत्तियोंकी अज्ञातता भी नहीं होती । वृत्तिगोचर वृत्ति माननेसे अनव- 
खादि दोष आते हैं | अंतः बृत्तियाँ साक्षिमास्य कही जाती हैं। चित्पतिबिम्बरूप : 
ज्ञानकी उसत्ति और विनाश प्रतीत होते हैं, अतः उसे विनश्वर कह जाता है। 
अन्त|करण एवं तदूबृत्तियोंका साक्षी अखण्ड नित्यबोष निर्विकार होनेसे कृब्थ 
कहलाता है। बुद्धिसे परिच्छिन्न कूट्थ एवं चिदाभासयुक्त बुद्धिके मिश्रणसे ही जीब॑- 
व्यवहार होता है । बुद्धि खब्छ है; इसलिये उसपर चिद्रतिबिभ्व होता है। 
प्रतिबिम्ब एवं बिम्बमें कुछ तुल्यता और कुछ विलक्षणता होती है; इसी तरह 
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स्फूर्तिरुपतामें ठुल्यता होनेपर भी सज्लिता विकारितारूप विलक्षणता भी बिम्बको 
अपेक्षा प्रतिबिम्बमें रहती है । 
कहा जा सकता है कि जैसे मृतिका रहनेपर ही घट रहता है बेसे ही बुद्धिके 
रहनेपर ही चिदाभात रहता है, बुद्धिके न रहनेपर नहीं रहता। फिर उसे बुद्धिसे 
मिन्न क्यों माना जाय ? यदि शात्र-प्रमाणसे देहके मरनेपर भी बुद्धिका अखिल 
माना जा सकता है तो बुद्धिसे मिन्न चिदाभास भी शाज्लरोंसे सिद्ध होता ही है। 
बुद्धिकी विभिन्न वृत्तियों एवं अज्ञानके साक्षीरूपसे सर्वावभासक सर्वाधिष्ठ 
अखण्ड बोधरूप ब्रह्म सिद्ध होता है | 
अखण्ड बोध-खरूप ब्रह्म. ही अहंबृत्तिसे युक्त होकर कर्ता कहलाता है) 
इृदंबृत्तियुक्त हो प्रपञ्चाकार प्रतीत होता है, वही आन्तर-बाह्य सभी विषयोंको 
शाक्षीरूपसे प्रकाशित करता है। द्त्यशालाख्ित दीप जैसे प्रभु,सम्य एवं नतेकी सभीको 
प्रकाशित करता है; उसी तरह साक्षी आत्मा ही अहंकार बुद्धि एवं सभी विषयोंको 
प्रकाशित करता हैं | जेसे प्रभु, सभ्य आदिके न रहनेपर दीप सबके अमावका भी 
भासक होता हैं; उसी तरह अहंकार बुद्धिके सुघु्ति दशार्म ने रहनेपर भी साक्षी 
ही सबके अभावका भी प्रकाशन करता हैँ। अखण्ड बोधरूप आत्मा नित्य ही 
खप्रकाशरूपसे विराजमान रहता है। उसीके प्रकाशसे प्रकाशित होकर बुद्धि आदि 
व्यावृत होती हैं | जेसे दीप खथानस्थित रहकर ही आन्तर-बाह्य सभी वस्तुओंको 
प्रकाशित करता है; उसी तरह कूटखसाक्षी आम्तर-बाह्य सभी विषयोको प्रकाशित 
करता है। देहकी अपेक्षासे ही उसमें आन्तरत्व एवं बाह्मत्व प्रतीत होता है| अन्तःस्ंथ 
बुद्धि ही इन्द्रियोंके द्वारा बार-बार बाह्य विषयोकी ओर जाती है। उसीकी चश्चलता- 
. से तद्भासक साक्षीमें मी चश्नल्ता प्रतीत होती है। सर्वदेश, काल, वस्तु बुद्धिक्ृरत 
ही हैं । सबभासक अखण्ड बोधकी इश्टसि कुछ भी नहीं है | 
जैसे अग्निर्में उष्णता एवं प्रकाश रहता है; वेसे ही आत्माका चेंतन्य खभाव 
है। शब्दादि अचेतन होनेसे खतः तिद्ध नहीं हो सकते; किंतु शब्दाद्याकार- 
वृत्तियोंसे ही उनकी सिद्धि होती है। वह वृत्तियाँ परस्पर भिन्न शब्दादि विषय 
विशेषणवाली होती हैं; अतः मीलपीतादधाकारवाली वृत्तियों या ज्ञानोंकी भी खतः 
तिद्धि नहीं हो सकती | जबतक नीलपीतादि बाह्याकार न होंगे तबतक बाह्माकार- 
प्रत्यय उत्पन्न ही नहीं हो सकते | इस तरह प्रत्यय भी संहत होनेसे अचेतन ही 
ठहृरते हैं| इस दृश्सि खरूपमिन्न आहकसे ही प्रत्यय भी आश्च होंगे । जो 
असंहत होकर चैतन्यात्मक है; वही खा हो सकता है। अन्य संहत अचेतन 
सु परा्थ ही होते हैं | नील-पीताद्याकार शानोंका उपलब्धा आत्मा विक्रियाबान 


है, ऐसा संशय होता है | परंतु इसका समाधान बह है कि परिणामी चित्तादि ऋमसे 
ही ल्वविषयोके ग्राहक होने हैं; परंतु कट आत्या ग्रक्मेण सभी प्रन्ययोक्ा 
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उपलम्भ करता है। अतएव अपरिणामिता सिद्ध होती है | अशेषचित्त प्रधारदी 
उपलब्धि कूटथताका निश्चायक है | यदि कूट्स्थ आत्मा परिणामी होता तो 
अशेष खविषयचित्त प्रचारका साक्षी न होता; जैसे चित्र कित्रा इद्धियाँ अपने 
विषयोके एक देशका ही उपरूम्म करते हैं; इस तरह आत्मा अपने विषयोंके 
. एक देशका उपरूस्भ नहीं करता; किंतु अशेष प्रत्यवोंकी उपलब्धि आत्मासे होती 
है, अतः वह अपरिणामी ही है | 


कहा ज्ञा सकता है कि उपलरब्धि धात्वर्थ क्रिया ही है। फिर उपलब्धि- 
क्रियाका कर्ता विक्रियावान्‌ ही है | उपपूर्वक छम घाहुसे कर्तामें तृच प्रत्यय 
करनेपर उपलब्धा शब्द बनता है | धात्वर्थ सबंत्र क्रिया ही होता है | क्रिया 
खय॑ उत्पत्ति-विनाशशील होती है; अतः उपलब्धि भी क्रिया ही है, अतः उलत्ति 
विनाश उसका भी मानना ही चाहिये; फिर वह नित्य क्रेसे कक्ष जा सकता है | 
इसका समाधान यह है कि 'ात्वर्थ सवंत्र क्रिया ही होता है और कर्ता ही 
प्रत्ययार्थ होता है, यह निधम सा्वत्रिक नहीं; क्योंकि 'गडि वद्नेकदेशे! इस गड़ि 
धातुसे गण्ड बनता है। जो क्लि सुखेंकदेश कपोलका ही बोधक है । इसी तरह 
'सविता प्रकाशते? 'सबिता प्रकाशयति? “सविता प्रकाशमान है या घटादिका 
प्रकाशक है।” यहाँपर सविता किसी प्रकाश-क्रियाका कर्ता नहींहै; क्‍योंकि प्रकाश 
उसका खरूप ही है | उसके निर्विकार रहते हुए ही उसके संनिधानमात्रसे 
अन्य बस्तुआँका प्रकाश होता है | बुद्धिजन्य वृत्तिरूप बोद्ध प्रत्यय ही क्रिया 
या विक्रिया है। वही घात्वर्थ है | आत्माकी खरूपभूत नित्य उपलब्धिमें विक्रिया- 
का उपचार होता है| जैसा कि सूर्यके खवरूपभूत प्रकाशमें भी विक्रियात्वका 
उपचार होता है |! 


कहा जा सकता है कि (बुद्धि द्रव्य है; उसका परिणाम वृत्ति भी मृत्तिका- 
परिणाम घटादिके तुल्य द्रव्य ही है। उसे भी क्रिया नहीं कह्य जा सकता | 
परंतु मृत्तिकादि अपने पूर्वरूपको तिरोहित करके घटाद्विके रूपमें परिणत होते हैं |? 
पर यहाँ तो तृणजद्का ( ज्ोंक ) एवं प्रकाशके तुल्यः संकोच-विकासरूप ही 
क्रिया है। ऐसा परिणाम तो परिणामिकी चेशरूप ही है | इसी तरह बुद्धिका 
परिणाम ही वृत्ति है, वही क्रिया है| उस वृत्तिपर अभिव्यक्त बोध-प्रतिबिम्ष नित्य 
बोधरूप बिम्बके तुल्य ही होता है। इसीलिये चिच्छायापन्न चृत्तिके क्रिया होनेसे 
नित्यवोधमं भी क्रियात्वका आरोप होता है। छोकमें अथं-प्रकाश ही उपलब्धि 
शब्दाथ प्रसिद्ध है। वह अर्थ-प्रकाश अर्थका धर्म नहीं हो सकता) क्योंकि 
वह तो जड है; खतः स्फूर्तिरहित होना ही जडढताका लक्षण है । अन्तःकरणका 
भी धर्म प्रकाश नहीं कहा जा सकता; क्योंकि वह तो प्रकाशकरण ( असाधारण 
कारण ) है, अतः वह भी चेतन्यरूप प्रकाशका आश्रय नहीं हो सकता। फिर भी 
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खयं प्रकाशमान चेतन्य आत्मा अहंरूपसे अन्तःकरणका अध्यास होता है। 
बहू कभी भी अप्रकाशित होकर नहीं रहता । वही आत्मचेतन्य व्याप्त अन्तःकरण 
विषयवृत्तिको उत्चन्न करता हुआ उपलब्धा कहलाता है; वही कर्ता और प्रमाता 
भी कहलाता है। जेसे छोह-पिण्डमें दाहकत्व-प्रकाशत्वका व्यवद्वार होता है 
वेसे ही प्रकृतमें भी समझना चाहिये । अखण्ड बोधखरूप आत्माका आकाशवत्‌ 
अविक्रिय होनेपर भी ताइक्‌ अन्तःकरणगत चिदाभासके अविवेकसे अन्तःबरणके 
धर्मों एवं उसकी अवस्थाओंसे युक्त होकर प्रतीत होने लगता है | जैसे अग्नि निराकार 
होनेपर भी काश्ठोपर प्रकट होती है वैसे ही त्रिकोण -चतुप्कोण मोटा-पतला-सा प्रतीत 
होता है ओर अग्निका उत्पन्न होना; नष्ट होना भी उसी काष्ठादि उपाधिसे प्रतीत 
होता है | इसी तरह विकासी अन्तःकरणमें कर्तृत्व होनेपर भी उपलब्धिमें 
उत्पद्यमानता नहीं होती । अतः उपलब्धिस्दरूप आत्मा निर्विकार कूट्स ही है| 


कहा जा सकता है कि जैसे छिदिक्रियासाध्य द्वेघीभावरूप फल विक्रिया 
है, उसी तरह उपलब्धिरव फछ भी साध्य ही है; अतः वह भी विक्रिया ही है ।! 
परंतु वस्तुतः ख़रूपसे उपलब्धि फल ही नहीं है, वृत्तिव्याप्त घटादि विषयोपर 
व्यक्त चित्पतिबिम्ब ही फल है | नित्योपलब्धिस्वरूप आत्मामें उसीके अविवेकसे 
फल्त्वका व्यपदेश होता है; अतएवं यहाँ उपलब्धि एवं उपलब्धामें भेद नहीं 
हैं| उपलब्धि-स्वरूप ही आत्मा है। यह उपलब्धि नित्य है। विक्रिया नहीं है । 
विक्रियारूप उपलब्धि चेतन्यव्याप्त बुद्धिवृत्ति है। उससे अविवेकके कारण ही 
नित्योपलब्धिमें फललका व्यवहार होता है । इसीलिये उपलब्ध्याभासावसान 
ही उपलब्धिका धात्यथ है। उसी नित्योपलब्धिस्वरूप आत्मामें जाग्रतू, स्वप्न; 
मुष्॒ति-तीनों ही अवखात्राला अन्तःकरण भातित होता है। तीनों ही अवस्थाएँ, 
आगमन्‍्तुक हैं | उपलब्धिस्वरूप आत्मा सर्वत्र अव्यभिचरितरूपसे विद्यमान रहता 
है।सुषुप्तिमें भी कुछ नहीं देखा, इस प्रकार सर्वाभावकी उपलब्धि होती ही है। 
जागरादिमें भी प्रमाता स्वतःसिद्ध होता है। वही स्वयं प्रमाणद्वारा प्रमेयोंको 
जानता है | प्रमाताका भी भासक अखण्डबोध आत्मा स्वतःसिद्ध है । छोह-जल 
आदिमें दाहकत्व-प्रकाशकत्व छानेके लिये अग्निकी अपेक्षा होती है; किंतु अम्निें 
दाहकत्व-प्रकाशकत्व लनेके लिये अन्य अग्नि आदिकी अपेक्षा नहीं होती। बही 
खतःभिद्ध संवित आत्मा है। बृत्तिप्रतिबिम्बित चैतन्य प्रमाणं है; वृत्तिमदन्तः- 
करण प्रतिबिम्बित चैतन्य प्रमाता है। प्रमेयप्रकाशकालमें वे दोनों ही प्रकाशित 
रहते हैं। उनका प्रकाशक कोई अन्य प्रमाता या प्रमाणान्तर माननेमें अनवस्था आदि 
दोष आते हैं, अतः खयंज्योतिः आत्माकों ही तीनोंका भासक मानना ठीक है। 


कहा जा सकता है कि “संवित्‌ या बोध प्रमाणके फलरूपसे ही प्रसिद्ध है 
फिर वह नित्य केसे हो सकता है ?? परंतु यह ठीक नहीं; कारण) वृत्तिप्रतिबिम्बित 
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अवगति ही अनित्या है, वही प्रमा है, वही प्रमाणफल है; बिम्बभूत अवगति नित्य 
ही है । यदि अवगति नित्य है। तब तो प्रमाण-व्यापार व्यर्थ होगा और अनित्य 
है तो प्रमाण-व्यापार आवश्यक होगा । परंतु प्रमातादी अवगति तो प्रमाण- 
निरपेक्ष स्व॒तःसिद्ध है ही । यदि प्रमाताको आत्मसिद्धिमें प्रमाणकी अपेक्षा हो तो 
किसे प्रमित्सा होगी; यह भी विचारणीय है। जिसे प्रमित्सा होती है; वही प्रमाता 
होता है । प्रमित्शा प्रमेषविषयक ही होती है, प्रमातृविषया नहीं ) प्रमातृविषयक 
प्रमित्सा होनेसे अनवस्था-दोष भी होता है। प्रमाताकी प्रमित्सा अव्यवहित होनेसे 
प्रमातृविषया नहीं हो सकती | छोकमें प्रमाताकी इच्छा; स्मृति; प्रयत्न एवं 
प्रमाणजन्यके अनन्तर प्रमेय सिद्ध होता है। प्रमेब-विषया-अवगति अभीष्ट होती 
है। खयं प्रमाता अपनेसे या अन्य इच्छादिसे व्यवहित नहीं हो सकता। स्मृति 
भी स्मतंव्यविषया होती है, स्मर्ृविषया स्मृति नहीं होती | इसी तरह इच्छा 
भी इष्टविंषया होती है; 'इच्छावद्विषयया इच्छा नहीं होती । यदि स्मृति 
एवं इच्छा स्मर्ता एवं इच्छावानकोी विषय करें तब इसमें भी अववस्था-दोष 
आयेगा | स्मृति, इच्छा; प्रयत्न एवं प्रमाण जन्मके अनन्तर ही स्मर्तव्य, इष्यमाण, 
प्रयतितव्य एवं प्रमेयका व्यवहार हो सकता है | 


कहा जा सकता है कि 'प्रमातृविषयक अवगति-उपपत्ति उपपन्न न॑ होनैसे 
आत्मा अनवगत ही रहेगा?; परंतु यह कहना ठीक नहीं | अवगम्ताकी अवगति 
अवगन्तब्यविषयक होती है; अवगन्तृविषयक अवगति नहीं होती | यदि ऐसा होगा 
तो अनवस्था-प्रसड़' होगा | आत्माकी अवग॒ति स्वरूपभूत ही है अर्थात्‌ अवगन्ताकी 
अवगति उत्पन्न नहीं होती | अग्निकी उष्णता और प्रकाशके तुल्य ही आत्माका 
खमाव ही अवबगति है। “अन्ना पुरुषः स्वयंज्यतिः” 'आत्मैवास्यज्योतिः? :एघो5स्य 
परमो छोकः! “न हि विज्ञातुविज्ञातेधि परिलोपी विद्यते! ( बृहद्या० उप० ४ | ३३० ) 
इत्यादि भ्रुतियोंके अनुसार आत्माकी स्वरूपभूत ज्योति है | चेतन्यात्मज्योतिकी अवगति 
अनित्य है ही नहीं । अर्संहत, स्वप्रकाश एवं अपरार्थ ही आत्मा है। यदि आत्मा- 
की अवगति अनित्य होगी तो उपपत्तिसे प्रथम एबं प्रध्यंससे ऊध्बे उसका अभाव 
कहना पड़ेगा । फिर आत्माकी अपरार्थता आदि सभी बाधित होंगे | अवगति 
प्रमा है; वह स्मृति-इच्छादिप्र्विका अनित्या है; आत्मा स्वरूपभूत नित्य है । 
जैसे तिष्ठति शब्द अचलत्व-अर्थमें प्रयुक्त होता है; जड्जम पदार्थ गतिपूर्वक अचल 
होते हैं; आकाश-पर्वतादि स्थावर पदार्थ सदा ही अचल रहते हैं; दोनोंमें ही 
तिष्ठति शब्दका प्रयोग होता है । 'तिष्ठन्ति मनुष्या:; तिष्ठन्ति प्वेता:; तिष्ठत्याकाशः? 
उसी तरह अनित्य , अवगति एवं नित्य आत्मस्वरूप-अवगतिमें भी प्रमात्य- 
व्यवहार बन जाता है | फलस्वरूप प्रमामें कोई अन्तर नहीं। प्रमाण फछ ही 
प्रमा है । वह प्रमातृगतचित्स्वरूप प्रकाश ही है। यद्यपि वृत्तिव्याप्त विषयस्थ- 
चिवत्यतिबिम्ब ही फल है तथापि “मयेदं विदितम! मैंने यह जाना, इस तरह प्रमाण 
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प्रमेयसम्बन्ध आत्मार्मे प्रतीत होता है, अतः प्रमातृगतचित्पकाशसे सम्बन्ध 
मानना ही पड़ता है | जड अन्तःकरग यद्रपि व्यापारका आश्रय हो सकता है तथापि 
वह चितका आश्रय नहीं हो सकता | चिदात्मा कूटस्थ होता है; अतः वह 
व्यापारका आश्रय नहीं हो सकता | इसीलिये वह प्रमाके प्रति कर्ता भी नहीं हो 
सकता और मुख्यवृत्तिसे जड-अजड कोई भी प्रमाता नहीं बन सकता। अतः 
परस्पराध्याससे ही आत्मा ही बाह्य-विषयका भी प्रमाता बनता है। फिर स्वात्मामें 
स्वयंप्रकाश होनेसे प्रमाताम कोई शड्ढा ही नहीं | अतएब अनवगत होने या 
प्रमाणकी अपेक्षा रलनेकी कोई कव्पना ही नहीं हो सकती । अर्थात्‌ कृट्स्थ 
नित्य आत्मज्योतिमे ही अन्तःकरणादि-उपाधिद्वारा ओपाधिक ही प्रमातृत्व होते हैं। 


प्रमाणसापेक्ष शब्दादि समी अचेतन, संहत एवं अनात्मा हैं | अवगति 
खय॑ अन्यानपेक्ष खतःसिद्ध है; वही आत्मा है | उसमें मी सोपाधिक अवगति 
अनित्य है। निरुपाधिक नित्य है | यद्यपि कहा जा सकता है कि मैं 
मनुष्य हूँ; जानता हूँ? इस व्यवहारमें प्रत्यक्षादि प्रमाणकी अपेक्षा नहीं 
रहती है; तथापि मृत्ति; सुषुप्ति आदिमें देहसिद्धिके लिये भी प्रमाणकी अपेक्षा 
होती ही है। उसकी भी अवगति कूटखथ, स्वयंसिद्ध आत्मज्योति ही है | अवगतिसे 
भिन्‍न देहादि, ग्राह्म ग्राहक, करणादि रूपसे भूत ही परिणत होते हैं। अवगति 
यद्यपि स्वयं नित्यसिद्ध है तथापि प्रमाणजन्य प्रत्यक्षादि व्ृृत्तिरूप प्रत्ययकी 
अनित्यतासे ह्वी तदमिव्यक्त अवगतिमं मी अनित्यता एवं प्रमाणफलताका व्यवहार 
होता है | सभी वृत्तियाँ परस्पर व्यभिचरित होती हैं| बोध, स्फुरण उनमें एक 
रूपसे ही समान होता है। अतः वही सफुरण, बोध या अवगति नित्य एकरस हैं | 
जेसे स्वप्नके नील-पीतादि प्रत्यय-भेद्‌ व्यभिचरित होनेसे असत्य हैं; अवगति ही 
सत्य है, वैसे ही सत्र प्रत्ययोंमें भिन्‍नता होनेसे मिथ्यात्त्र है। बोधमात्र ही 
अभिन्न एवं एक है। उस अवगतिका अवगन्ता अन्य कोई नहीं है | वह खर्य॑ 
नित्य है। उसका हान या उपादान नहीं हो सकता । जैसे शब्दादि, लोष्ठादि 
शेय हैं; ज्ञात नहीं, उसी तरह भूतपरिणाम देह्ादि भी शेय ही हैं, ज्ञाता नहीं । 
जो वस्तु स्वतः-सत्तास्फूर्तिवाली नहीं है वह जड' है; उसे सत्तास्फूर्ति देनेवाला द्व 
चेतन है | वही 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” /विज्ञानमानन्द बह्य! है । जाता 
आत्मा) शेय अनात्मा; इृदमंश अनात्मा है; द्रश अनिदमंश ही आत्मा है। 
अहमर्थमें भी दृश्य अहं इदमंश ही है; हक आत्मा ब्रह्म है। जेसे सौरालोकमें 
स्फटिकादि मणियोंपर जपाकुसुमादिकी रक्ताद्याकारता प्रतीत होती है। उसी तरह 
स्वप्रकाशबोधरूप आत्मप्रकाशर्मं ही बुद्धादिमें विषयाकारताकी प्रतीति होती 
है। जैसे सोरालोकसे ही स्फटिक एथं रक्ताद्याकारता दोनों ही मावित होती हें; 
वैसे ही नित्य-बोधसे ही बुद्धथादि एवं विषयाकारता दोनों ही भासित होती हैं। 
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बुद्धि होनेपर वुद्धथारूढ़ पदार्थ दृश्य होते हैं | निद्राकालमें बुद्धि विढीन 
होनेपर दृश्य उपलब्ध नहीं होता, परंतु द्रश तो सदा एक-सा ही रहता है। 
अविवेकसे बुद्धि सर्वसाक्षीका अभाव समझती है ) विवेक. खग्नकाश सर्वसाक्षीसे 
भिन्न बुद्धि अपने-आपको भी नहीं समझती । ब्द्मादिस्थावरान्त प्राणी अखण्ड- 
बोघस्वरूप आत्माके पुर ही हैं, फिर भी वह आत्मा सर्वमासक भान सर्वभूतोंसे 
असंस्पृष्ट ही रहता है | जेसे निर्विकार आकाशको बाहकछोग मील समझते हैं, 
वेसे ही सर्वमासक भान निष्यपश्च होते हुए भी सप्रपश्च-रा प्रतीत होता है | सर्व- 
प्राणि-बुद्धिया मी उस अखण्डभानके पूर ही हैं | जो भी पदार्थ उत्तत्तिमान 
हैं ओर ज्ञान विक्षेप हैं, वह खप्नवत्‌ ही हैं । नित्यनिर्विषय श्ञान सर्वविनाशसाश्नी 
खत॒न्त्र ही है | जश्ञाताकी खरूपभूता जञप्ति नित्य है, सुधुप्तिमं जो आत्मा शब्दादि- 
को नहीं जानता वह जानता हुआ ही नहीं जानता | अन्य शेंय नहीं है; इसलिये 
नहीं जानता है, खरूपभूत ज्ञप्ति तो रहती है। विज्ञाताकी विज्ञतिका कभी भी 
विल्ञोप नहीं होता--- 

“्यह्वे तन्न पश्यति पश्यन्‌ वै तन्न पश्यति न हि द्वष्टुइंष्टेविंपरिलोपो विद्यते । 
| ( बृहद[० उप० ४।३ ।२३ ) 

जाग्रदादिकालकी जो घटादि-शप्ति होती है; वह तो भ्रान्ति ही है। फिर 
भी सभी बुद्धिवृत्तियां स्फुरणसे व्याप्त ही होती हैं, अतः स्ववृत्तियोंकी उत्त्ति; 
स्थिति, विनाशका साक्षीस्फुरण सबंत्र एकरस ही रहता है | जागर, खप्नमें विषय: 
समकालमें सुप्ति, समाधि आदियमें विधयाभाव सभी कालमें स्फुरण रहता है; अतः वह 
शुद्ध है | शुद्ध हशि ही अमर आत्मा है, जेसे द्षणादिमें मुखका प्रतिविम्ब होता 
है; तब दर्षणादिगत दोष्षोंका मुखमें आरोप किया जाता है, उसी तरह इशिका 
अहंँकारमें प्रतिविम्ब होनेसे अहंकारगत दोषोका दृशिमें आरोप किया जाता है। 
श्रुत्यादिसे विज्ञाति अर्थात्‌ अनित्य विज्ञातिका विज्ञाता नित्यबोध नित्यदशिखरूप 
आत्मा विदित होता है । उस ह॒ शिश्रूपमें शञान-अजश्ञान--दोनों ही कर्पित होते हैं। 
विज्ञतिका विशाता शुद्ध विज्ञाता ही है; वह विशेय नहीं होता | आत्मा अछुप्तहक्‌ 
है| अनित्य बुद्धिव्वत्तिर्॒प दृष्टिके कारण इसमें जन्यताकी प्रतीति होती है। 
व्यज्ञक आलोक व्यज्ञ्यक्री आकारताको प्राप्त होता है; उसी तरह शुद्ध नित्य ज्ञान 
स्वरूप ज्ञाता स्वभास्य प्रत्ययोंके आकारका प्रतीत होता है। जेसे दीप बिना यत्नके 
दी उपस्थित विषयोंकों एवं विषयाकारवृत्तियोंको भी प्रकाशित करता है; जैसे ज्योति 
अन्यका द्योतक होनेपर भी अपना प्रकाशक नहीं होता; वैसे ही शञानस्वरूप आत्मा 
अन्यका भासक होनेपर भी आत्ममासक नहीं होता । जेसे अग्नि अपना दहन- 
प्रकाशन नहीं करता; बसे ही आत्मा अपना प्रकाशन नहीं करता । फिर भी जैपे 
रविके स्वात्म-प्रकाशके लिये अन्य ज्योतिकी अपेक्षा नहीं होती, उसी तरह बोध- 
स्वरूप आत्माकों स्वात्मप्रकाशके लिये अन्यबोधकी अपेक्षा नहीं होती । जो 
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जिसका स्वरूप होता है; उसे उसकी अपेक्षा नहीं होती | जैसे प्रकाश प्रकाशान्तरसी 
दृश्य नहीं होता; प्रकाशके समागमसे अप्रकाश स्वरूपकी व्यक्ति होती है; परंतु 
प्रकाशस्वरूप सूयकी व्यक्ति प्रकाश-समागमकी अपेक्षा नहीं रखती । जैसे प्राणी 
प्रकाशस्थ देहको सप्रकाश मानता है; उसी तरह चेतन द्रष्ासे प्रकाशित चित्तको 
सप्रकाश मानकर “अहं द्रश? ऐसा व्यवहार करने छंगता है | प्राणी इसी तरह सभी 
दृश्य पदार्थकि साथ अपना अभेद समझकर आत्माको तत्तद्दश्यविशिष्ट मानने 
लगता है| जैसे स्रृप्न ओर स्मृति घटादिका आकार भासित होता है, अतः 
अनुभवावस्थामें घटाद्ाकारका आभास माना जाता है | अतः स्वप्न) स्मृतिमें 
बाह्यर्थके बिना ही विषयाकारत्रत्तिमदन्त:करण ही प्रतीत होता है | इसी तरह 
स्वप्ममें सिंहासनारूढ़ देह दृश्य होता है, द्रश स्वयं वह नहीं है। उसी प्रकार 
जाग्रतकाहुमें मी दृश्य देहसे द्रष्टा मिन्‍त ही है । जैसे मूर्ति आदिके सॉचेमें डाछा 
हुआ द्रत्ीभूत ताम्नादि साँचेके आक्ारका ही हो जाता है; जसे व्यश्ञक-आलोक 
व्यड्रयके आकारका बन जाता है; उसी तरह सर्वार्थव्यज्ञक बुद्धि सर्वार्थाकार 
हो जाती है | अर्थाकार बुद्धि ही द्रश अखण्डबोधरूप आत्मासे दृष्ट होती है । 
वही स्वप्मके दृशिस्वरूप आत्मासे दृश्य होती है | अखण्ड दृशिस्वरूप बोधसे ही 
सं देहोंकी बुद्धियाँ भासित होती हैं | जैसे घटादि प्रकाश सम्पर्कसे “बटः प्रकाशते! 
इस रूपसे प्रकाशके कर्ता होते हैं, वेसे ही सूर्यादि प्रकाश प्रकाशान्तर-सम्पर्कके 
बिना ही “सूर्य: प्रकाशते? इस तरह सूर्य प्रकाशका कर्ता कहा जाता है । इसी 
तरह बुद्धयादि अखण्डबोधके सम्पकसे प्रकाशित होते हैं; परंतु अखण्डबोध 
खतः ही प्रकाशित होता है। जेसे सू्म सत्तामात्रसे प्रकाशकतृत्वका व्यवहार 
होता है; उसी तरह दृशिस्वरूप आत्मामें संनिधानमात्रसे प्रकाशकत्वका व्यवहार 
होता है। जैसे ब्रिंठसे निकलनेपर सूर्यकी सत्तामात्रसे सर्पादि भासित होते हैं, 
सूर्रमें किसी कर्तृत्वादि विकारकी आवश्यकता नहीं पड़ती; इसी तरह दृश्यके 
उपस्थित होनेपर दहशिस्वरूप आत्मासे दृश्यका प्रकाश होता है, एतदर्थ उसमें 
क;प्व!दि विकारकी अपेक्षा नहीं होती । 

इसी प्रकार दाह्यका संनिधान होनेपर उप्णखरूप अग्निमे दाहकतल्वका 
व्यवहार होता है | इसी तरह प्रयत्न बिना भी बोधस्वरूप आत्मा ज्ञाता) बोद्धा 
आदि कहा जाता है । वस्तुतः आत्मा विदित-अविदित--दोनोंसे ही अन्य है । 
जैसे प्रकाशखरूप सूर्यमें दिन-रात नहीं होते, बेसे ही बोधस्वरूप आत्मामें बोध, 
अबोघ नहीं होते | अतएव बोद्धों-जेसी इस अखण्डबोधमें स्वसंवेद्ता भी नहीं 
है| साथ ही बोधको शून्य भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि जेसे घटादि दृश्य 
हैं; वेसे ही बुद्धि मी सांक्षिभास्यरूपसे स्पष्ट प्रतीत होती है । जेंसे घटादि 


विकल्प कार्य निविकल्प-कारणपूवंक होते हैं, उसी तरह बुद्धि आदि सविकल्प 
सप्रकाश निर्विकत्प-प्रकाशपूर्यक होने ही चाहिये | 


माकस भोर आत्मा ६९५९ 


बोद्ध क्षणिक शानको ही आत्मा कहते हैं | जैसे दीपमें 'स एवार्य दीपः”) 
यह वद्दी दीपक है; इस प्रकार प्रत्यभिज्ञा ( पहचान ) से साहश्यमूलक एकत्वकी 
श्रान्ति होती है । उसी तरह क्षणिक ज्ञानोंकी धारामें ही साहश्यके कारण 
'स एवाहस? मैं वही हूँ, इस प्रकार एकलकी भ्रान्ति होती है । बाह्याकार भी 
क्षणिक ज्ञान ही है; परंतु यह सब कहना ठीक नहीं | कारण कि शेयकी 
उत्पत्तिके पहले उतका ज्ञान-सम्बन्ध केसे होगा । शान उत्तन्न होते ही नष्ट 
होता है तब उसका शेयके साथ सम्बन्ध केसे होगा १ शेयकों प्रत्यक्षताका अनुभव 
होता है; फ़िर उसे अनुमेय माननेवाला पक्ष मी अतक्षत ही है । अनुभविता 
भी यदि क्षणिक ज्ञान ही है तब स्मृति भी केसे सम्पन्न होगी ! अन्य अनुभूतका 
अन्य स्मरण कर नहीं सकता | यदि कोई खायी आत्मा हो, तभी शानसे 
संस्कार उत्पन्न हो तभी स्मृति हो सकेगी । संस्कारका खथायी आधार न होनेसे 
ही पूर्वापरकी तुल्थताका ग्रहण सम्भव नहीं होता । अतः साहब्यमूलक एकलकी 
श्रान्ति भी नहीं कही जा सकती । क्षणिक विज्ञान व्यक्तियोंसे अतिरिक्त विज्ञान- 
संतान कुछ मी नहीं होता | अतः संतानकों छेकर भी एकल-्यवहार उपपन्न 
नहीं हो सकता | यदि अत्यन्त भिन्नमें मी कार्य-कारणमाव सम्पन्न हो सके तब 
तो जैसे दुग्यसे दधिकी अपेक्षा की जाती कै उसी तरह सिकतासे भी दबिकी 
अपेक्षा की जानी चाहिये; क्योंकि भिन्नता समान ही है। 


सर्वसम्मतिस एक स्वयं नामका पदार्थ है | जिसके सम्बन्धर्में सभी कहते 
हैं... मैं खयं जा रहा हूँ; तुम स्वयं जाओ, वह स्वयं आ रहा है? भछे उसकी 
चेतनता) जड़ता, शूत्यता आदियें विवाद हो | उसी सम्पूण माव-अभावके अभिर 
सर्वेसाक्षीको स्वयं पशर्थ मानना चाहिये। जिसके द्वारा सबका अभाव विदित होता 
है उसे सत्‌ ही कहना चाहिये | वही स्वयं निराकर्ताका भी स्वरूप है| सत्‌$ असत्‌ 
आदि सभी वादोसे प्रथम ही साक्षी सिद्ध है । जेसे ज्योतिः-स्वमाव आदित्य 
अप्ररश्श नहीं कहा जा सकता । उसी प्रकार नित्य-बोधस्वरूप आत्मामें अशान नहीं 
कहा जा सकता । जो समझते हैं कि आत्मगत शानसे ही आत्मगत इच्छादि विदित 
होते हैं बह ठीक नहीं | जैसे अग्निगत उष्णता अग्निप्रकाशसे नहीं प्रकाशित होती | 
अतः साक्षीके द्वारा ही सुख-दुःखादि-बत्तिका भान होता है । नेयायिकोंके मतातुसार 
सुख एवं ज्ञान दोनोंका एक कालमें आत्म-समवेत होना सम्भव न होगा; क्योंकि 
आत्ममनःसंयोग दोनोंका ही हेतु है। एक असमवायी-कारण एक ही आत्मगुणके प्रति 
हेतु होता है। सुखके असमवायी-कारण आत्ममनःसंयोगके नाशसे सुखका नाश शेगा। 
संयोगान्तरसे जन्य ज्ञानद्वारा उसका ग्रहण कथमपि नहीं बन सकेगा। एक आत्म- 
मनःसंयोगसे युगपत्‌ अनेक कार्योंकी उत्मत्ति मान्य नहीं होती, अतः ज्ञान ओर 
हु दोनों युगपत्‌ नहीं हो सकते । एक आश्रयवालोका विषय-विषयिमाव नहीं 
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बन सकता, इसलिये भी सुख ज्ञामग्राह्म नहीं हो सकता | यदि कहा जाय 
कि सुख-दुःखादि ज्ञानग्राह्म मत हों) तो यह भी ठीक नहीं। कारणः 
“घुर्ख मया श्ातम्‌? “दुःखं मया ज्ञातम? इस रूपसे सुख-दुःखकी स्मृति सुख- 
दुःखके अनुमबकों बोधित करती है । जो कहा जाता है कि “ज्ञान-विशिष्ट 
आत्मामें समवेत होनेते सुखादिका भान होगा?3 यह भी ठीक नहीं | कारण, एक 
कालमें आत्मा अनेक विशेष गुणोंका समवायी नहीं हो सकता । एक असमवायी- 
कारण ऑत्ममनः-संयोगसे एक ही कार्य उत्पन्न होनेका नियम मान्य है.) यदि 
जव-विशिश आत्म-समवेत होनेसे सुखादिका ग्रहण हो तब तो आत्मगत 
संख्या परिमाणादिक्रा भी ग्रहण होना ही चाहिये | यदि कहा जाय कि 
धसुख; दुःख, ज्ञानादिका आत्माके गुण या घर्म होनेसे आत्माद्वारा ही 
प्रकाशित होना ठीक है?, वह भी ठीक नहीं; कारण; नैयायिकोका आत्मा प्रकाश: 
खरूप नहीं है । फिर उससे सुखादिका प्रकाश कैसे होगा ! नेयायिक आत्माको 
व्यापक और नित्य भी मानते हैं, अतः ज्ञान) सुखादि उसके विकार नहीं हो 
सकते | व्यापक; नित्यक्ों बिकारी कहना भी असज्भत ही है | अतः आत्मा न तो 
शनादि शुणवाह्म ही सिद्ध होता है ओर न गुण-गुणीमें आश्च-ग्राहकभाव ही 
बन सकता है । क्विर सभी अनेक व्यापक आत्मामें आत्ममनः-संयोग समान ही 
है। अतः एक आत्माके सुखादिसे सभी आत्माओंकों सुखादिमान्‌ कहना पड़ेगा | 
अद्ृशदि भी कित आत्मामें हैं; किसमें नहीं, इसका निर्णय अशक्य होगा । अतः 
सुख-दुःख एवं वृत्तिरूप ज्ञानादि खप्रकाश व्यापक आत्मासे भास्य मानना ही 
युक्त है | वही आत्मा नित्य-बोध है । शानकों शेय माननेसे अनवख्ित 
ज्ञानमाछा अनिवाय होगी | यह भी विचारणीय है कि विषय-प्रकाश-कालमें 
विषय-प्रकाशक शान भातमान होता है या नहीं, यदि नहीं तो विषय खयं भासित 
होता है या ज्ञानाधीन होकर भासित होता है। यह निर्णय नहीं हो सकेगा | 
अतः विषय-प्रकाश-कालमें ही प्रकाशक जश्ञानका भानखरूप ज्ञानान्तर मानना 
चाहिये यदि वह ज्ञान भी भासमान नहीं है तो उसके द्वारा पूर्व शानका भान 
नहीं बनेगा | फिर उस ज्ञानके भानके छिये भी शानान्तर मानना पड़ेगा। 
धूवे-पूर्व शान उत्तरोत्तर शानसे भासित होंगे”! यह पक्ष मी सम्भव नहीं है | 
क्योंकि प्रथम ज्ञान उत्पन्न होनेके अनन्तर मनमें क्रिया उच्चन्न होगी; उससे विभाग 
होगा, तब पूर्व संयोग नाश होगा। पुनः दूसरा संयोग उत्पन्न होगा, तब शानान्तर 
उत्न्‍्न होगा | इस तरह बहुक्षणविलुम्बते जब उत्तर शान उत्पन्न होगा 
तब पूवशान रहेगा ही नहीं; फिर उसका भान केसे होगा । यदि इन सब 
दोषोंसे बचनेके लिये एक ही आत्म-मनः-संयोगसे दो श्ञान या अनेक शानकी 
उत्तत्ति मानी जाय तब तो एक ही आत्म-मनः-संयोगसे युगपत्‌ संनिकृष्ट रूप; 
रस) गन्वादिका भी समकाछमें ही ज्ञान होना चाहिये । संस्कार-उद्ोष होनेपर 
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उसी समय स्मृतियों भी उत्पन्न होनी चाहिये, परंतु यह सब सिद्धान्तविरुद्ध 
होगा । नैयायिकोंके सिद्धान्तम न तो अनुभव एवं स्मृतियोंकी समकालता माम्य 
है ओर म तो विशेष गुणोंकी समकाछता ही मान्य है ्युगपज्जानानुस्पत्तिस- 
नसो लिड्ञम! ( न्यावदर्शन १ । १। १६ ) एक काछमें अनेक ज्ञानोंका न उत्पन्न 
होना अणुपरिमाण मनके होनेमें छिक् है ।. इसलिये दीघशब्कुली ( पापड़े ) 
खाते समय समकारूमें शब्द, स्पर्श) रूप, रस, गग्धकी अनुभूतिकों भी नेयायिक 
क्रमिक ही मानते हैं | 

यदि शान या चेतम्य आत्माका स्वरूप-लक्षण माना जाय तो जैसे गन्धादि 
पृथ्वीका लक्षण है। वेसे ही ज्ञान आत्माका छक्षण हुआ; फिर तो जैसे गन्धादि 
पृथ्वी आदिका स्वरूप ही है; वेसे ही ज्ञान भी आत्माका स्वरूप ही ठहरता है। 
फिर “अनित्य शानवाल्ा आत्मा है?। यह कथम व्यर्थ ही है| यदि शान आत्माका 
तटठख् लक्षण है तो आत्माका स्वरूप रुक्षण भी बतलाना चाहिये | पर वह 
चेतनातिरिक्त अन्य कुछ भी नहीं हो तकता | अतः देहादि-जड-बिलक्षण ही 
आत्मा है, यह कहना पड़ेगा | तथा च निर्विशेष .चिद्रप ही आत्मा हुआ | 
बोधस्वरूप आत्म-ज्योतिसे दीम्त होकर बुद्धि श्रान्तिसे अपनेमें ही बोध मानती 
है। “अन्य साक्षी बोद्धा नहीं है; में ही बोढा हूँ?) यह बुद्धिका श्रम ही है। 
बुद्धि आगन्तुक है किंतु बोध तो सुप्ुप्तिमें बुद्धिके न रहनेपर भी रहता है | 
अतः अविवेकसे ही बुद्धिमं बोधरूपताकी श्रान्ति होती है। स्वप्नके सभी वेच्य- 
प्रपश्चकों इसी बोधसे जाना जाता है। क्योंकि स्वप्नमें आदित्य, चन्द्र, चक्लुः 
वाक्‌ आदि सभी ज्योतिर्यों छुप्त होती हैं; मन स्वयं वेद्हपसे ही परिंणत है। 
भासक ज्योति आत्मासे भिन्‍न होकर कुछ भी नहीं है। अतएव स्वप्नमें जिससे 
रूपदर्शन, शब्दअवण; वाग्व्यवह्दर होता है वह चक्षु) श्रोत्र, मन एवं वाकू 
आदि, आहत्मज्योति ही है;--्ला श्रोतुः श्रुतियया स्वप्ने ऋणोति । सा 
वक्तुवेक्तियया खप्ने बद॒ुति। द 


जेसे एक ही स्फटिक मणिमें नील, पीत, हरित उपाधिके मेदसे अनेक 
रूप परिलक्षित होते हैं, उसी तरह एक ही नित्य शान स्वप्नकल्पित शब्दादि 
अमेक उपाधिमेदसे श्रुति; मति। विज्ञति आदि रुपमें प्रतीत होता है । 
इसी चिद्रूप शानका ह्वी विकल्प जाग्रतू भी है। अशज्ञानोपाधिक शानस्वरूप 
आत्मा बुद्धिकी कल्पना करता है। बुद्धिसि उपहिंत होकर बुद्धिस्थ अथेका 
ही ब्याकरण करता हुआ उनका प्रकाशक वही शानस्वरूप आत्मा सर्वव्यवहार- 
भागी होता है| जैसे स्वप्नका व्यवहारः ठीक वेसा ही जाग्रतका भी व्यवहार 
होता है | फिर भी शुद्धचित्तमें निविकत्प नित्यक्ञनका साक्षात्कार होता है | 
क्राह्मेन्द्रियोंसे विषयोपलम्ध जारार है ! संस्कारवशात्‌ निद्ाकालमें प्रतील प्रपश्च- 
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स्वप्न एक प्रकारकी स्मृति है। दोनोंहीका अभाव सुघुप्ति है। तीनोंका ही साक्षी 
नित्य ज्ञान है | सुषुप्तिका तम ही जागर; स्वप्नका बीज हैं | स्वात्म-प्रबोधसे बीज 
दुग्ध होनेपर अनन्तशान निष्प्रपश्चरूपसे मास्ति होता हैं। जेसे अदृश्य भी राहु 
चन्द्रविम्बपर उपरक्त होकर दृश्य होता है; जेंसे जलमें चन्द्रादिका प्रतिबिम्ब 
लक्षित होता है; वेंसे ही शुद्ध बुद्धिपर ही निर्विकल्प-बोध रक्षित होता है। जैसे 
जल्में भानुका बिम्ब एवं उष्णता प्रतीत होनेपर भी वह जलका धर्म नहीं) किंतु 
भानुका ही धर्म हे, उसी प्रकार बुद्धिमें बोध छक्षित होनेपर भी बोध बुद्धिका 
धर्म नहीं है। जैसे जलका शैत्य एवं अप्रकाश धर्म निश्चित है वैसे ही बुद्धिका 
भी जडत्व धर्म निश्चित है । अतः जैसे जलूमें प्रतीत होते हुए. भी उष्णता और 
प्रकाश भानुका ही धर्म है; वेसे ही बुद्धिमें स्फुरण या बोध प्रतीत होनेपर भी 
आत्माका ही खरूप है।चल्षुके द्वारा रूपाकारृत्तिका अवभासन करता हुआ 
साक्षी अहतहकू रहता है | वही दृष्टिका द्रशटा। श्रुतिका श्रोता है। केवछ मानसी 
ब्रत्तिका भासन करता हुआ वहीं मतिका मन्‍्ता कहा जाता है | वह विज्ञातिका 
विज्ञाता है। उसीके सम्बन्ध श्रुतिने कहा है-- 

न इृष्टेद्रेशर परये:; न श्रुतेः भ्ोतारं शुणुया:; न मतेमेन्तारं मन्‍्चीथाः ॥ 

'मतिका मन्ता है? यह कहनेपर भी उसमें मन्तृत्वादि विकार नहीं होते। बुद्धि 
आदिके ही व्यापारसे केवछ तद्भातकर्में मन्तृत्वादिकी प्रतीति होती है। सुषुप्तिमें भी 
शस्वरूप बना ही रहता है। केवल दृश्य न होनेसे विशेष दशनादिका अभाव रहता 
है। घटादि बाह्य वस्तु दृष्टिसे व्यवहित होता है अतः परोक्षहै। आत्मा तो दृष्टिका भी 
आत्मा है; अतः आत्मा अपरोक्ष है। श्रुतिमें भी ब्रह्मात्माको साक्षात्‌ अपरोक्ष 
कहा गया हैं--“यत्साक्षादपरोक्षाढ्रह्म ! ( इृहदा० उप० १ । ४ । १ ) जैसे दीपको 
स्वात्मप्रकाशमें दीपान्तरकी अपेक्षा नहीं होती; वेसे ही बोधस्वरूप आत्माको भी स्वात्म- 
प्रकाशमें बोधान्तरकी अपेक्षा नहीं है। उसी स्वयंज्योति उपलब्धिस्वरूप आत्माके 
संनिधानसे सामास अन्तःकरण ही आत्मा मालूम पड़ता है| स्वतःसिद्ध आत्मामें 
जाति, गुण, क्रिया आदि न होनेसे कोई भी शब्द उपाधिद्वारा ही उसमें पयवसित 
होते हैं । अहंकारादिमें आत्मचेतन्यामासका उदय होता है। अतः अहंकार 
आत्मशब्द वाच्य होता है | जेसे 'डल्मुक॑ दहति! अयो दृहति? इत्यादि प्रयोगोंमें 
उल्मुक या लोहादिमें दाइकत्वका व्यवहार होता है; परंतु केबल उल्मुक या 
लोहादिमें दाइकत्वका व्यवहार नहीं बन सकता। अतः वहिमें ही दाहकत्वका 
पर्यवतान होता है | उसी तरह “अह्ं जानामि? इत्यादिरूपसे साभास अन्तःकरण 
या अइंकारमें ज्ातृत्व-आत्मत्वका व्यवहार होता है; परंतु अहंकार जड़ एवं 
प्रकाशके आधीन है। अतः शातृत्व-आत्मत्वका पर्यवसान नित्यबोधमें ही होता दे | 
जैसे दर्णादि उपाधिवशात्‌ मुखसे अन्य मुखामास दर्पणेथ्थ प्रतिबिम्ब द्ोता 
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है; फिर भी स्वरूपसे प्रथक्‌ नहीं होता; क्योंकि बिम्बकी चेष्टा बिना प्रतिबिम्बरें 
चेष्टा नहीं होती | आभाससे मुख भी अन्य होता है; क्योंकि वह आदर्शानुविधायी 
नहीं झ्ोता | ग्रीवास्थ मुख दर्षणादिकी अपेक्षा करके ही स्फुटित होता है । 
मुखाभासके तुल्य अहंकार आत्मामास है। बेसे ही आत्मा ओर आत्माभास-बुद्धिमें 
चेतन्याभास होता है। आत्मामें चेतन्यरूपता होतीहै | तभी वेदादिशाख्त्र ब्रह्मतत्वका 
शानशब्दसे प्रतिपादन करते हैं। चेतन्याभास्युक्त बुद्धि ज्ञानशब्दका वाच्य है। 
शुद्ध चैतन्य शञानशब्दका तात्पयार्थ है। प्रकाशस्वमाव वस्तु जिसमें प्रतिबिम्बित 
होती है उसके प्रकाशोदयका हेतु होती है। जैसे जलूमें प्रतिविम्बित सूर्य जल- 
प्रकाशका हेतु होता है, वेसे बुद्धिमें प्रतिबिग्बित चेंतन्यबुद्धिमें चित्मकाशके 
उदयका हेतु होता है । उसी चिदाभासयुक्त बुद्धिमें ज्ञानादि शब्दोंका प्रयोग होता 
है। लक्षणासे शुद्ध चेतन्यका बोध होताः है । 


कहा जा सकता है कि “करोति, गच्छति” इत्यादि थ्ानोंमें प्रकृत्यर्थ क्रिया 
एबं प्रत्ययार्थ कर्तृव--दोनोंका ही आश्रय एक ही है | कहीं भी क्रिया और 
कतृत्वकी भिन्नाश्रयता नहीं होती, परंतु 'जानाति? में भिन्‍्नाश्रयता क्यों ? इसपर 
वेदान्तियोंका कहना है किबुद्धिगत आत्माभास ( चिदाभास ) 'तिइ? प्रत्ययका अर्थ 
है और 'शा'घातुरूप प्रकृतिका अर्थ वृत्तिष्पा क्रिया बुद्धिमें रहती है । बुद्धि एवं 
चिदाभासके अन्योन्य अविवेक्से “जानातिः का प्रयोग होता है | इस दृष्टिसे चिदा- 
भारव्याप्त सक्रिय बुद्धिके साथ आत्माका ऐक्याध्यास होनेसे ही “आत्मा ज्ञानाति 
यह व्यवहार होता है | इस तरह सामाप्त साधिष्ठान बुद्धिमें ही प्रत्ययार्थ कतृत्व 
एवं प्रकृत्यथ वृत्ति--दोनों ही बन जाते हैं। बुद्धिमें चित्प्रकाशरूप बोध नहीं होता | 
बोधस्वरूप आत्मामें क्रिया नहीं बनती है | इसीलिये दोनोमेंसे किसी एकमें 
'जानाति? व्यवहार नहीं बन सकता | अतः बुद्धि एवं बोधस्वरूप आध्माके आरोपित 
ऐक्यमें ही 'जानाति' व्यवद्वार होता है। वही प्रकृत्यर्थ क्रिया और प्रत्यग्रार्थ दोनोंका- 
ही आश्रय है। /ज्ञप्तिशञॉनम! इस प्रकार माव-व्युयत्तिसे भी शनशब्द आत्मामें 
नहीं प्रयुक्त हो सकता; क्योंकि नित्य आत्मा माव अर्थात्‌ घात्वर्थ सामान्य भी 
नहीं हो सकता; नित्य निर्विकार आत्मामें किसी प्रकारकी विक्रिया नहीं हो 
सकती । इस तरह 'ज्ञायतेडनेन! इस कारण व्युत्पत्तिसे शञानशब्द आत्मामें सक्षत 
नहीं है । इस व्युपत्तिसे तो बुद्धि ही ज्ञान-शब्दार्थ ठहरती है।यदि आत्मा 
शानका करण होगा, तब कर्ता उससे कोई अन्य हूंढ़ना पड़ेगा; जो कि असम्भव 
है। अतएणव चिदाभास और चिदात्माके अन्‍्योन्याध्याससे ही शातृत्व-व्यवहार 
आत्मामें सम्भव होता है। बुद्धिके कतृत्वका आत्मार्मे अध्यास करके आत्मामें 
शातृत्व होता है। आत्माका अचेतम्यघुद्धिमें अध्यास करनेसे बुद्धिमें शत्वका व्यवज्ञर 
होता है। आत्मा ज्ञानखरूप है ओर वही ज्योतियोंका भी ज्योति कहा जाता है | 
अतः बुद्धि एवं चक्षुरादिसे सी शान उत्पन्न नहीं होता+- 
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तहेवा ज्योतिषां ज्योतिरायुद्वापासतेडमतम .. ( बृहदा० ४। ४ । १६) 
अन्तः पुरुषे ज्योति: । ( छान्‍्दो० ३।१३।७ ) 
जैसे तत्वश्ञान बिना अविवेकी देहकों ही आत्मा मानता है, वैसे ही अवि- 
बेकी बुद्धिको ही शानकर्ता कहता है। चिदामास्युक्त बुद्धिवृत्तियाँ उत्पन्न होती 
हैं, यही देखकर शानकी उत्पत्तिका व्यवह्वार होता है। जैसे प्रतिबिम्ब दर्पणानु- 
विधायी होता है वैसे ही चिदामास भी वुद्धिधर्मका अनुविधायी होता है | चिदा- 
भाससे दीपित बुद्धिद्त्तियाँ विषयग्राहिका उसी तरह होती हैं, जैसे उल्मुकका दाइकत्व- 
व्यवहार | वे ग्राहिका वृत्तियाँ स्वयं भासित होती हैं, इसीलिये बोद्धोने प्रत्ययोंकि 
भासक साक्षीका अपलाप किया है; तथापि उनका आत्मा मास्युक्तबुद्धि प्रत्ययोके 
भाव एवं अभाव जिम साक्षीसे विद्त होते हैं वह साक्षी ही उनको उत्पत्ति- 
विनाशकों ज्ञानता है । साक्षीके रहनेपर भी चिदाभाव आवश्यक है; क्योंकि 
बसस्‍्तु-स्फुरणके लिये बृत्तिव्यात वस्तुपर चिदाभास आवश्यक है। केवल साक्षीद्वारा 
यदि वस्तुका प्रकाश होता हो; तब तो वृत्तिके समान ही काइ्यापाणादिका भी 
स्फुरण होना चाहिये । प्रकाशस्वरूप आत्माके सम्बन्धसे ही अथतनबुद्धि 
चेतन-सी प्रतीत होती है | फिर तो उसकी बृत्तियाँ भी चतन-सी ही प्रतीत 
होती हैं | जेसे तप्त लोहपिण्डसे निकठनेवाले विस्फुलिज्न भी अग्निवत्‌ प्रतीत 
होते हैं| इत्ति-तदभाव, आभास तथा आमासाभावका गआराइक ताहक प्रत्यय नहीं 
हो सकता | अतः अत्यन्त विविक्त साक्षीसे ही वे भासित होते हैं। फिर भी जेसे 
लोहपिण्डमें अग्निकी संक्रान्ति होती है, बेंसे बुद्धिमें चित॒की विकाररूप संक्रान्ति 
नहीं होती। दर्पणमें प्रतिबिम्बके तुल्य ही बुद्धिमें चितकी संक्रान्ति होती है | 
जैसे छोहपिण्ड अम्याभास होता है; उसी तरह बुद्धि चतनाभास प्रतीत 
होती है | चित्त ही चेतन है; यह बेसे ही असज्भत है, जैसे देहको चेतन कहना । 
, इसी तरह चक्षुरादिमें मी चेतनत्व कहना भ्रममूलक है | अहंकारसहित बुद्ध थारूढ 
सभी. वस्तु साक्षीसे ही भासित होते हैं| इसलिये अखण्डबोधरूप साक्षी सर्वाव- 
भासक कहलाता है | सुपुप्तिमें “नाद्ाक्षम? इस रुपसे प्रत्ययका ही निषेध है, फिर 
भी भावरूप अज्ञान एवं अत्ययाभावका बोध तो रहता ही है। प्रमातृ-प्रमाण- 
प्रमेयादिरूप विशेष आश्य नहीं अनुभूत होता। किंतु माव-अभावका साक्षी चिद्दय 
आत्मा एकरस है । द 
शास्रोके अनुसार प्रत्यय स्पष्ट ही उत्त्तिविनाशशील एवं कृटस्थ चैतन्य: 
स्वरूप अछप्तदक्‌ है | प्रत्यगात्मा-नित्यज्योति्मे ही अहंका पर्यवसान है | अनु भवके 
आधारपर ही सब कुछ ऐिद्गध होता है | आत्मा अनुभवस्वरूप है | प्रत्यय और 
प्रव्ययी अन्तःकरण--दोनों ही जड हैं | नित्य चैतन्यसे ही इन सबका भान द्वोता 
है। जैसे पेनाका जय राजामें आरोपित होता है; उसी तरह प्रमाणफल कूटर्थ 
बाक्लीमें आरोपित होता है। अविक्ुतत चिदात्माका अन्तःकरणमें प्रतिबिस्य होता 
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है। वह प्रतिबिम्ब ही स्प्रोपाधि७रुद्धिके व्यापारद्ारा प्रमावा बनता हैं | खाभास 
भी परिणाम नहीं है; किंतु जैसे रप्जुके अज्ञानसे सर्पश्रम होता कै; जैसे दर्पणमें 
मुखाभासल्व॒की प्रतीति हेती है; उत्ती तरह बुद्धिमं आत्याभारत्यकी प्रतीति होती 
है। प्रयय और दृष्टिका भेद स्वप्ममें प्रतिद्ध ही है | वहाँ विपयाकाराकारित 
प्रत्ययका साक्षी आत्मा ही है। जिस चिद्रप आत्माके आभाससे विषयाकार-प्रत्यय 
बिंदित होता है; वही आत्मा है | प्रमाता; प्रमाण; प्रमेय--तीनोंका मातक साक्षी 
ही ब्रह्म है- त्रितयं तत्न यो वेद स आत्मा स्वाश्नयाश्रयः |? (श्रीमद्भा० २। १०।५९) 
सम्यग्शान; संशयजश्ञानः श्रान्ति शञानमें अवगति ओर बोध-आत्मा एक ही ढंगका है। 
इन ज्ञान में भेद केवल प्रत्ययोका ही है | पुष्पादि उपाधिके बच्चसे स्फटिकादिमें भेद 
प्रतीत होता है; उसी तरह प्रत्ययरूप डपाधिके भेदसे अखण्डबोघमें भेद प्रतीत होता 
है। जाग्रतकाछ) खप्नकालके प्रत्यवोंका स्फुरण नित्य-अपरोक्षमाव साक्षी आत्मासे 


ही होता है। जैमे प्रदीपते घटादिका प्रकाश होता है। परंतु प्रदीपका भी प्रकाश 
द्रशसे ही होता है -- 


तस्य भासा सबभिद विभाति: ( कठोप० २ | २। १५ ) 
अन्ना पुरुष: खयंज्योतिभंवति। ( छान्दोग्यौप ० ) 

अन्य निषेघसे भी समेनिषेध साक्षी चेतन आत्मा प्रसिद्ध होता है। “अज्ञा- 
सिपमिद॑ माँ च! मैंने इसे ओर अपने आपको जाना; इस प्रकारकी स्मृति प्रमाता, 
प्रमाण; प्रमेयके स्मरणसे तीनोंका ही प्रकाश निश्चित होता है। 

एक प्रमाणश्ञानमें ग्राइक और ग्राह्म दोनोंका स्फुरण नहीं हो सकता। अत; 
बोधस्वरूप साक्षीसे ही स्फुरण होना डपपनन होता है | बौद्ध कर्तों कर्म-बिहीम 
प्रत्यवका स्वम हिमासे प्रकाश है ऐसा मानते हैं| परंतु फिर तो अनुभविताकी अपेक्षा ही 
न रहेगी [ वैसे अनुभवितामें ही अनुभव इष्ट होता है। इसके अतिरिक्त अनुभविता 
भी तो अनुभव ही है। बुद्धि ही श्रान्तिसे पुरुषोंकों ग्रह्म-प्रावक-मेदवान्‌ होकर 
प्रतीत होती है । जिसके मतमें अनुभूति क्रिया है; वही कारक भी है। यदि इसका 
सत््व एवं क्षणिकत्व मास्य है तो दृष्टबछात्‌ सकतृक भी मानना ठीक है। वस्तुतस्तु 
गद्य नील्पीतादि वस्तु और बस्तु-प्रत्यय भासक साक्षी मान्य है, जैसे रुपादि 
ग्राह्म हैं उनके ग्राहक दीपादि हैं उसी तरह प्रत्यय भी थ्राह्म है, अतः उसका 
ग्राहक साक्षी मान्य होना चाहिये । व्यक्षक होनेसे अवभातक अब्भाससे अन्य 
होता है | जैसे घटादिका प्रकाशक दीपक होता है, उसी तरह प्रत्यव ग्राह्म 
है, उसका भी ग्राहक साक्षी प्रथक है। द्रष्टा ओर दृश्यका आध्यासिक ही 

सम्बन्ध होता है। जेंसे घटादिपर आलोककी व्याप्ति होती है। बेसे ही घटादिपर 

बुद्धि-व्याप्ति होती है। जैसे आलोकस्थ घट आलोकारूद कट्दा जाता है; वैसे 
बुद्धिस्‍्थ घट बुद्धथारूढ़, कहा जाता है । बुद्धिव्यांत घठादिपर चित्पतिबिम्ब होता है; 
उसीसे घटादि प्रकाश द्वोता है 


० १३७ कै 
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कार्यकारणसंघातरूप प्राणीका ज्ञाग्रत॒काछमें बेठना; चलना, काम करना 
आदि व्यवह्वर, आदित्य, चन्द्रमा, अग्निरूप ज्योति या प्रकाशके द्वारा सम्पन्न 
होता है । यहाँ सर्वत्र कार्यकारणावयवसंद्रातब्यतिरिक्त आदित्यादि ज्योतिसे 
ही व्यवह्दर चलता है| इसी तरह मेघाच्छन्न अमावस्थाकी रात्रिमें जहाँ कोई 
भी ज्योति नहीं होती, अपना हाथ भी नहीं भासित होता; वहाँ भी दुरख् 
श्वान तथा गर्दभ आदिके शब्दको सुनकर मनसे निश्चित करके उसी शब्दके 
सहारे प्राणी वहाँतक पहुँच जाता है । ऐसे ही गन्धके सहारे भी जिधरसे गन्ध 
आती है, उधर प्राणी पहुँच जाता है। यहाँ सर्वत्र देहादि-संघातभिन्न ज्योतिसे 
ही व्यवहार होता है। ठीक इसी तरह खम्म एवं सुघुप्तिकालमें खाप्निक वस्तुओं 
तथा निद्रामं सोषुप्त अशन एवं सुखका प्रकाश भी किसी संघातव्यतिरिक्त 
संघातप्रकाशक ज्योतिसे ही मानना उचित है | खप्नके बन्धु-संगम, देशाम्तर- 
गमनादि व्यवहार देहादि-संघातव्यतिरिक्त देहादिभासक आत्मज्योतिसे मानना 
उचित है। सपम्नादि व्यवहार भी संघातव्यतिरिक्त ज्योतिःपूर्वक है | व्यवहार होनेसे 
जाग्रत्‌-व्यवहारके ठुल्य जेंसे जाग्रतका व्यवहार देहातिरिक्त आदित्यादि ज्योतिमूंल्क 
हैं; वेसे ही स्वाप्तिक व्यवहारकों भी देहादिमिन्न ज्योतिमूलक मानना चाहिये | 


खद्तव्यवहास्मं आदित्यादि ज्योतियोंका सम्बन्ध सम्मव ही नहीं | अतः 
कोई अन्तःख् आदित्यादि ज्योतिसे विलक्षण अमीतिक आत्मज्योतिमानना डचित 
है। उसीसे खप्तका व्यवहार सम्भव हो सकता है । आदित्यादि ज्योति चल्लुगादिसे 
उपलब्ध होती है | परंतु खम्न-व्यवहारका देतुभूत कोई बाह्मज्योति चक्लुरादिसे 
डपरूब्ध नहीं होती; परंतु ज्योतिका कार्य-व्यवद्वार स्पष्ट उपलब्ध होता है | अतः 
संघातभिन्न अदृदरय अन्तःस्थ आदित्यादि विलक्षण अभोतिक ज्योति मानना 
आवश्यक है । इस सम्बन्धमें यह अनुमान है कि “विमत अल्तःस्थमतीनिद्रय- 
व्वादू व्यतिरेकेणादित्यादिवत्‌ ।? विवादास्पद सप्नादिव्यहार-हेतु ज्योति अन्तःख् 
१ै। अतीदधिय या अदृश्य होनेसे जो अदृश्य नहीं; वह अन्तःख नहीं, जेंसे 
आदित्यादि । 

इस सम्बन्धर्मे भोतिकवादीका कहना है कि ४उपकारी उपकारकभाव 
सजातीयमें ही देखा जाता है । जाग्रत-व्यवह्दार कारक-हेतुभूत आदित्यादि 
ज्योति देद्दादिके समान भोतिक ही है। उसी तरह स्वाप्निकव्यवहारके देतुभूत 
संधातव्यतिरिक्त ज्योतिकों भी संघातके समान भोतिक ही होना चाहिये | जैसे 
आदित्यादि उपकारक उपक्रियमाण देहादि-संधातके सजातीय होते हैं, बेसे ही 
स्वाप्तिकव्यवहार देतुभूत उपकारक ज्योतिको भी उपक्रियमाणका सजातीय ही 
होना चाहिये | अतः जैसे आदित्यादि उपकारक ज्योति भोतिक हैं, वैसे द्वी 
ध्वाप्िक व्यवह्गरका उपकारक प्योति भी भौतिक हौ होना चाहिये | 
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“जो कहा जाता है कि “अतीन्द्रिय एवं अद्श्य होनेसे वह ज्योति अमौतिक 
हैः, यह भी ठीक नहीं; क्योंकि चक्षुरादि इन्द्रिय ज्योति भी अतीख्िय तथा 
अच्श्य है | तो भी वे जेमप्े अमौतिक नहीं, भौतिक ही हैं; उसी तरह उस 
ज्योतिकों भी भोतिक ही होना चाहिये। इसके अतिरिक्त देहादिसंघातके रहनेपर 
ही चेतन्यरूप अन्तःस्थज्योति रहती है। देहादिके न २हनेपर नहीं रहती । 
अंतः उसे देहादिका ही धरम मानना उचित है। जेंसे रुपादि संघातके 
रहनेपर ही उपलब्ध होते हैं, अतः वे देहादिके ही धर्म हैं; बसे ही 
यहाँ भी समझना चाहिये--'विमतं चैतन्य शरीरधमस्तक्भावभावित्वादू 
रूपादिवत्‌ । विमतं ज्योतिः संघाताड्लिन्न॑ तद्भासकत्वादादिस्यादिवत । 
विवादास्पद-चेतन्य संघातसे भिन्न है, संघातके भासक होनेसे आदित्यादिके 
तुल्य यह सामान्यतों दृष्टअनुमान व्यभिचारी होनेसे खयं॑ अप्रमाण है। 
क्योंकि भोतिकबादीके मतानुसार देहका भासक होनेपर भी चउ्षु देहसे मिन्‍न 
नहीं है, उसी तरह चैतन्य भी देहका भासक होनेपर भी देहसे मिन्न न होकर 
उससे अमिन्न उसका धर्म ही है । अनुमानके द्वारा प्रत्यक्षका बाध भी नहीं 
होता | मैं मनुष्य हूँ; में देखता; सुनता और जानता हूँ, इस प्रकार प्रत्यक्ष 
ही देहादि-संघातमें द्रष्ट्त्व, शतृत्वाद विदित होता है | फिर प्रत्यक्षके विरुद्ध 
अनुमान केसे आदरणीय हो सकता है ! 


“कहा जा सकता है कि ध्यदि देह ही आत्मा है ओर वही द्रष्ठा। शाता 
आदि है तो अधविकल रहनेपर भी वह क्यों कभी द्रश, ज्ञाता होता है; कभी 
नहीं होता १” किंतु यह कोई दोष नहीं है; क्योंकि जो वस्तु जिस तरह प्रेमाण- 
सिद्ध हो; उसको बेंसी मानना उचित है । खटद्योतमें प्रकाश, अप्रकाश दोनों 
ही देखा जाता है, अतः दोनों ही मान्य हैं । उसमें किसी कारणान्तरकी कल्पना 
नहीं की जाती । अग्निकी उष्णता; जलकी शीतलूता जैसे स्वाभाविक है, वैसे 
ही देहमें कभी शातृत्व; द्रष्ट्वादि होना; कभी न होना स्वाभाविक ही है । 
यदि प्राणियोंके धर्माधर्मके कारण ओष्ण्य, शैत्यादि माना जायगा, तब तो 
अनवस्था-दोष होगा |?! 

भोतिकवादीका उपयुक्त कथन ठीक नहीं है; कारण कि स्वप्न एवं स्मृतिके 
आधारपर यही सिद्ध होता है कि देह्दादि-संघातसे भिन्न अमोतिक आत्मा ही 
द्रष्ट होता है; देहादि नहीं | यह नियम है कि जाग्रतू-कालमें दृष्टका ही स्वप्नमे 
दर्शन होता है; इस तरह जाग्रत्‌ और स्वप्तका द्रष्ट एक ही होता है। किंतु 
स्वप्में अनेक बस्तुओँका दर्शन होता है वहाँ देह या नेत्रादि नहीं होते । देहादि 
निव्यापार तथा नेन्न निमीलित ही रहते हैं | अतः स्वप्नके प्रपश्चका द्रष्टा देह 
नहीं है । साथ ही यह भी स्पष्ट है कि अन्य दृष्टका स्वप्त-द्रश अन्य नहीं 
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होता अतः जो स्वप्न द्रष् है, वही जाग्रतका भी द्रष्ठ दे । यदि स्वप्तका द्रश 
देइसे भिन्न सिद्ध हो गया तो जाग्रतका द्रष्टा भी देहसे भिन्‍न ही मानना उचित 
है। जब कभी किसी प्राणीके नेत्र न्॒ट हो जाते हैं तो वद अव्यावस्थामें 
भी पूर्वद्ट पदार्थोक्रों स्वप्नमें देखता है | स्पष्ट हे कि स्वम्नेंके पदार्थोंका द्रष्ट 
देह नहीं है; क्योंकि देहमें नेत्र हैं ही नहीं। तात्कालिक नवीन देह या नवीन 
नेत्र उत्पन्न होते हैं, उनसे स्वाप्तिक पदार्थ दीखते हैं, यह कल्पना या संस्कारकी 
कव्पना भी भौतिकवादमें असड्गत ही है। 


जिसने चक्षुके बिना भी स्वप्में पूर्वदशका दर्शन किया) चक्षु रहनेपर 
भी उसीको प्रबोधकालमें द्रष्ठ मानना उचित है। कहा जाता हैं कि खम्ममें 
पूरदके दर्शनका ही नियम नहीं। क्योंकि जन्मान्थोकी भी कभी-कभी स्वप्तमें 
विविधरूपोके दशशन होते हैं | परंतु यह ठीक नहीं, कारण कि जन्मास्थोंकों भी 
जम्मान्तरानुभूतका ही स्वप्तमें दशन मानना उचित हक यही जन्मान्तरमें प्रमाण 
भी है। अतः स्पप्तमें पूर्वदहष्ठका ही दर्शन होता है; यह नियम स्थिर है। 

इसी तरह स्मतोीं ओर द्रशके भी एकत्यका मियम है। जो द्रश होता है 
बह्दी सर्ता होता है। यह देखा जाता है कि आँख मींचकर मनुष्य पूर्वदशको 
स्मरण करता हुआ पूवदष्टके समान ही देखता है। यहाँ भी जो नेत्र मींचनेपर 
पूर्व॑दष्टको देख सकता है खुले नेन्न रहनेपर भी उसीको द्रश् मानना डचित 
है। साथ ही यह भी देखा जाता है कि मृत देहमें किसी प्रकारकी विकलता 
इष्टिगोचर न होनेपर भी दशनादि क्रियाएं नहीं होतों। अतः मानना पड़ेगा कि 
जिसके न रहनेपर देहमें दर्शन आदि क्रियाएँ नहीं हो सकतीं, जिसके रहनेपर 
दर्शन आदि क्रियाएँ होती हैं, वही द्रष्ट है, देह नहीं | कुछ लोग कहते हैं 
कि्चक्षुरादि इन्द्रियाँ ही दशनादि क्रियाओंकी कर्ता हैं?, किंतु यह भी ठीक नहीं। 
क्योंकि जो मैंने देखा है; वही मैं स्पर्श कर रहा हूँ; इस प्रत्यभिशाके अनुधार 
मालूम पड़ता है कि दर्शन तथा स्पशन क्रियाका कर्ता एक ही है। 
पर चक्षु स्पर्श नहीं कर सकता, त्वक्‌ दर्शन नहीं कर सकता, अतः यही 
मानना ठीक है कि इन्द्रियोंसे मिन्‍्न आत्मा द्वी चक्षुरादि विभिन्‍न इन्द्रियोंसे देखने- 
सुननेबाला है । कुछ लोग कहते हैं कि मन ही द्रष्टा, श्रोता, मन्ता आदि है, 
किंतु यह भी ठीक नहीं । मन भी रूपादिके तुल्य विषय ही है। फ़िर वह 
द्रष्ठ नहीं हो सकता | अतः आदित्यादिके समान अन्तःख ज्योति-संघातसे 
अतिरिक्त है । 

कहा जाता है कि “वह ज्योति काय-करण संधातका सजातीय ही होना 
चाहिये; क्योंकि जैसे आदित्यादिज्योति सजातीयके ही उपकारक होते हैं, उसी 
तरह अच्तग्-ब्योति भरी सजातीयके ही हपकारक होनेये उप़्कार्य श्ोनिक प्रपञ्ञके 


पावस झकोर आत्मा ७०९ 


समान मौतिक ही होना चाहिये?) परंतु यह ठीक नहीं है | कारण कि उपका्योंप- 
कारकभान सन्नातीयमें होनिका कोई नियम नहीं है| पार्यिव ईन्धनसे-- तृण-काष्टादिस, 
अम्िका प्रज्वनरूप उपकार होता है; यहाँ अग्निका काष्ठादिसे कोई साजात्य 
नहीं है और यह भी नहीं कहा ज्ञा सकता कि पार्थिव्र तृणादिसे प्रज्वलनोपकार 
देखा गया है; अतः पार्थिवत्वादि जातीयसे ही अग्निका उपकार हे) क्योंकि वेचुत 
अग्नि एवं जाठर अग्निक्रा उपकार जरूसे ही होता है | इस दृश्टिसि उपकायोपकारक- 
भात्र्में सजातीयता-अकातीयतका कोई नियम नहीं है। अनेक बार देखा जाता 
है कि खावरों तथा पद्म आदिकाँसे मनुष्योंका उपकार होता है। 


जो कटद्टा जाता है कि “अद्श्यत्व अतीन्द्रियलके कारण कार्य-करण- 
संधातका भासक तथा उपकारक ज्योतिकों अमीतिक नहीं कहा जा सकता; 
क्योंकि चक्षुगदि अतीन्द्रिय एवं अच्य्य होनेषर अमोतिक नहीं। किंतु मौतिक 
ही हैं | इसी तरह कार्य-करणासंघातकी भासक ज्योतिको सं्रातका ही घ्म 
मानना उचित है |! किंतु वह ठीक नहीं है। क्योंकि चक्षुरादिकरणमिन्नत्वे 
सति अतीख्ियलवद्ेतुते ही तंब्रातमासक ज्योतिकी अभोतिकता सिद्ध होती 
है | अर्थात्‌ जो चक्षुरादि करणसे मिन्न होकर अतीख्रिय है; वह भासक दोनेसे 
संघातसे विछक्षण तथा अभोतिक ज्योति है | अतीद््ियल-हेतुके चक्षुरादिमें 
अनैकान्तिक होनेके कारण अनुमान दूषित नहीं कहा जा सकता | क्योंकि चक्षुरादि 
करणमभिन्नता चक्कुरादिमें नहीं हो सकती | अतः चल्षुरादिभिन्नताविशिष्ट अती- 
रिद्रंयतारूप देतु चक्षुरादि इन्द्रियोमें नहीं जायगा। अतः अनुप्तान निर्दोष ही 
है। कार्य-करण-संघातका भासक तथा व्यवहारका हेतुभूत ज्योति ही चक्षुरादिसे 
भिन्न तथा अतीन्द्रिय होनेसे अभोतिक एवं पंघातव्यतिरिक्त सिद्ध होती है। 
चक्षुरादि इस प्रकारके नहीं हैं । 


इसी तरह तद्भावभावित्य भी अपछिद्ध ही है। क्योंकि मृत देहके रहनेपर 
भी चेंतन्यका उपलम्म नहीं होता । इसपर भी कुछ लोगोंका कहना है कि 
'भले ही मृतदेहमे चैतन्यका उपल्य्म न हों फिर भी जब कभी चेतन्यका 
उपरूम्प होता है; देहमें ही उपलम्म होता है | भले ही कभी मृत्तिका रहनेपर 
भी घट न रहे) तथापि जब कमी घट होता है; मृत्तिकाके रहनेपर ही होता है |! 
परंतु यह कहना ठीक नहीं । इससे देह और चेतन्यका घर्म-पर्मी- 
भाव या अभेद नहीं सिद्ध होता । ज्यादा-से-ज्यादा इससे इतना ही सिद्ध होता 
है कि धूमव्यापक वहिक्री तरह भूत चेतन्यका व्यापक है | जैसे जहाँ-जहाँ धूम 
है, वहाँ-बहाँ अग्नि होती है; उसी तरह जहाँ-जहाँ चेतन्य होता है; वहाँ-बहाँ 
भूत होता है। परंतु यहाँ भी जहाँ-जहाँ वहथभाव है वहाँ वहाँ धूमाभाव है, 
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यहाँके समान व्यतिरिक व्यात्ति नहीं निश्चित होती है; क्योंकि चेतन्य आकाशकौ 
तरह व्यापक होनेसे वह केवलान्वयी है; अतः उसका व्यतिरेक नहीं कहा जा 
सकता | देहसे अतिरिक्त खलमें चेतन्य उपलब्ध न होनेपर भी यह नहीं कहा 
जा सकता कि “वह नहीं है? | अभिव्यज्ञक न होनेसे भी अनुपलब्धि कही जा 
सकती है । जैसे गो व्यक्तिर्प अभिव्यज्ञक होनेसे व्यापक गोत्वज्ञातिकी 
अभिव्यक्ति न होनेपर भी अनुपलब्धि उत्पन्न हो जाती है । 


वस्तुतः गोपाल कुटीरमें, हुक्कामें अग्नि बुझ् जानेपर भी धूम रहता है | 
अतः अग्नि एवं धूमकी अभिन्‍नता या घर्म-धर्मीभाव भी असक्ञत ही है । 
वस्तुतः “तद्भावि तक्भाव/ तदुपलब्धो उपलब्धि: |? तद्भावमें तद्भाव एवं 
तदुपलब्धिमें तदुपलब्धि होनेसे ही तदभिन्नता होती है। मृत्तिकाके भावमें 
ही घटादिका भाव होता है। मृत्तिकाके उपलम्भमें ही घटादिका उपल्म्भ 
होता है। इसलिये मृत्तिकासे बटादिकी अभिन्नता सिद्ध होती है। अग्निके न 
रहनेपर मी गोपालकुटीर या हुकामें घूम रहता है; अम्निके उपलम्भ बिना मी 
धूमका उपलम्म होता है। अतः अग्निसे धूमकी भिन्नता ही है | ठीक इस 
नियमकी कसौटीपर भूत तथा चेतन्यकी अभिन्नता ठीक नहीं उतरती । भूत 
रइनेपर मी चेतन्य नहीं रहता और भूतके उपहम्भमें चेतन्यका उपलम्भ नहीं 
होता है| 

अग्नक्ी जल तथा पार्थिव काष्ठादिसे अन्यत्र उपलब्धि न होनेपर भी 
यह नहीं कहा जा सकता कि अग्नि, जल या काष्ठादिका ही धर्म है | किंतु 
स्वसम्मतिसे अग्नि खतन्त्र वस्तु है, जलू-काष्टादिका धर्म नहीं | उसी तरह 
देह, दिल, दिमाग आदि निद्य-सिद्ध व्यापक चेतन्यक्रे अभिव्यज्ञक हैं; अतः 
उनके बिना चेतन्यक्रा उपलम्म नहीं | फिर चेत्न्य देहादिका धर्म नहीं) किंतु 
वह उनसे भिन्न खतन्त्र ही है । सामान्यतो दृश्नुमानसे ही प्राणियोंकी 
भोजन-पानादि प्रवृत्ति होती है| यदि उसकी मान्यता न होगी तब तो अभुक्त 
अपीत मोजनादियमें प्रवृत्ति ही नहीं होगी | खद्योत आदिमें पक्षके संकोच- 
बिकाससे प्रकाश-अप्रकाश उपपन्न है | किंतु यदि देहका ष्टृत्व धर्म है। तो 
कभी उसका उपलम्भ कभी उसका अनुपलूम्मकी व्यवस्था नहीं उपपन्न हो 
सकेगी । भूत 'रहनेपर भी चेंतन्‍्य नहीं रहता ओर भूतके उपलम्भमें भी 
चैतन्यका उपलम्भ नहीं होता | अतः भूत एवं चेतन्‍्यका न अभेद ही सिद्ध 
होता है न धर्म-घर्मी-माव ही सिद्ध होता है। 

आत्मतत्व-विमश 

'तमेव भान्तमनुभान्ति सर्वेम्‌! (क2० २। २। १५) 'विज्ञातारमरे केन वि जानी- 

यात्‌?, (बृद्दा० २। ४। १४) यस्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म! (इृददा० ३।४। १) इत्यादि 
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श्रुतियोंसे ज्ञात होता है कि व्यष्टि-समष्टि, स्थूल-सूक्ष्म कार्य-कारणात्मक अनम्तकोटि 
ब्रह्माण्डावलि-खरूप अखिलपग्रपद्चके भानके पहले ही भासित होनेवाले अखिल निगमा- 
गमादि रुच्छाख्रोंके महातात्ययेविषय अवेद्य होते हुए भी अपरोश्व होनेके कारण 
स्प्रकाशरूप होनेसे भगवान्‌ साक्षात्‌ अपरोक्ष ही हैं | प्रमाता भी प्रमेषकी अवगतिके 
लिये ही प्रमाणकी अपेक्षा करता है; अपनी अवशगतिके लिये नहीं | यदि कहा 
जाय कि “एकहीकों कर्म ओर कर्ता मानना विरुद्ध है; अत; प्रमाताकी अवगतिके 
लिये भी अन्य प्रमाताकी अपेक्षा है?! तो यद्द ठीक नहीं। ऐसा नेपर उस 
प्रमाताकी अबवगतिके लिये किसी अन्य प्रमाताकी तथा उसकी अवगतिके किये किसी 
दूसरे प्रमाताकी अपेक्षा होगी ओर इस तरह अनवश्था-दोष प्रसक्त होगा । 
साथ ही उप्में श्रान्ति, संशय ओर अज्ञान भी नहीं दिखायी पड़ते हैं | जिसके 
अनुग्रहसे मातृ, मान ओर मेयक्रा यथार्थ अवमास होता है; वह मातृ-मानकी 
अपेक्षा किये बिना संशय आदिका अविषय होकर साक्षात्‌ अपरोक्ष हो तो क्या 
आश्रय ? फिर मी अनादि; अनिर्वाच्य, अचिन्त्य, महामहिमशालिनी भगवच्छ- 
क्तिभूत मायसे प्रत्यकृचेतन्यामिन्‍्न।  सजातीय-विजातीय-स्वग॒तमेदशूत्य, 
अद्दय आनन्दका अस्तित्व भी जब तिरोहित हो गया है; तब स्वप्रकाशता 
आदिका तो कहना ही क्या ! क्योंकि प्रत्यक्ष आदिसे स्फुरदूपप्रपश्न ही सर्व 
दिखायी पड़ रहा है। मायाके सम्बन्ध श्रीमद्धागवर्तमें बतछाया गया है कि 
अथके बिना प्रतीत होती हुई भी जो आत्मामें प्रतीत नहीं होती; उसे ही आत्माकी 
माय समझना चाहिये--ऋतेडरथ थवत्म्तीयेत न प्रतीयेत चात्मनि । तदू 
विद्यादात्मनों मायाम्र! ( श्रीमद्भा० २। ९। ३३ )। 


अनधिगत अवाधित अथंको शप्तिस्वूप प्रमाकी उत्पत्तिके लिये उसके 
कारणभूत प्रमाणोंकी अपेक्षा हुआ करती है; क्योंकि प्रमाणोंके अधीन. ही 
प्रमेयकी सिद्धि हुआ करती है । प्रत्यक्षमात्र प्रमाण माननेवाले चार्वाक 
और तदनुयायी अनःत्मामिमुख साम्यवादी, समाजवादी आदि आधुनिक छोग 
आम्रसम्बन्धी बीजसे अछूर; नाछ, स्कन्ध, शाखा, उपशाखा; पलव, पुष्प) 
फछ ओर रसरूप परिणामक्री तरह मस्तिष्क, मनः बुद्धि आदिकी तरह आत्माका 
भी परिणाम मानते हुए प्रथिव्यादि चार भूतौंके अतिरिक्त तत्व तथा अथे; कामके 
अतिरिक्त पुरुषार्थ और प्रत्यक्षातिरिक्त प्रमाण नहीं मानते | ईनमें कोई देहको, 
कोई चक्षुरादि इच्धरियों और कोई प्राणकी ही आत्मा मानते हैं | 


प्रतिपत्ति ( बोध ) का फछ संशय) विपर्यय तथा अज्ञानकी निवृत्ति है | 
प्रतिपादयिता ( वक्ता ) प्रतिपित्सित ( शातव्य ) पदाथकी प्रतिषिपादयिषा 
( प्रतिपादनेच्छा ) से वाणीका प्रयोग किया करता है | अनुमान एवं वाक्‍्यको 
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प्रमाण न माननेवाले छोग परस्परके संशय, श्रान्ति, अज्ञानमों किस तरह जान 
सकेंगे, किस तरह उन्हें दूर करनेका प्रथत्त कर सकेंगे और किस तरह परप्रदि- 
पित्सितकों जाने बिना प्रेक्षावान्‌ व्यक्ति अप्रतिपित्सित अर्थका उपदेश कर सकेंगे ! 
अतः अनुमान प्रमाण माने बिना “अनुमान प्रमाण नहीं है? यह वचनप्रयोग भी 
अनुपपन्न है | साथ ही परप्रत्यक्षमें अनविगत अबाधित तथा अनुमाभमें उसका 
अभाव भी बिना अनुमान-प्रमाण माने केसे जाना जा सकता है ! पशु-पक्षी भी 
मोदकादिका ग्रास हाथमें छिये हुए पुरुषोकी देखकर उधर प्रवृत्त होते तथा 
दण्डदि देखकर अनिश्करणताका अनुमानकर उस ओरसे निवृत्त होते देखे जाते हैं| 


आत्मा इदंकारके आस्द देह-इब्विय, मन और विप्रयोंसे प्रथक्‌ मैं? 
इस तरह असंदिग्ध अविपयंस्तरूपसे अपरोक्ष अनुभवसिद्ध ही हैं; क्योंकि मं हूँ 
या नहीं हूँ? अथवा ८हीं हूँ” ऐसे संशयका अनुभव नहीं होता । मैं स्थूछ हूँ, 
कृश हूँ, बोलता हूँ; जाता हूँ” इत्यादि देहघर्मका सामानाधिकरण्य देखकर 
यह नहीं कहा जा सकता कि अहंप्रत्यय देहविषयक होता है | यदि ऐसा ही 
मान छें तो वाल्य, योवनादिका भेद होनेपर भी अहंप्रत्याल्म्गमकी थीं बही 
हूँ, जो बात्य-योवन आदिमें था'; ऐसी प्रत्यमिश न हो सकेगी, किंतु वैसी 
प्र्यमिशा होती है। अतः ध्याइत्त अनेक पुष्पोंमें भनुवृत्त एक सूचके समान 
बाल-युवा आदि अनेक व्यावृत्त शरीरोंमें अनुवत्त एक अहंकारास्पद उन 
शरीरादिसे भिन्न आत्मवस्तु मानना अनिवार्य है | 


समसत-व्यस्त बाह्य प्रथ्वी आदि भूतोंमें चेतन्यका उपलम्भ न होनेके 
कारण चेतन्यक्रो भूतोंका घर्म भी नहीं कहां जा सकता | यदि कहां जाय कि 
धद्याकारसे परिणत यवादिकर्णके अनुभूयमान मादक शक्तिके समान देहाकारसे 
परिणत भूतोंका ही धर्म चैतन्य शक्ति है? तो यह भी ठीक नहीं; क्योंकि देहके 
रहनेपर भी मृतावस्थामें चेतन्यका उपलम्भ नहीं होता । संयोगादिके समान 
जबतक देह रहता है, तबतक चेतन्य रहता है--यह भी नहीं कहा जा सकता; 
क्योंकि चेतन्यकी तब रूपादिके समान विशेष गुण मानना पड़ेगा ओर ऐसा 
माननेपर यावद्देहभावित्वेन चैतन्यकी उपपत्ति सड्गत नहीं हों सकती; क्योंकि 
भूत जैसे रूपरहित नहीं होता, वैसे ही देहकों कभी चैतम्यरह्वित होकर नहीं 
रहना चाहिये; यही बात इच्छादिके सम्बन्ध्मे समझ लेनी चाहिये। मृतावश्ामें 
प्राणचेशदि नहीं दिखायी पड़ते; अतः यह भी मान लेना चाहिये कि उक्त 
देहघर्म आत्माक्रे अधिष्ठानसे ही व्यक्त होते हैं | रूप आदि देहसम्बन्धी घर्मोक्रे 
अम्य व्यक्तिद्वारा प्रत्यक्ष होनेपर भी ज्ञान, इच्छा आदि आत्मधर्म अन्यसे 
प्रत्यक्ष नहीं किये जाते; अपितु वे खप्रत्यक्ष ही हुआ करते हैं | 
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यदि समुदायभूत अवयबीको चेतयिता कहें तो एक भी अवयवके कट 
जनिपर अवयवी-समुदाय ही कद जायगा और इस तरह प्रेतत्वापत्ति होगी। इसे 
इष्टापत्ति भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि अवयव कट जानेपर भी अवयवीमें 
चेतन्य उपलब्ध होता है । यदि प्रत्येक अवयवको चेतयिता मानें तो 
बहुतोंका अन्योन्यामिमुख होकर रहना सदा सम्भव नहीं है। उन परस्पराभिमुखोंका 
सखातन्य मानने या परस्पर प्रतिबद्ध सामथ्यवारलोंका खातन्य अथवा 
विरद्धदिशाकी ओर क्रिया करनेमेँ अमभिमुखका खातर्य मानने किंवा परस्परका 
खातन्भ्ययरस्परसे प्रतिबद्ध माननेपर या तो शरीर नष्ट हो जायगा या निष्क्रिय 
हो जायगा | 

देहके रहनेपर जीवित दशामें ज्ञान, इच्छा आदिके रहनेपर भी देहाभात- 
दशामें उनकी सत्ता नहीं रहती, ऐसा नहीं कहा जा सकता। उनकी अनुपलतब्धि 
होनेसे उनके असत्त्वका निर्णय नहों किया जा सकता; क्योंकि विद्यमान रहनेयर भी 
व्यक्षकके अभावमें उपलब्धि न होना सम्मव है। विश ( व्यापक ) होनेके कारण 
जाति सत्र विद्यमान रहनेपर भी व्यज्ञक व्यक्तिके अभावमें जैसे उसका उपलम्भ 
नहीं हुआ करता, वेसे ही व्यज्ञक देहके न रहनेपर चेतन्यका अनुपलम्भ उपपन्न 
हो सकता है | अथवा जैसे काष्ठ आदि अग्निके व्यज्ञक हैं, अतः उनके रहनेपर 
ही अग्निकी अभिव्यक्ति होती है। तथापि यह नहीं कह जा सकता कि काएके 
अभावमें अग्निका अभाव होता है अथवा काष्ठ तथा अग्निका धर्म-घर्मिभाव है | 
घम्म-घर्मिभावका निर्णय अन्वय-व्यतिरेक--दोनोंसे होता है, केवछ अन्ययसे नहीं। 
यदि केवल अन्ययसे घर्म-धर्मिभावक्री कल्पना करें, तो सबको आकाशका घर्म 
मानना पड़ेगा । यहाँ व्यतिरिक संदिग्ध है | देहान्तरतंचारसे आत्मामें उसके 
घमका अनुवर्तन सम्भव हैं; अतः उसके असत्वका निर्णय नहीं किया जा 
सकता | 

फिर दूसरी बात यह है कि भूतचतुश्यके अतिरिक्त ईश्वर यदि न माना जाय 
तो विलक्षण देह, इन्द्रिय आदिरूपसे भूतोंकी संहति कैसे सज्ञत हो सकती है! 
अचेतन प्रकृति, परमाणु या विद्युत्कणोंमेसे किसीको विविधविचित्रतायुक्त विश्वका 
रचयिता नहों कहा जा सकता । यदि उन्हें विश्वनिर्माता मानें तो आज भी 
वायुयान, बम आदि विविध बस्तुओंको भी अचेतननिर्मित मान लेना पड़ेगा | 
अद्ृष्ट या खमावकी भी विश्वरचयिता नहीं कहा जा सकता; क्‍योंकि केवल प्रत्यक्ष- 
प्रमाणते उनकी सिद्धि ही नहीं की जा सकती । यदि कार्यवेचित्यकी अन्यथा- 
अनुपपत्तिसे कारण बैचित्यकी कल्पना की जाय/तब तो कर्मवै चिच्य और अक्ृताम्यागम- 
कृतविप्रणाश आदिसे नित्य, सवेनियामक आत्मा भी मान ही लेना होगा | 

चार्वाककोग भूतचतुष्टयकी अपेक्षा ओर किसी तत्वका अखित्व 
नहीं मानते; अतएव रूपादि या चेतन्यादिको अन्यका परिणाम-सेद नहीं कहा 
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जा सकता, अपितु उन्हें भूतपरिणामभेद ही कहना पड़ेगा | तथाच भूतघममम रूपादि 
जड़ होनेके कारण जेसे विषय हैं; विषयी नहीं, बेसे ही भूतघम । जड होनेके 
कारण चेतन्यकों भी विषय मानना पड़ेगा विषयी नहीं । यदि कहा जाय कि 
भूतघर्म होनेपर भी क्िन्हींका विषय्ित्व मी मान्य है, तो यह उचित नहीं, क्योंकि 
अपने-आपमें वृत्तिर्प विरोध होगा; जैसा कि अभी कहा गया । 


लोकायतिक प्रथिव्यादि चार भूतोंके अतिरिक्त अन्य किसी तत्त्वका अस्तित्व 
अड्जीकार नहीं करते । भूत-मौतिक पदार्थोके अनुभवकों यदि चेतन्य वस्तु कहा 
जाय तो वे विषय हैं, अतः अपने-आपमें क्रियाविरोधके कारण चेंतन्यकों उनका 
धर्म कहना डचित नहीं है | अग्नि दाहक होनेपर भी अपने-आपको नहीं जला सकता, 
सुशिक्षित भी नठ अपने स्कन्घपर नहीं चढ़ सकता । इसी प्रकार चेतन्य यदि भूत- 
भोतिकधम हो, तो वह भून-मोतिकोंकों विषय नहीं कर सकता । रूप आदि अपने 
और दूरतरेके रूपक्नो विषय नहीं कर सकते; किंतु बाह्य, आध्यात्मिक भूत-मौतिकों- 
को चेतन्य विषय करता है । यदि भूतादिविषयक चेतन्यरूप उपलब्धिका अस्तित्व 
मान लिया जाता है; तो भूतव्यतिरिक्त पदार्थवा अस्तित्व भी मान लेना पड़ेगा । 
तथाच उपलब्धिखरूप आत्मा देहादिसे अतिरिक्त सिद्ध हो जाता है। “मैंने उसे 
देखा था? जिस प्रकार अवश्थान्तरमें भी उपलब्धारूपसे प्रत्यभिशान होने ओर 
स्मृति आदि उत्नन्न होनेके कारण उस खरूपात्माकी एकरूपता स्पष्ट है; अतः 
उपको नित्य माननेमें कोई आपत्ति नहीं । इस प्रकार दीपक आदिके रहनेपर 
यद्रपि उपलब्धि होती है; उसके अभाजमें नहीं; तथापि उपलब्धिको जेंसे दीपकका धरम 
नहीं कहा जाता, वैसे ही देहके रहनेपर उपलब्धि होती है, उसके न रहनेपर नहीं, 
फिर भी उपलब्धिको देहका धर्म नहीं कहना जा सकता | दीपककी तरह बेबल 
उपकरण पात्र मान छेनेसे भी देहका उपयोग उपपन्म हो जाता है । खप्मावस्थामें 
इस देहके निरचेष्ट पढ़े रहनेपर भी अनेक प्रकारकी उपलब्धियोंका होना अनुभव 
सिद्ध है; अतः यह स्पष्ट है कि चैतन्य भूत-मोतिकोंका घर्म नहीं है । 


(एतेभ्यों भूतेभ्यः समुत्याय तान्येवानुविनश्यति” इत्यादिके अनुसार यह 
नहीं कहा जा सकता कि देहादिसे व्यतिरिक्त होता हुआ भी आत्मा उन देहादिकों- 
के साथ ही उत्पन्न होता है ओर उनके साथ ही विनष्ट हो जाता है | जन्मान्तरीय 
अद्ृश्क्ो माने बिना न तो देहादिका बेलक्षण्य उपपन्न हो सकता है ओर न प्राक्तन 
संस्कार्ोके अभावमें शिशुकी स्तन्यपानमें प्रवृत्ति ही बन सकती है | अतः देहादिसे 
अतिरिक्त नित्य आत्मा मानना अनिवार्य है। 


इन्द्रियोंको आत्मा माननेवालोके पक्षमें भी बहुत चेतन माननेवालञके पक्षमें 
बतलाये दोष उपस्थित होते हैं । "मैं देखता हूँ, सुनता हूँ, खाद लेता हूँ, 
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सूघता हूँ; स्पर्श करता हूँ; इच्छा करता हूँ? इत्यादि रूपे एक आत्मविषयक 
अनुभव होनेके कारण देखने; सुनने; सूघने, स्पर्श आदि करनेवालोकी परस्पर 
भिन्न नहीं कहा जा सकता | यदि भिन्न कहें, तो उनका विरोध प्रुव है । अतः 
मन तथा हन्द्रियोंकी अन्तर्बाह्ममरणता ही है, कतृत्व नहीं; क्योंकि “कुठारसे 
छेदन करता हूँ, धोड़ेसे लाँघता हूँ इत्यादिके समान “आँखसे देखता हूँ, कानसे 
सुनता हूँ? इत्यादि व्यवहार दृष्टिगोचर होते हैं. । चक्षु) भोत्र आदि इन्द्रिय और 
मन; बुद्धि, अतीर्द्रिय होनेके कारण प्रत्यक्ष नहीं हैं | उपलम्यमान नेत्र आदिको 
इन्द्रिय नहीं कहा जा सक्कता; क्योंकि वे स्वयं इन्द्रिय नहीं; अपितु उनके गोलक 
हैं। इसलिये गोलकका उपघात न होनेपर भी इन्द्रियका उपधात होनेसे विषयका 
ग्रहण नहीं होता | दहनकर्ता होता हुआ मी अग्नि जैमे अपना दहन नहीं करता; 
अपितु काष्ठ आदिका ही दहन करता है, वेसे ही इन्द्रियाँ भी स्वव्वत्तिविरोधके 
कारण अपने अवगममें अश्षम होती हैं | देखना, मुनना; पूघना, चलना; सोचना: 
जानना आदि क्रिया होनेसे करणपूजंक होते हैं; इत्यादि अनुमानसे इन इन्द्रियोंका 
ज्ञान होता है । युगपद्‌ ज्ञानानुत्पत्तिह्प छिड्ल्‍से मन आदि भी उसी प्रकार 
अनुमानगम्य हैं; अतः बिना अनुमान-प्रमाण माने केसे इब्धियादिकी ठिद्धि हो 
सकती है ओर इन्द्रियादिकी सिद्धि हुए बिना इन्द्रियात्मवाद केसे सिद्ध हो सकता 
है ! बल्कि अचेतनोंकी प्रवृत्ति चेतवाधिष्ठटित हुआ करती है जेसे रथ आदिकी 
प्रबत्ति अश्व, सारथी आदि चेतनोंसे अधिष्ठित होती है । इस वेज्ञानिकयुगमे भी 
स्वयंचालित विभिन्‍न यन्त्रोंमें संयोजक ओर प्रथमप्रवर्तक चेतन ही अपेक्षित हुआ 
करता है | इसे चाहे स्वभाव कह्दा जाय) किंतु इससे कुछ अन्तर नहीं पड़ता; 
क्योंकि स्वभावकों यदि असत्‌ कहें तो वह कायकरणक्षम नहीं हो तकता। यदि 
सत्‌ हो तो भी यदि वह अचेतन है तो उसकी भी वही खिति रहेगी । यदि 
स्वभाव चेतन है; तब तो नाममात्रका ही भेद हुआ | 


देहादिसंघरात संघात होनेके कारण शब्या) प्रासाद आदिके समान पराथ 
होता है । शब्या आदि पदार्थ जैसे अपनेसे विलक्षण किसी देवदतत आदिके लिये 
होते हैं; वैसे ही देहादिसंघात भी अपनेसे विछक्षण आत्माके लिये ही हैं। देहादि- 
संब्रात जब कि अवेतन अनेकात्मक) अनित्य, दुःखरूप और आपूर्ण होते हैँ, तब 
उनसे विलक्षण चेतन एक, असंहत, नित्य, पूर्णण आनन्दरूप आत्मा छिद्ध होता 
है। साथ ही अचेतनोंकी प्रवृत्ति अचेतनके लिये नहीं, अपितु इष्टप्राप्ति तथा 
अनिष्टपरिदरके इच्छुक किसी चेतनके लिये ही होती है। यह मानना पढ़ेगा। 
किसी भी अचेतन पदार्थमें न तो इश्प्राप्ति तथा अनिष्ट-परिहारकी इच्छा दिखायी 
पड़ती है, न इष्ट-अनिष्ट, सुख-दुःखकी प्राप्ति ओर परिद्दार ही । 
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वैनाशिक बोद्ध ( शून्यवादी ) तीन प्रकारके होते हैं--(१) सब्वंसलावादी, (२) 
विज्ञनमात्र सत्ताबादी ( ३ ) और सर्वधून्यतादी। इनमें सबंसत्तावादियोंके सिद्धान्तमें 
खरखमाव पार्थिव परमाणुओंका सद्भात पथिवी, स्नेह; खभाव जलीय परमाणुओंका 
सडद्भात जछ उष्णखभाव परमाणुओंका सच्भदागत तेज ( अग्नि ) और गतिखभाव 
वायवीय परमाणुओंका सच्जभात वायु ये चार बाह्य पदार्थ हैं| इन्हें भूत मोतिकशब्दसे कहा 
जाता है। इतो प्रन्‍.र हू।) विज्ञात, बे दवा, संज्ञा ओर पंस्क्रार ये पश्चस्कन्घ अन्तर 
पदार्थ हैं। विषयसहित इन्द्रियोँ रूपस् कन्ध)विषयोंका शञन-विज्ञान स्कन्ध, सुख-दुःखानुभव 
वेदनास्कन्ध, सविकत्यज्ञान संज्ञास्कन्ध ओर राग-द्ेषादि कलेश संस्कार स्कब्ध हैं। 
इन्हें चित्त-चेत्तिक कहा जाता है| इन्हीं पाँच स्कन्धोंका सड्भात ही आत्मा है | 

यद्यपि बोद्धोका परम तात्पय शूत्यवादमें ही है; तथापि हीन। मध्यम और 
उच्च आरि बुद्धिमेदसे इनके तीन भेद हो जाते हैं । यह बात बोधिचित्तविवरणमें 
सष्ट की गयी है-- 
देशना. छोकनाथानां सत्वाशयवशालुगा । 
भिद्यते बहुधा छोक अपायेर्विविशरेः पुनः ॥ १ ॥ 
गर्मी रोसानसेदेस क्िच्चो भयलक्षणा | 
भिन्‍ता5पि देशनाउश्निन्ना झुन्यता$हुयरक्षणा ॥ २॥ 


बुद्धोंके उपदेश शिष्योंके अभिप्रायके ही अनुसार होते हैं। जैसे-जैसे शिष्य 
बढ़ते हैं; व्याख्या भी बढ़ती जाती है। कहीं अत्यन्त गम्भीर; कहीं उत्तान इस 
तरहका उपदेश होता है। परंतु सबका तात्यय सबशून्यमें ही होता है । 

इस तरह बाह्मभूत भौतिक और आध्यात्मिक चित्तचैत्तिक समुदाय ही 
वैभाषिक और सौत्रान्तिक बौद्धोंके मतमें आत्मा है। बाह्यार्थथो केवल अनुमेय 
मानकर प्रत्यक्ष न माननेवाले बोद्ध--“सोत्रान्तिक' कहे जाते हैं। किंतु आन्तर 
विज्ञानके समान ही बाह्मार्थकों भी प्रत्यक्ष सिद्ध माननेवाले बोद्धको वेभाषिक 
कहते हैं| इससे अतिरिक्त नित्यचेतन आत्मा नहीं है । 


विचार करनेपर इन भूतभोतिकों चित्तचेत्तिकोंका समुदाय नहीं बन सकता । 
कारण इनमें समुदाय अचेतन है । चेतन ( शानवान्‌ ) कुछाछादि ही मृत्तिका, 
चक्र: चीवर; आदि कारण कलाप एकत्रित कर समुदायी घटका निर्माता देखा गया 
है। मृत्तिका। चक्र) चीवर आदिके सश्बालक चेतन कुछाछादिके न रहनेपर अचेतन 
मृत्तिका दण्डादि खयं व्यापार्वान्‌ होकर घटकी रचना नहीं कर सकते। चेतनके 
न रहनेपर अचेतन तुरी-बेमा आदि कपड़ा खय॑ नहीं बुन लेते | इसलिये कार्योत्पादन 
श्षमतावाली सामग्री एकत्रित होनेपर ही कायेकी उत्मत्ति होती है। कार्योत्पादनक्षम 
सामग्रीका एकत्रीकरण चेतन विचाराधीन है | यदि कहा जाय कि चित्त ही चेतन 
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है और इन्द्रियादि विषय सम्पर्क होनेपर खबं प्रदीतत होकर यथायोग्य आवश्यकता- 
नुसार कारण चक्रको प्रकाशित करता हुआ अचेतन करणोंद्वारा कार्य सम्पादम 
करता है तो यह मी ठीक नहीं; कारण-पमुदाय लिद्धिके बाद ही चित्तका अभिज्वव्म 
सिद्ध होगा; और चित्त अभिज्वकनके बाद समुदाय-सिद्धि होगी। इस प्रकार यहोँ 
इतरेतराश्रय दोष दुष्परिहर हो जायगा | 

पहले जन्मकी चिन्तामिदीधि उत्तरकालिक समुदायका सद्दुट्म करती है यह 
भी कहना ठीक नहीं। क्योंकि सद्ठटनके समयसे चित्तकों दीमि बहुत पहले ही 
बीत चुकी; अतः वह उत्तरकालिक सद्ठृटनकी क्षमता नहीं रख सकती । कारण 
विन्यास-विशेषका जानकार ही कर्ता होता है। अन्वय-ब्यतिरेकके बिना विन्यास- 
विशेष जाना नहीं जा सकता | अनवस्थायी क्षणिक चेतन अन्वय-ब्यतिरिकका 
विज्ञता हो नहीं सकता । भूतमोतिक-चित्त-चेत्तिक समुदायसे अतिरिक्त खिर संहन्ता- 
चेतन इस सिद्धान्तमें मान्य नहीं है। यदि माना जाय कि परस्परानपेक्ष असंनिहित 
कारण चेतन संनिधापयिताके बिना ही कार्योत्पादन करेंगे, तो फिर सदा ही 
का्यप्रसक्ति बनी रहेगी । परंतु ऐसा है नहीं | ः 

ग्रदि कहा जाय कि अहंकारास्यद आलयविश्ञान ही पूर्वापरका अनुसन्धान 
करनेवाल्य है वही प्रतिष्ठाता ( संनिहित करनेवारा ) हो जायगा। तो यह भी ठीक 
महीं | कारण यदि आल्य-विशान एक ओर नित्य सानवा जाय तो वह नामान्तरसे 
आत्मा ही सिद्ध होगा और यदि वह क्षणिकर विज्ञन रह्म तो पूर्वोक्त दोष तदबस्थ 
रहेंगे | यदि कहें कि आल्य-विश्ञान नहीं किंतु उसका संतान ( परम्परा ) कारणों- 
का संनिधापयथिता होगा; तो वह भी उपेक्षणीय है ; क्योंकि संतान यदि विश्ञानसे 
अभिन्न है तो क्षणिक होनेके कारण पूर्वोक्त दोष दुरुद्धर ही है; यदि मिन्न है तो 
नित्य-विज्ञान आत्मा ही सिद्ध हो गया तथा सभी पदार्थोंकी क्षणिकता माननेके 
कारण समुदायियोंकी प्रश्नत्ति बन नहीं सकती | प्रदृत्तिके प्रथम क्षणमें तथा प्रवृत्ति- 
क्षणमें समुदायी रहें तभी उनकी प्रद्ृत्ति हो सकती है | क्षणिक होनेके कारण वे दो 
क्षण टिक नहीं सकते । मिन्नकालमें उनको स्थिति मानी जाय तो आधाराधेयभाव 
नहीं बन सकता | 

इस तरह समुदायकी सिद्धि नहीं हो सकती और समुदायसिद्धि मं होनेपर 
तदाश्रित छोकयात्रा भी न बन सकेगी | इन्हीं दुरुद्धर दोषोके कारण आजकल 
बोौद्धछोग एक नित्य कृथ्ख आत्मा माननेकी बात करने लगे हैं तथा क्षणिकता 
अनित्यताको ही मान छेते हैं | | 

फिर भी बौद्धोंका कहना है कि यद्यपि बोद्मतमें कोई खिरभोक्ता या 
प्रशासिता चेतन सामग्री सद्ठटन करनेवाल्ा मान्य नहीं है; फिर भी अविद्यादि ही 
आपसमें एक-दूसरेके कारण होते हैं, अतः छोकयात्रा बन जाती है। लोकयात्रा 
उपण्ज्ञ हो लानेपए फिर ओर कुछ थी उपेक्षित बडी है | 
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यहाँ संक्षेपमें बोद्धप्रक्रिय समझ लेनी आवश्यक है; बुद्धने प्रतीत्य-समुलोद- 
का वर्णन किया है | प्रतीत्य-समुत्पादके सूचक बुद्धसुत्र हैं--/उष्पादावा तथा 
गतानम: अनुप्पादावा तथागतानं डिताव सा धातु धम्म छ्विवता धम्म ( नियामकता 
इद्प्पध्चयता इति रेवों भिक्‍लखने परिच्च समुप्पादोति संयुत्त!! (कस्पतरु 
१५।१ | २६। ) 

'भांमतीकार कव्पतरुकार आंदिकोने इम सूत्रोंकी स्पष्ट व्याख्या की है। 
सृत्रोंका संस्कृतरूप यह है-- 

उत्पादा तथागतानामनुत्पादाद्य स्थितेबेषा धर्माणां घमंता। धर्मस्थितिता 
धर्मनियामकता प्रतीत्य सम्नुत्पादानुछो मता ॥? 

सार यह है कि प्रत्येक कार्यमें दो प्रकारसे कारण-सम्बन्ध होता है। हेतूप- 
निबन्ध एवं प्रत्योपनिबन्ध। प्रथम एकेककारण सम्बन्ध होता है; दूसरा कारणसमुदाय 
सम्बन्ध होताहै। एक बीजरूपी हेतुका अद्भुररूपी कार्यसे सम्बन्ध देतूपनिबन्ध है। 
पृथिवी; जल; तेज वायु आदि अनेक कारणोंका अड्डुरसे सम्बन्ध प्रत्ययोपनिबन्ध है । 
हेतुं हेतु प्रत्यन्ते इति अत्यया हेव्वन्तराणि मुख्य हेतुके प्रति सम्मिल्ति होनेवाले 
सहकारि कारण समूह प्रत्यय हैं अत्यया: सन्त्यस्मिन्निति अत्ययः अनेक प्रत्यय 
( कारण ) जिस समवायमें हों वह प्रत्यय हेतुसमुदायका बोधक होता है | 

: ॥हुद॑ प्रत्ययफछम--हदं कार्य प्रत्ययस्थ कारणसमुदायमात्रस्य फू न 
चेतनस्य कस्यचिदित्यर्थ:?? । 

. अथीत्‌ कार्य इतरसहकारियोंसि सम्मिलित मुख्य हेतुरूप प्रच्ययका फल है । 
सारांश यह हैं कि अनेक सहकारी कारणोंसे युक्त मुख्य हेतु ही कार्यमात्रका कारंण 
है। कोई चेतन या इैश्वर कारण नहीं है। हेतृपनिबन्धका सूचक है--उत्ादाद्वा 
तथा गतानामित्यादि”? । 

“तथागतानां बुद्धानां मते 'धर्मा्णां काय्योणां कारणानाञओ् या घर्मता 
कार्यकारणभावरूपा एपा उत्पादाद्दा अनुत्पादाद्य स्थिता, धत्ते इति धर्म 
कारणम्‌, प्ियते धर्म: काय्येम्‌ यस्मिन्सति थदुत्पय्मते असति च नोत्पथ्वते तत्तस्थ 
कारणम्‌ कायज् न क्रचित्कायसिद्धैये चेतनो5पेक्ष्यते । 

अर्थात्‌ बुद्धोंके मतमें कार्य एवं कारणोंकी का्यकारणभावरूप धर्मता उत्पाद 
एवं अनुलादके अन्वय व्यतिरेकसे सिद्ध है। जिकके रहनेपर जो उल्मन्न होता है 
जिसके न रहनेपर जो नहीं उत्पन्न होता है वही कारण ओर कार्य है। जो उसन्न 
होता है वह कार्य है जिसके रहनेपर ही उत्पन्न होता है वही कारण है। धारण 
करनेवाला धर्म कारण है प्रियमाण धर्म कार्य है | 

इस प्रकार यहाँ उद्ादाद्दा अनुद्यादाद्वा इन॑ पदोंका अन्वय-व्यतिरिक अथे 
हुआ ! धर्मखितिता कायता है। क्योंकि कार्यरूप धर्म ही कारणकों अतिक्रमण 


छः | 
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किये बिना काल विशेषमे थ्विति होती है | स्थिति शब्दसे खार्थमं ही तड प्रृत्यय 
शनेसे स्थिति अर्थमें स्थितिताका प्रयोग है | धर्मनियामकता कारणता है | घ॒म्म अर्थात्‌ 
कारण कायके प्रति नियामक है । 


यदि कहा जाय कि इस प्रकारका कार्यकारणभाव बिना चेतनके नहीं हो 
सकता है; तो इसका समाधान है कि “अतीत्य समुत्पादानुछ्लोकता कारणे सति 
तत्ञतीत्य प्राप्य समुत्पादानुोमता प्रतीत्य समुत्पादानुसारिता या सेव धर्मता 
सा चोत्पादा सा नु व्यादात्मा धर्मोर्णा स्थिता । न चेतनः कश्रिदुपलभ्यते! । 


अर्थात्‌ कारणके रहनेपर कारणको प्राप्त करके कार्य समुत्यादका अनुसरण 
करनेवाली धर्मता होती है। अन्यय-व्यतिरेकानुसारिणी कारण एवं कार्यमें स्थित 
है । यह प्रतीत्य समुाद दो कारणोंसे सिद्ध होता है । देतूपनिबन्धसे तथा प्रत्ययोप- 
निब्रन्थसे | एक मुख्य कारणसे सम्बन्धित हेतृूपनिबन्ध होता है; अनेक सहकारी 
कारणोंसे सम्बन्धित प्रत्ययसमवाय सम्बन्धित प्रत्ययोपनिबन्ध है । उनके भी दो भेद 
हैं। ( १) बाह्य और ( २) आध्यात्मिक | | 


( १) बाह्य--बीजसे अड्भूर; अछुरसे पत्र, पत्रसे काण्ड, काण्डसे नाल) 
नाल्‍से गम गर्भसे झूक; झूकसे पुष्प ओर पुष्ससे फछ होता है। इसमें बीजकों 
शान नहीं होता कि मैं अद्भुरको उथन्न कर रहा हूँ | इसी तरह अड्भुर पत्र और 
पुष्प आदिको भी ज्ञान नहीं होता कि मैं अपनेसे पश्चांत्‌ उसन्न होनेवालोंकों उसन्न, 
कर रहा हूँ । इसी प्रकार अद्भुर पुष्प फछादिकों भी यह ज्ञान नहीं होता कि.मश्ले 
बीजने उत्पन्न किया है| यह बाह्य हेतूपनिबन्धका उदाहरण है | 


छः धातुओंके समवायसे ही बीजसे अद्भुर हो सकता दै अन्यथा नहीं । इसंमें 
पृथिवी धातु बीजका संग्रह करती है । जिससे अर कठिन हो जाता है; जलूधातु 
स्नेह व तेजघातु परिपाक करता है| वायुधातु बीजसे अछुरको ऊपर फेंकता है, 
और आकाश धातु बीजका अवयव अछूग करता है। ऋतु भी बीजका परिपाक 
करता है। अविकल छः धातुओंके समुदायसे ही बीज अद्भुररूपमें परिणत होता है | 
इनमें न तो प्रथिवी धातुको यह शान रहता है कि हमने बीजका संग्रह-कृत्य किया 
है और न तो ऋतुको ही ज्ञान होता है कि हमने बीजका परिणाम किया है | साथ ही 
अद्भुरको भी यह ज्ञान नहीं होता कि मुझे इन धातुओंने बनाया है।यह बाह्य 
प्रत्ययोपनिबन्धका उदाहरण है । 


( २ ) आध्यात्मिक--इसी तरह अविद्यासे संस्कार; संस्कारसे जन्म तथां 
जन्मसे जरा और मृत्यु होती है। अविद्याको ज्ञान नहीं होता कि मैंने संस्कारकों 
ब्रमाया है और न संस्कारको ही ज्ञान होता है कि मुझे अविद्याने बनाया दै। यह 
आध्यागिण्क हेवुपनिवन्धका उदाहरण है । ; 
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इसी तरह एथिवीसे तेज, वायु; आकाश ओर विज्ञानधातुऔंके समवायसे 
शरीर बनता है। प्थिवी धातुसे शरीरकी कठिनता और जछसे शरीरका स्नेह होता 
है। तेजधातु मुक्तयीतका परिपाक करता है; वायुघातु श्वास-प्रश्मासादि करता है; 
भाकाश ररीरके भीतर अवकाश प्रदान करता है । विज्ञानधातु पश्चज्ञानेन्द्रिय 
युक्त मनोविज्ञानको उद्चन्न करता है। यह आध्यात्मिक प्रत्ययोपनिबन्धका उदाहरण है | 


इन छः धातुओंकी जो पिण्ड संज्ञा) पुद्ठल संज्ञा ( परमाणुसंज्ञा ) मनुष्य- 
संशा। अहंकार-संशा, समकार-संज्ञा यह अविद्या है | यही अविद्या संसारका (अनर्थ 
सामग्रीका ) मूल कारण है। अविद्याजन्य रागद्वेष-मोहात्मक संस्कार विषयोंमें 
प्रवृत्ति कराते हैं।  वस्तु-विषयज्ञान ही विज्ञान है। इन सबकी एक प्रकारसे 
नासरूप कह सकते हैं । शरीरकी कलछल बुदुबुद आदि अवखा और नामरूप 
मिश्रित इन्द्रियाँ पडायतन कही जाती हैं। नामरूप इन्द्रियोंका सम्बन्ध ही स्पर्श है) 
स्पशसे सुख-दुःखादि वेदना होती है। वेदनाके अनन्तर मुझे सुखप्रास्तिके लिये 
यह कार्य फिर करना चाहिये ऐसा निश्चय तृष्णा है | 

उसमें वाणी शरीरकी चेष्ठा है; उसका नाम उपादान है। उससे धर्माधर्म 
होते हैं | उसका नाम भव है उसीसे जन्म होता है। जन्मसे ही जरा-मृत्यु होती है, 
उससे अन्तर्दाह शोक होता है, शोकसे विछायः दुःख और दौर्मनस्य होता है। यह 
परस्परहेतुक अविद्यादि सावंजनिक अनुभयउतिद्ध हैं। इनका अपलाप नहीं किया 
जा सकता। ये जन्मादिहेतुक अविद्यादि और अविश्यवादिहेतुक जन्मादि चक्र 
घटीयन्त्रके समान निरन्तर चलता रहता है। तथा यह सार्वजनिक अनुभवसिद्ध 
है। अतः इनका अपलाप भी नहीं हो सकता; क्योंकि इनसे सच्बातका अर्थतः 
आशक्षिप हो जायगा । 

इस तरह बौद्धमतके अनुसार कोई अनुपपत्ति नहीं) परंतु बोद्धोंका यह कथन 
भी ठीक नहीं, कारण प्रत्ययोपनिबन्धर्मं नाना कारणोंका समवधान आवश्यक है | 
बिना किसी चेतनके अनेकःकारणोंका एकत्र होना नहीं बन सकता | 

यदि कहा जाय अन्लक्षणप्राप्त क्षित्यादि अछुरका उत्पादन करते हैं, उनका 
उपसर्पण खमाव है इसलिये समवधान भी हो जायगा तो फिर किसानको क्षृषि 
करनेकी क्या आवश्यकता है ! 

भण्डारमें रखे बीज अछ्ुुरित हो जायँगे ओर सारा कार्य बिना चेतनका 
ही हो जायगा; किंतु ऐसा होता नहीं | इसलिये बिना कर्ताके सल्ृततका बनना 
असम्मव है। जो कहते हैं कि अविद्यासे सद्ब॒ृगरतका अर्थात्‌ आक्षिप हो जायगा 
इसका कया तालय है ? यदि यह तादये है कि अविद्यादि बिना संघात दिक नहीं 
सकते--इसलिये उन्हें संघातकी अपेक्षा है; फिर तो संधातका निमित्त बतछाना 
चाहिये | 
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यदि यह अभिप्राय हो कि अविद्यादि ही संब्रातके निमित्त हो जायेंगे तो 
संघातके ही सहारे टिकनेवाले संघातके नि.मेत्त केसे होंगे | यदि ऐसा माना जाय 
कि संसारमें प्रवाहरूपसे संबात चले आ रहे हैं ओर उनके सहारे ही अविद्यादि 
रहते हैं, तो फिर यह प्रश्न होगा कि एक संघातसे जो दूसरा संघात उस्यन्न होता 
है, वह नियमतः उसके सह्श ही होता है, अथवा अनियमित विसदश ? 

यदि नियमतः सद्दश होता है तो मनुष्य पुद्धल ( मनुष्यपरमाणु ) कभी 
देवयोनि या तियंगयोनि नहीं बन सकती, यदि नियम नहीं है तो अनुष्य- 
पुद्छ कमी क्षणमें हाथी बनकर क्षणमें सिंह और क्षणमें पुन. देवता ए॑ क्षणमें 
फिर मनुष्य बन सकता है, परंतु ऐसा नहीं होता--यह दोनों ही प्रकार छोकसिद्ध 
न्याय-विरुद्ध है । 

दूसरी बात यह है कि युगत सिद्धान्तमें सं्रातका भोक्ता श्थिर्जीव तो कोई 
होता नहीं, फिर तो मोग भोगके लिये; मोक्ष मोक्षके लिये ही होगा | किसी दूसरे 
पुरुषसे प्रार्थनीय पुरुषार्थ नहीं होगा । यदि भोग और मोक्ष दूसरेसे प्रार्थनीय माने 
जायें तो भोग-मोक्ष कालमें उनकी स्थिति रहनी चाहिये | फिर तो क्षणभंहुआादका 
सिद्धान्त ही भक्न हो जायगा | अतः अविद्यामें भले ही परस्पर कार्य-कारणभाव हों) 
परंतु उनसे पंघातसिद्धि नहीं हो सकती । 

सार यह है कि भले ही हेतूपनिबद्ध कार्य अन्यान्यपेक्ष केवछ मुख्य हेतुके 
अधीन उत्न्न होनेवाला होनेसे कथश्वित्‌ उत्तन्न हो जाय ( यद्यवि चेतनाधिष्ठित ही 
बीजसे अकछुर उत्न्न होता है जेसे कुछाआधिष्ठित मृत्तिकासे घट ) फिर भी 
पश्चस्कन्धसमुदाय तो प्रत्ययोपनिबद्ध है, वह एक हेतुमात्रके अधीन उच्चन्न नहीं 
होता है| किंतु उसमें नाना हेतुआंका समवधान अपेक्षित होता है। चेतनके बिना 
नाना हेतुओंका एकत्रीकरण नहीं हो सकता | 

बीजसे अ्ुरोत्पत्ति भी धरणी अनिल जलादि सहकारी सापेक्ष होनेसे 
प्रत्ययोपनिबद्ध ही है; अतः वह पक्ष कुक्षिमें निक्षिप्त हैं | इसल्यि यह नहीं कक्ष 
जा सकता कि चेतनानधिष्ठित बीजसे अड्भुरोलत्तिके समान चेतनानधिष्ठित अचेतन 
अविद्या आदिसे उत्तरोत्तर कार्य उचन्न होंगे; क्योंकि बीजसे अक्लुरोत्त्ति मी पक्ष- 
कोटिमें ही है। वहाँ भी चेतनानधिष्ठितत्व सित्राधयिषित है; वह दृष्टान्त नहीं हो सकता । 

कुम्मकाराधिष्ठित मृत्तिकासे घयेत्चि होती है यह दृशन्त निर्विबाद तथा 
वादि-प्रतिवादि उमग्सम्मत है। परंतु चेतनानधिष्ठित बीजसे अद्भुरको उलत्ति 
तो विवादास्पद एवं संदिग्ध है | इसीलिये वह संदिग्ध साध्यवान्‌ होनेसे पक्ष है। 
दृष्टान्त नहीं हो तकता | 

यदि पक्षकों लेकर व्यभिचारका उद्धावन किया जाय तो अनुमान माताका 
उच्छेद हो जायगा । ऐसी ख्थितिमें पर्वत पक्षमें ही धूमका वहि व्यभिचार 
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दिखाया जा सकता है | इस तरह अधिष्ठातारूप अर्थात्‌ अनेक कारणेंके संनिधायक 
रूपसे एक सर्वश्ञ सर्वशक्तिमान्‌ चेतन कारणका मानना बौद्धोंके लिये अनिवाय होगा । 

यद्यवि बोद्ध कहते हैं कि अनपेक्षित बीज एवं क्षित्यादि अम्त्यक्षणको प्राप्त 
होकर अद्भुरका आरम्म करते हैं | उपसरपण प्रत्यववशसे परस्पर समवधान होता 
है। यह नहीं कह्द जा सकता कि एक ही कारणसे कायसिद्धि हो सकती है। 
यदि एक कारणसे कार्यसिद्धि हो जाय तो अन्य कारणोंकों अपेक्षा ही क्‍या रह 
जायगी ! अतः कारणचक्रके अनन्तर ही कायकी उत्तत्ति होती है। अतः एक 
रण कार्योत्पत्तिका साधक नहीं | 

जड़कारण खबं प्रेक्षावान्‌ नहीं होते अतः वे यह नहीं सोच सकते क्लि हममेंसे 
एक भी कार्य सम्पन्न कर सकता है फिर हम सबके संनिधानसे क्या छाभ किंतु 
उपसर्पण प्रत्ययवशात्‌ उनमें परस्पर सन्निधान उत्न्न होता है | वे न तो 
असंनिहित रह सकते न अनुलादक रह सकते हैं। उन अनपेक्ष कारणोंको प्राप्त 
करके कार्य भी न उद्यन्न होनेमें असमर्थ ही रहता है। खमहिमासे सब कारण 
कार्यका उत्पादन करते हुए भी नाना कार्योका उत्पादन नहीं कर सकते। एक 
ही कार्यको उत्पत्तिमें उनका सामथ्य होता है। बीजके द्वारा अद्भुरजननमें ही 
मृत्तिका जलादिकी सहकारिता होती है | अतः उनके द्वारा भी उस अछ्वुरकी ही. 
उद्यत्ति होती है। कारणभेदसे कार्यमेद आवश्यक नहीं) क्योंकि सामग्री एक 
होनेसे ही कार्य एक होता है । 

परंतु बोौद्योंका यह कथन असंगत है; क्योंकि यदि अम्त्यक्षणप्राप्त कारण 
खय॑ कार्यजननमें अनपेक्ष ही रहते हैं, अर्थात्‌ किसीकी अपेक्षा नहीं रखते हैं तो 
इसी क्रमसे पूव॑-पूर्वके कारण भी खकर्मजननमें अनपेक्ष ही रहेंगे । 

कुसूलमें अछुरजननोपयोगी बीजसंताननिबंतंक ब्रीजक्षण और मक्षणादि 
उपयोगी बीजक्षण भी है | यद्यपि इस सम्बन्ध यह विरोधी अनुमान नहीं किया 
जा सकता है कि कुसूलगत विगतबीजक्षण (अर्थात्‌ अद्भुरोपजननोपयोगी बीज- 
संताननिवतकत्रीजक्षण ) अनपक्ष होकर बीजक्षणका जनन नहीं करता । कुसूल्स्थ 
होनेके कारण “जप तत्कालोद्भतमक्षित बीजक्षण अनपेक्ष होकर बीजक्षण नहीं जनन 
करता है? | परंतु इस अनुमानमें अड्भंगेपयोगि संतानानन्तःपातित्व उपाधि है । 
अनपेक्ष बीजक्षणाजनकत्वरूप साध्य तत्काल भनश्षित बीजक्षणमें है | उसमे अड्डरो 
पयोगि सन्तानानन्तापातित्व है; कुसूल्खत्वरूप साधन अड्भरोपयोगि संतान. 
निवतंक बीजक्षणमें है | परंतु वहाँ उपाधि नहीं है; अपितु अड्नरोत्रादनोगयोगि 
संतानानन्तःपातेत्व ही है 


अतः कुसूल्खताकी समानता होने4र भी जिस कुसूलस्थ बीजकों स्वकार्यक्षण- 
परमरासे अद्ुरोधति समर्थ बीजक्षण जनन करता है, वह बीजक्षण स्वकार्यजननमें 
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अनपेक्ष ही रहेगा | फिर इसी तरह तदनन्तरानन्तरवर्ती सभी बीजक्षण अनपेक्ष ही 
रहेंगे फिर तो कुसूलनिहित बीजोंसे ही किसान कृतकार्य हो जायगा। पुनः दुःख 
बहुल कृषिकार्य करनेकी उसे क्या आवश्यकता ! 

क्योंकि जिस बीजक्षणकों खक्षणपरम्परासे अद्भर उत्तन्न करता है उसकी क्षण- 
परम्परा अनपेक्ष कुसूलमें ही अद्भूरादि सम्पादन कर देगी; जब यह सवंथा निरपेक्ष 

तो उसे देशकालकी अपेक्षा ही क्यों होगी ! 

इसीलिये यह मानना आवश्यक है कि-- अन्त्य मध्य या पूर्व क्षण खकाये- 
जननमें परस्पर सापेक्ष ही रहते हैं। तदथ कारणोंका समवधान ( एकत्रीकरण ) 
आवश्यक है | वह प्रेक्षावान्‌ चेतन ही हो सकता है। 

बोद्ध कहता है कि अविद्यादिके द्वारा ही संघातका आश्षिप होगा। यहाँपर 
उससे प्रश्न होता है कि आक्षिपका क्या अर्थ है ! उत्पादन या ज्ञापन | पहला पक्ष 
ठीक नहीं, क्योंकि कारण खय॑ अनुपपन्न होकर कायका उत्पादन नहीं कर सकता 
किंतु वह खसामथ्यंसे ही कार्यका जनन करता है; अतः दूसरा ही पक्ष कहना 
पड़ेगा कि कारण संघातका आक्षेप करते हैं अर्थात्‌ ज्ञापन करते हैं। तथा च 
ज्ञापित संघातका उत्पादक तो अन्य ही होना चाहिये | ज्ञापक ही उत्पादक नहीं होता 

यदि बेशेषिकोंके स्थिर पक्षमें स्थिर भोक्ता आत्माके रहनेपर भी अधिशता 
चेतनके बिना संघातोत्यादन नहीं हो सकता तो फिर क्षणिकवादमें संघात केसे बन 
सकेगा ! मोक्ताका भोग भी कभी संत्रातका कल्पक हो सकता ह परंतु क्षणिक 
विज्ञन आदि तो भोक्ता भी नहीं हो सकते | 

प्रत्ययोपनिबन्ध-पक्षमें अनेक कारण-उपकार्योपकारक भावसे अवस्थित होकर 
ही कार्यजनन करेंगे यह बोद्धोंको मानना पड़ेगा । परंतु क्षणिक पक्षमें उपकायोप- 
कारकभाव हो ही नहीं सकता | कारण इस पक्षमें कोई खिर भाव मान्य नहीं है 
जो उपकारका आस्पद बने | 

क्षण इतना सूक्ष्म एवं अभेय होता है कि क्षणिक-यदार्थ्म उपकारकता या 
उपकार्यता कुछ बन ही नहीं सकती | यदि कालमेद मानकर उपकार्योपकारभावका 
उपपादन किया जाय तो अनेक काछवस्थायी होनेसे फ़िर वही क्षणभद्भु-भज्ञ होगा । 

बोद्ध कहते हैं कि यदि प्रत्ययोपनिबन्धन प्रतीत्य समुत्पाद माना जाय तो 
भले ही अधिष्ठाता चेतनकी अपेक्षा हो; परंतु हेतृपनिबन्धन प्रतीत्य समुत्यादमें तो 
अधिष्ठाताकी कोई आवश्यकता नहीं है तथा च अविग्यादि ही संघातके निमित्त 
होंगे । हेतुखभावसे ही कार्य-सम्पादन कर देंगे। परंतु उनका यह भी कथन विचार- 
सह नहीं है; क्योंकि संघातके ही आधारपर सिद्ध होनेवाले अविद्यादि उसी 
संघातके निमित्त केसे बन सकेंगे ! 

इसके अतिरिक्त हेतूपनिबन्ध कार्यमें भी चेतनाधिष्ठित ही अचेतन कारण 
कार्यो्रादक होता है | यह घयेतलत्तिके उदाहरणसे कहा जा चुका है। 
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बोद्ध कहता है कि प्रत्ययोपनिबन्ध पक्षमें अखिरके भाव सदा संहत ही 
उपपन्न होते हैं, संहत ही नष्ट होते हैं यह नहीं कि वे इतस्ततः बिखरे रहते हैं और 
किसीके द्वारा संहत किये जाते हैं। इस प्रकार समवघाटकचेतन अधिष्ठाताकी 
कोई आवश्यकता नहीं है। परंतु उसका यह भी कथन युक्तिसह नहीं है अतः 
यहाँ भी प्रइन होता है कि--संघात संतानमें रहनेवाले धर्माधमंर्पी संस्कार संतान 
सुख-दुःखको पैदा करते हुए किसी आगन्तुक हेतुकी अपेक्षा करके सुख-दुःख पैदा 
करंगे या निरपेक्ष ही । 
यदि आगमन्तुक हेतुकी अपेक्षा बिना किये ही सुख-दुःख पैदा करें तो सदा ही 
उन्हें सुख-दुःख जनन करना चाहिये; क्‍योंकि जो सम एवं निरपेक्ष है उसके 
कार्यजननमें विलम्ब क्यों होगा । यदि किसी आगम्तुक हेतुकी अपेक्षा करेगा; तब 
तो आगन्तुक देतुका उपस्थापक कोई प्रशावान्‌ चेतन मानना आवश्यक हो जायगा | 
साथ ही यदि संघातके सहश ही संधातान्तर उत्पन्न होंगे तो सदा ही मनुष्य-संधात 
मनुष्य-संघात ही होगा । फ़िर कर्मानुसार अनेक योनियोंमें जन्म लेनेकी बात 
खण्डित होगी | 
यदि विसहश संघातकी उत्पत्ति मान्य होगी तो क्षणमें हस्ती, क्षणमें अश्व होना 
चाहिये | इत्यादि दोष अनिवाय होंगे | अविद्यादि उत्पत्तिके निमित्त भी नहीं बन 
सकते हैं । क्योंकि क्षणमछुवादमें उत्तर क्षणके उत्रद्यमान होनेपर पूर्वक्षण नष्ट 
हो जाता है। 
वैशेषिक तो विनाश कारणके संनिधानसे विनाश मानता है। इसके विपरीत 
बोद्ध अकारण ही बिनाश मानता है । इस ख्ितिमें--पूर्वोत्तर क्षणका कार्यमाव कारण 
कथमपि नहीं बन सकता; क्योंकि विरुध्यमान या विरुद्ध पूरवेक्षण खय॑ अमावग्रस्त 
होगा । अतः वह उत्तर क्षणका हेतु नहीं हो सकता । कार्योत्रादके प्राक्‍करालमें 
कारणकी सत्ता सार्थक होती है। कार्यकालमें कारणकी सत्ताका कोई उपयोग नहीं 
होता; क्योंकि कार्यकालमें तो कार्यनिष्पन्न ही होता है। भावभूत पूर्व क्षण उत्तर क्षण 
का हेतु हो तब तो क्षणद्वयसम्बन्ध होनेसे क्षणिकता ही न रहेगी । 
लोकमें कोई भी भाव सत्तावान्‌ होकर पुनः व्यापृत होकर कार्य-सम्पादन करता 
है । इससे अनेक क्षण सम्बन्ध होनेसे स्थिरता ही सिद्ध होती है । 
बोद्ध कहता है कि--भाव ही उसका व्यापार है; जैसा कि कहा है कि ;-- 
'सूतियेषां क्रिया सेव कारक सैष चोच्यते |! 
अर्थात्‌ पदार्थोंकी जो उत्पत्ति होती है वही उनकी क्रिया, कारक तथा कारण 
है। परंतु पदार्थोमें इस प्रकारकी व्यापारवत्ता भले ही बन जाय तथापि बह कारण 
नहीं हो सकता; क्योंकि छोकमें देखा जाता है कि मृत्तिकाकार्य घटादि मृत्तिकासे 
एवं सुबर्णका काय कटक-कुण्डछादि सुबर्णसे समन्त्रित होते हैँ। यदि कार्यक्रे समय 
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कारण न रहे तो कार्यमें मृत्तिका सुवर्णादिकी प्रतीति कैसे बन सकती है ! यदि 
कार्य-क्षणमें कारणकी सत्ता मानी जाती है तो भी क्षणिकत्वकी हानि होगी। 

बौद्ध कहते हैं कि कार्यमें कारणका ताद्वात्म्य नहीं होता किंतु साहश्य होता 
है, परंतु कार्यमें जब कारणके किसी रूपका अनुगम हो तभी साहश्य भी हो सकता 
है। यदि किसी अनुगमका रूप मान लिया जाय तब तो वही अनुगत रूप ही कारण 
है फिर तो उसके साथ कार्यका तादात्म्य ( अमेद ) मानना ही ठीक है। ऐसी 
ख्ितिमें भी क्षणेकत्वकी हानि अपरिहाय ही है । 

यदि द्ेतुखभावका कार्यमें अनुगमन होनेपर भी कार्यकारणभाव खीकार 
किया जायगा, तब सर्वत्र कार्यकारणभाव ही प्रसक्त रहेगा फिर तन्तु-बठका भी 
कार्यक्षणमाव मानना पड़ेगा । 

बोद्ोंके सिद्धान्तमें प्तद्घावे तद्भावःः आदि अन्वय-व्यतिरिकद्वारा कार्य.कारण 
भावका निग्रम माना जाता है तथा च तन्तु-घटका कार्य-कारणभाव नहीं होगा 
क्योंकि उनको अन्वय-व्यतिरेक नहीं है | किंतु यह भी ठीक नहीं क्योंकि अन्यय- 
व्यतिरेक ग्रह एकल्षणमें नहीं हो सकता, उसके लिये वस्तुको अनेक शक्षणस्थायी 
मानना पड़ेगा | यदि कार्य-कारण संतानों या सामान्योंका कार्य-कारणमाव माने ओर . 
उन संतानोंको स्थायी माने तो यह भी ठीक नहीं । कारण-व्यक्तियोंमें ही कार्य-कारणमाव 
होता है, संतानों या सामान्योंमें नहीं | यदि उनमें भी कार्यकारणभाव माना जाय 
और उन कारणभूत संतानों या सामान्योंको स्थायी माना जाय तो भी क्षणिकल्वकी 
हानि हुईं ही | 

बोद्धोंसे यह भी प्रश्न होता है कि उ्माद ओर विनाश वस्तुखरूप ही हैं या 
वस्तुके अखान्तर अथवा वस्तुसे भिन्न वस्त्वन्तर हैं ! 

यदि वस्तुके खरूप ही हैं तो वस्तु ओर उत्पाद-विनाश परस्पर पर्योष हो 
जायेंगे। यह लोकविरुद्ध है | उत्पाद-विनाश और वस्तुकी कोई पर्यायववाचक नहीं 


मानता | 
यदि कोई विशेषता वस्तुकी अपेक्षा उद्मादनिरोधमें है; तब तो कहना 


पढ़ेगा कि मध्यवर्ति वस्तुकी उत्पाद और निरोध-आदिम एवं अन्तिम अवस्था है। 
तब फिर आद्य मध्य तथा अन्त्यक्षण सम्बन्धी होनेके कारण वस्तु्में स्थिरता हो 
ज्ञायगी फिर क्षणिकत्व समाप्त हो जायगा । 

यदि उद्याद-निरोध--अश्वमहिषके तुल्य वस्तुसे अत्यन्त भिन्न माने जाये तो 
वस्त॒के उद्याद-विनाशसे रहित होनेके कारण उसको शाख्वतता सिद्ध हो जायगी । 
यदि वस्तुका दर्शन उत्पाद एवं वस्तुका अदर्शन विरोध माना जाय तो भी दशना- 
दर्शन तो पुरुषके धर्म होंगे, वस्तुधर्म नहीं; इस प्रकार भी वस्तु तो शाइवत ही 
ठहरेगी। इस प्रकार विवेचन करनेपर क्षणिकत्ववादमें अविश्वादि हेेतृपनिबन्धदृश्टिसे 
भी उत्तत्ति निमित्त नहीं हो सकते । 
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यदि बिना हेतुके ही कार्योत्त्ति मानी जाय तो बोडकी प्रतिशा-हानि 
होगी; क्योंकि--- 

“चतुर्विधान हेतून प्रतीत्यचित्तचचा उत्पच्चन्ते! अर्थात्‌ चतुर्विध हेतुऔँको 
प्राप्त करके चित्त-चेत्त उसन्न होते हैं | नीछामास चित्तमें नीछाल्म्बन-प्रत्ययसे नीला- 
कारता समनन्तरःप्रत्ययरूप पू्व विज्ञानसे बोधरूपता, चक्षुरूप अधियतिप्रत्यवसे रूप- 
अहणका नियम और आलोकरूप सहकारी प्रत्ययसे स्पष्टर्थता होती है। चित्त-जेत्तोंकी 
उद्यत्तिमें इस प्रकार चतुर्विध हेतुओंकी प्राप्ति मानी जाती है | सुखादि चत्तोंमें भी 
इसी प्रकारका कार्यकारणभाव माना जाना चाहिये । परंतु वहाँ विज्ञानसे अतिरिक्त दूसरे 
अन्य तीन कारणोंकी सिद्धि नहीं होती । यदि निहतुक उत्पत्ति मानी जायगी तब तो 
कोई प्रतिबन्ध न होनेके कारण सभी वस्तु सर्वत्र उत्न्न होती रहेगी | 


बोद्द यह भी कहते हैं कि उत्तरक्षणकी उत्पत्तितक पूर्वक्षण अवस्थित रहता 
है। पर ऐसा माननेसे हेतुफल दोनोंका यौगपद्य (समकाढत्व ) होगा । उलत्ति 
उत्रद्यमानसे अभिन्न होती है तथा च एक क्षण दूसरे क्षणतक रह गया फिर तो 
क्षणिक केसे ? ऐसी स्थितिमें सभी पदार्थ संस्कृत एवं क्षणिक हैं यह बोद्धोंकी प्रतिश 
भंग हो जायगी | बोद्ध यह भी कहते हैं कि प्रतिसंख्यानिरोध, अप्रतिसंख्यानिरोध 
और आकाश इन तीनोंसे अन्य जो कुछ भी है वह सब बुद्धि बौद्ध है; संस्कृत हैं; 
क्षणिक है। यह तीनों अवस्तु ख़माव ( निरूपाख्य ) है । बुड्धिपृर्वंक भावोंका 
विनाश प्रतिसंख्या-निरोध तद्विपरीत अप्रतिसंख्यानिरोध होता है । एवं आवरण- 
भावमात्र आकाश है। आकाशपर विचार आगे किया जायगा । ये दोनों निरोध 
सवंथा असम्भव हैं| यहाँ प्रश्न उठता है कि ये दोनों निरोध संतानके होंगे या 
भावरुप संतानीके ! 


पहला पक्ष ठीक नहीं | कारण; सभी संतानोंमें संतानियोंका अविच्छिन्न 
. कार्यकारणमाव विद्यमान ही है फिर संतानविज्छेद केसे होगा ! दूसरा पक्ष भी 
ठीक नहीं; क्योंकि किसी-भी भाव॑ का निरन्‍्वय नाश नहीं होता; सभी अवस्थाओंमें 
प्र्यभिज्ञावठसे अन्वयीकारणका अविच्छेद ही रहता है | घट; कपाल) कपालिकाः 
चूर्ण, रज आदि सर्वत्र मूल कारण मृत्तिका अन्वित ही रहती है। जहाँ अन्वयीकी 
पहचान नहीं होती वहाँ भी अन्यत्रक्नी तरह अनुमान किया जा सकता है। अतः 
दोनों ही निरोध असम्भव है| 
अमिप्राय यह है कि भावप्रतीपा “्वाधिका? बुद्धि प्रतिसंख्या कहलाती है; 
उसके द्वारा निरोध ही प्रतिसंख्यानिरोध है । क्षत्‌को असत्‌ बनानेकी बुद्धि ही 
भावप्रतीप बुद्धि है | तत्कृतनिरोध प्रतिसंख्यानिरोध है | उससे भिन्न निरोधकों अग्रति- 
संख्यानिरोध कहते हैं | परंतु यहाँ विचार यह करना है. कि यह निरोधसंतानका 
होगा या संतानीक्षणका | संताननिरोध तो हो नहीं सकता) क्योंकि हेठुफलभावसे व्यवधित 
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संतानी ही उपक्रव्यय धर्मवाले होते हैं संतान नहीं अतः उसका निरोध अनम्धत्रहै | 
अन्तिम संतानीके निरोधसे ही संताननिरोध हो सकता है | पर क्या वह अन्तिम 
संतानी किसी कायका आरम्म करता है या नहीं। यदि आरम्म करता है तो उममें 
है। अन्तिमत्व ही कहाँ रह ! तथा च संवान-विच्छेटध भी नहीं हुआ, यदि वह 
कार्यका आरम्मक नहीं होता तब वह अन्य तो हो सकता है, परंतु वह तो अर्थ 
क्रियाकारितारहित होनेसे अप्त्‌ ही ठहरेगा। अर्थ-क्रियाकारिता ही बोद्धोंकी 
सत्ता है । 

इस तरह जब्र कार्यानारम्मक अन्त्यक्षण अर्थक्रियाशूत्य होनेसे अतत्‌ है. तब 
उसका जनक भी असतका जनक होनेते असत्‌ ही होगा। इसी क्रमसे सभी 
संतानी ओर संतान असत्‌ ही ठहरेंगे, ऐसी स्थितिमें प्रति संख्यासे किसका 
विनाश होगा ! 

बोद्ध कहते हैं कि सजातीय संतानियोंका कायकारण-मभाव ही संतान है, 
केवल कार्यकारण-माव ही सन्तान नहीं तथाच विशुद्ध जातीयक्षण ( यहाँ क्षय शब्दका 
क्षणवर्ती पदाथरूप अर्थ विवश्धित है ) की उप्तत्ति होनेपर सजातीय देतुश्षणभाव 
की निव्वत्ति हो जाती है । इस तरह सजातीय कार्यावागम्भक होनेसे संतानका अन्तिम 
क्षण अन्त्य भी है। विशुद्ध विजातीय क्षणका आरम्मक होने तथा अर्थक्रियाशूत्य 
न होनेसे अस्तत्‌ भी नहीं हुआ | परंतु यह ठीक नहीं है, क्योंकि इस तरह तो 
रूपविज्ञानकरे प्रवाहमें रसादिविज्ञानक्री उत्पत्तिसे भी संतानोच्छेद समझा जायगा। 
कारण कि यहाँ भी विजातीय क्षणक्रा आरम्म हुआ है | 

यदि कहा जाय कि रूपविज्ञन, रसविज्ञनका सजातीय ही है तो विजातीयोंमें 
भी कुछ-कुछ सारूप्य रहता ही दै । अन्ततः सत्तारूपसे तो साजात्य रदेगा ही 
जिससे कहीं भी संतानोच्छेद सम्मव नहीं | संतानी ज्ञानोंका साह्य्यतुल्याजातीय 
विंपयत्व ही है। विपयोक्ी तुस्यजातीयता क्‍या रूपत्थ आदि अपरजातिसे माना 
जाय ? या सत्ता सामान्यरूप परजातिसे माना जाय १ पहली बात ठीक नहीं; क्योंकि 
संतानके अनुतरतमान रह्लेरर भी रूपशान संतानके विरत होनेके पश्चात्‌ रसश्ञान 
उदित होगा; इसके बाद संतानोच्छेदका प्रसक् होगा | 

यदि परजातिसे विषयोकी तुल्यजातीयता मानें तो सोपप्ठत्न संतानके उपरम 
होने तथा विशुद्ध संतानोदयमें भी - संतानोच्छेद नहीं होगा; क्योंकि परजातीयसत्ता 
मात्रकों लेकर सोपप्ठव ज्ञान सन्तान और विशुद्ध ज्ञान सन्‍्तानमें सादश्य है ही। यदि कहा 
जाय कि विषय विशेषोषरागकतसाहश्य नहीं विवक्षित है; अतः रूपज्ञानप्रवाहमें रसशान 
उत्पत्ति मात्रसे संतानोच्छेदप्रसड़ न होगा सत्तासामान्यक्ृतसाइश्य भी नहीं विवक्षित 
है, अतः सोपप्रत्र॒ चिंत्ततंतान उपरम होनेपर मुक्तिदशामें निरुग्ठव चित्तसंतानके 
उदय होनेपर पूर्वसंतानोच्छेदका भी प्रसज्धा न होगा | किंतु यहाँ विषयोपप्ठनक्नतः 
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साध््य ही विवक्षित है, तथाच निरुपप्ठवज्ञान संतानोदय होनेपर सज्ञातीय काये 
कारणभावरूप संतानावच्छन्न हो जाता है। फिर भी निरन्‍्वय नाझ कहीं भी 
सेंम्भव नहीं है; यह दोष यहाँ भी है ही । 

क्षणिकवादमें पदार्थ उत्पन्न होते ही नष्ट हो जाता है फिर उसका ग्रतिसंख्या - 
निरोध क्‍या होगा ! उसमें पुरुष-प्रयत्तकी तो अपेक्षा ही नहीं है| पहले तो उतन्न 
होते ही स्वंपदार्थ ज्ञात नहीं हो जाते हैं | कितने ही पदार्थ तो जीघनभर अज्ञात ही 
रहते हैं | कितने ही अबतक भी जाने नहीं जा सके हैं | अस्तु: 


उत्पन्न पदार्थका ज्ञान, फिर उसको नष्ट करनेकी बुद्धि; फिर इच्छा, फिर 
कृत्तिद्वारा विनाश आदि करनेमें अनेक क्षण आवश्यक होते हैं। तबतक क्षणिक 
पदार्थ नष्ट ही हो जायगा पुनः प्रतिसंख्या प्रतिरोध कैसे होगा | साथ ही निरन्‍्वय“ 
नाश नहीं होता है | अवश्य ही उसमें कारणांश अन्वित रहता है | अतः निरुपाख्य 
निरोध नहीं हो सकता । नष्ट पदार्थ भी अन्वयीरूपसे उपाख्येय ही होता है | जो 
अन्वयीरूप होता है; उसका ही परमार्थ सद्भाव होता है। अवस्थाविशेष ही उत्तन्न- 
विन्ट होनेवाली होती है। अवस्थाएँ सभी अनिरब॑चनीय हैं; उनका खतः परमार्थ- 
सत्त ही नहीं होता । अन्वयीरूप ही उनका तत्व है; क्योंकि वह्दी सर्वत्र प्रत्यभिज्ञात 
होता है और उसका विनाश नहीं होता | इस तरह अवखथाओंके भी तत्॒का 
अविनाश होनेसे अवश्याओंका निर्वय नाश नहीं होता; क्योंकि उनके तत्व 
अन्वयीका सत्र ही अविच्छेद है । घए। कपाल); चूर्ण, रज) सबमें मृत्तिका ही 
' अन्वयी है । 

कहा जा सकता है कि “सत्पिण्डः, झुदूट:, मत्कपालः? आदिरूप पिण्डघटादि 
'शत्तिकाका अन्बय दृष्ट होता है, अतः घ्ादिमें मृत्तिकाका अन्वय भछे ही 
माना जाय; किंतु ततपाघाणतरूपर निर्षतत होकर नष्ट होनेवाले जलूबिन्दुका तो 
कोई भी अन्वयीरूप उपलब्ध नहीं होता है; फिर उसका निरन्‍्वय नाश माननेमें 
क्या आपत्ति है; परंतु यह ठीक नहीं है; क्योंकि अस्पष्ट प्रत्यमिज्ञा वहाँ भी सम्मव 
है| अर्थात्‌ वहाँ भी जलबिन्दु तेजके द्वारा बादल बनामेके लिये मार्तग्ड-मण्डलमें 
पहुँचा दिया जाता है। मृत्तिकादि अन्वयीका अविच्छेद देखकर ऐसा अनुमान 
किया जा सकता है कि इसी तरह तप्त लौहपिण्ड या अम्निनिक्षित्त जलबिन्दु भी 
तेजोभावापन्न होकर मेघादिभाव्कों प्राप्त हो जाता है; इसके अतिरिक्त तोयल- 
जल्तल सामान्य तो बिन्दुके नष्ट होनेपर भी सित्धुमें अन्वित रहता ही है फिर 
निरन्‍्वय नाश केसे कहा जा सकता है ! 

अतएव वाचस्पति मिश्रका भागतीमें कहना है कि--- 

“'उदविन्दी च सिन्धों च तोयभावो न भिद्चते । 
विनप्टेडप ततो विन्दावस्ति तस्थान्वयो<स्बुधों ॥! 


माकल ओर आत्म! ७२९, 


बौद्ध अविद्यादिनिरोधको प्रतिसंख्यानिरोध मानते हैं, इस सम्बन्धमें प्रइन 

होता है कि यह निरोध सावनसहित सम्यगृशानसे होता है या खतः । यदि प्रथम पश्ष 
स्ड ८ र कल प हि जियो 

मान्य है तो निहंतुक विनाश खीकारका सिद्धान्त खण्डित हो जाता है। यदि निरोध 
खतः मानें तो क्षणिक नेरात्म्यादि भावनादिरूप मार्गोपदेश, घर्मददोनादि प्रवतेन 
साधनाभ्यासादि व्यथ ही होंगे । 

इसी तरह आकाशको भी निरुपाख्य नहीं कहा जा सकता । वेदादिशास्त्रोसे 
आकाशकी उत्पत्ति ओर वस्तुत्व ज्ञात होता है | शब्दगुणके द्वारा उसका अनुमान 
भी हो सकता है। जैसे गन्धादिगुण प्रथिवी आदिके आश्रित रहते हैं वेसे ही 
शब्द आकाशके | 

“शब्द गुण है जातिमान्‌ होकर स्पशरहित होकर बाह्य एक इच्द्रियसे ग्राह्म 
होनेके कारण गन्धके समान? इस अनुमानके आधारपर सिद्ध होता है कि शब्द 
गुण है । सामान्यविशेषतया समवायमें शब्दका अन्तर्भाव नहीं है। क्योंकि 
वे जातिहीन होते हैं। किंतु शब्दके शब्दत्व जाति होनेसे वह जातिमान्‌ है। 
हेतुका वायुमें व्यभिचार नहीं है। वायु स्पर्शवान्‌ है और यह स्पर्शरहित है | हेतुका 
दिकूकाल आदिसे व्यमिचार नहीं है; क्योंकि वह इन्द्रियग्राह्म नहीं है| इच्धियग्राह्म 
द्व्यमें व्यभिचार नहीं है क्योंकि हेतुममें एकेन्द्रियग्राह्म॒तय विशेषण हैं। ऐसा हेतु 
शब्दमें ही है| इन्द्रियम्राह्म द्रव्यमें नहीं; गन्धत्वजातिमें भी व्यभिचार नहीं है, यतः 
यह जातिमान्‌ है और गन्धत्वादि जातिहीन है | 

गुणल्वसिद्धिके बाद यह भी विचार ठीक है कि शब्द किस द्रव्यका गुण 
है। वह आत्माका गुण नहीं हो सकता | कारण बाह्मेन्द्रिय ग्राह्म है। आत्मगुण 
इच्छादि बाह्मेन्द्रिय ग्राह्म नहीं होते। वह मनका भी गुण नहीं है; क्योंकि मनके 
भी गुण प्रत्यक्ष नहीं होते । यद्यपि वेदान्तमतमें सुखादि मनके ही गुण होते हैं 
तथाति वे साक्षिग्राह्य हैं इन्द्रियग्राह्म नहीं । शब्द प्रथिव्यादिका भी गुण नहीं है । 
क्योंकि गनन्‍्धादिके साथ शब्दका नियत साहचय उपलब्ध नहीं होता । 


गन्धादिके समान असाधारण इन्द्रियग्राह्म शब्दगुण जिस द्रव्यके आश्रित है 
वह पञ्चमभूत आकाश द्वी मान्य होना चाहिये | 


बोद्ध कहते हैं कि आवरणभाव आकाश है। परंतु उनका यह कथन ठीक 

नहीं । एक पक्षीके मी उड़ते समय आवरण हो ही जायगा फिर उड़नेकी इच्छा रखने 

वाले दूसरे पश्षीकों अवकाश नहीं होना चाहिये | यदि कहा जाय कि जहाँ आवरण 

नहीं होगा वहाँ दूसरा पक्षी उड़ेगा ! तो यह मी ठीक नहीं; यतः आवरणाभावकों 

जिससे विशेषित किया जायगा वह वस्तुभूत ही रहेगा। अतः आवरणमभावमात्र 
आवश्यक नहीं । 

« सार यह है कि निषेध्यके निप्नेधाधिकरणका निरूपण किये बिना निषेषका 
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निरूपण हो ही नहीं सकता | इसलिये आवरणामावाधिकरण वस्तु ही आकाश है | 
साथ ही आकाश वस्तु नहीं है; यश सिद्धान्त बौद्धके खसिद्धान्तके विरुद्ध है। 
“पूथिवी भगवः कि संनिःश्रया? वे इस प्रकारके प्रइन प्रतिवचन-प्रवाहर्म “वायु: 
कि संनिःश्रय/? इस प्रश्नके उत्तरमें कहा गया है 'वायुराकाशसन्निश्रयः ।? अर्थात्‌ 
वायुका क्या आश्रय है इस प्रश्नके उत्तरमें कहा गया है कि वायुका आकाश 
आश्रय है| इस प्रकार आकाशकों अप्रस्तु मानना अभ्युपगमविरुद्ध होगा । 

इसके साथ ही बोंद्ध कहते हैं ( अपि च निरोधद्रयमाकाशं च त्रयमप्येत- 
त्रिरुपाख्यमवस्तु नित्यं व ) अर्थात्‌ दोनों निरोध ओर आकाश यह तीनों निरुपाख्य 
अवस्तु एवं नित्य है। यह बात परस्परविरुद्ध है । जो अवस्तु है उसमें नित्यता 
या अनित्यता कुछ भी नहीं हो सकती । नित्यलादि धर्म वस्तुके आश्रित होते हैं । 
जहाँ धर्म-धमिभाव होता है, वहाँ निरुपाख्यता हो ही नहीं सकती | 

बौद्ध सत्र बस्तुक्ो क्षणिक मानता हुआ उपलब्धाकों भी क्षणिक ही मानता 
है| परंतु यदि उपलब्धा भी क्षणिक हो तो अनुभवसे उत्पन्न होनेवाली स्मृति केसे 
बन सकेगी; क्योंकि वह तो तमी बन सकती है जब कि उपलब्धि और स्मृतिका 
कर्ता एक ही हो | अतएत्र पुरुषान्तरसे अनुभूत विषय पुरुषान्तरकों स्मृति नहीं 
होती है | अनुभव करनेवालेको ही अनुभूतकी स्मृति होती है । 


जबतक पूर्वोत्तरदर्शी एक आधार न हो तबतक “मैंने उसको देखा; अब 
इसे देख रहा हूँ, यह व्यवहार नहीं बन सकता । कथश्चित्‌ समान-संततिमें कार्य 
कारणभावसे स्मृति बन भी जाय तो भी यह प्रत्यमिज्ञा तो उपलब्धाके अख्थिर 
होनेपर बन ही नहीं सकती | दर्शन-स्मरणके एक कर्ता होनेपर ही प्रत्यभिश्ञा-प्रत्यय 
होता है (उसे देखा, इसे देख रहा हूँ; यदि यहाँ दुशन-स्मरणका कर्ता भिन्न-मित्र 
हों तो "देखा अन्यने और समर" मैं कर रहा हूँ? ऐसा प्रत्यय होना चाहिये) परंतु 
ऐसा अनुभव किसीको भी नहीं होता। जहाँ ऐसा प्रत्यय होता है वहाँ कर्ता अवश्य 
ही मिन्न-मिन्न होते हैं। में स्मरण कर रहा हूँ; अमुकने देखा है? | “अहं स्मरामि; 
अखावद्राक्षीत्‌ ।? 

बोद्ध भी दर्शन-स्सरणका एक ही कर्ता समझता है| परंतु जेंसे अग्निको 
अनुष्ण और अप्रकाश नहीं कहा जा सकता, उसी प्रकार दर्शन-स्मरण-कर्ता आत्मा- 
को भिन्न नहीं कद्दा जा सकता | जब उपलब्धामें मिन्नकारणके दर्शन-स्सरणका सम्बन्ध 
हुआ तो सुतरां क्षणिकत्क्री हानि अपरिहयय हो जाती है | जन्मसे मरणतककी 
उत्तरोत्तर प्रतिपत्तियोंकी एककरतृकता देखता हुआ मी वैनाशिक आत्माकों किस 
प्रकार क्षणिक कह सकता है ! 

यदि कहा जाय कि साहश्यकरे कारण उपलब्धामें एक्रताकी प्रतीति होती है; 
तो यह भी ठीक नहीं) कारण 'तेनेदं सदशम्ः 'उसके यह्द तुल्य है? इस प्रुकारकी 
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साइश्यबुद्धि तमी हो सकती है जब भिन्नकालवर्ती दो वस्तुका ग्राहक्ष एक हो) 
यदि पूर्वोत्तर क्षण और साहब्यका आहक एक स्थिर आत्मा है तो एककी अनेक- 
ध्षणवर्तिता सिद्ध हो गयी फिर क्षणिकत्व-प्रतिज्ञ भड़ ही हो गयी । 

बोद कहता है कि प्तेनेदं सदशम? यह खतन्त्र ही एक विकल्य-्रत्यय है | 
विकल्प स्वाकारको ही बाह्यहूपसे निश्चित करता है; वह तत्त्वतः पूर्वापरक्षण तथा 
उसके साहश्यका ग्रहण नहीं करता। अतः पूर्वोत्तरक्षणग्रहणनिमित्तक भ्तेनेद॑ 
सह्शम? यह प्रत्यय नहीं है | इस प्रत्ययसे स्थिर आत्मा नहीं सिद्ध होता; परंतु 
यह ठीक नहीं; क्योंकि पतेन; इदं? इन दोनों पदोंका उपादान होनेके कारण इसे 
पूर्वोत्तर क्षणग्रहणनिरपेक्ष प्रत्यय नहीं कहा जा सकता | साहब्य-जशञान खतन्त्र-ज्ञान 
होता तो पसद्शम? इस ढंगसे उल्लेख होना चाहिये था | “तेन इदं सहरशम्‌? इस 
प्रकारका उल्लेख तथा वाक्यका प्रयोग नहीं होना चाहिये। द 

यदि बौद्ध नानापदार्थ सम्पक्त वाक्‍्याथब्रोधक '्तेनेदं सदशम्‌? इस विकव्यकी 
प्रथा या प्रतीति मानता है; तो फिर केसे कह सकता है कि उसमें प्तेनेद सहशम! 
ये नाना पदाथ नहीं मासित होते हैं । ऐसा कहना तो अपने संवेदनके ही विरुद्ध 
है। इसके सिवा यदि उसके यह सहश है, यह एक विकल्प ज्ञान हो तो इसमें “्तेन 
इृदम? इत्यादि नाना आकार नहीं हो सकते थे | क्योंकि एकका नानात्व व्याहत 
होता है| जब श्ञानसे अतिरिक्त आकार नहीं है तो आकार नानात्व-शन नानात्व 
ही ठहरेगा | यह भी नहीं कहा जा सकता कि जितने आकार हैं उतने ही शान हैं; 
क्योंकि तब तो प्रत्येक आकारमें शनकी समाधि होगी ओर वे सभी परस्पर वार्तान- 
मिज्ञ होंगे, फिर नान७ यह व्यवहार भी न. होगा; क्योंक्रि जब एक ज्ञानसे नाना 
पदार्थोंकी प्रतीति होती है; तमी नाना यह उल्लेख होता है| इसीलिये ज्ञानसे मित्र 
अर्थ मानना चाहिये | तथा च “्तेन इदं? इत्यादि नाना आकारवाले ज्ञानकी उपपत्ति 
स्थायी एक आत्मा माननेसे ही सम्भव है| 

बोद्ध कहता है कि ज्ञानमें अर्थाकार कल्पित है; अर्थ बाह्म नहीं है और 
प्रतीतिमात्र भी नहीं है; तथा च्‌ उसी कल्पित आकारमेदसे व्यवहार भी उपपन्न 
होगा। पर यहाँ यह प्रश्न होगा कि वह कल्पित अर्थ ज्ञानसे अमिन्न हैं या मित्र । 

तीसरा पक्ष अनिर्वाच्यताका है वह बौद्धकों मान्य ही नहीं। यदि भिन्न है 
तो जैसे जानते भिन्न दूसरा शञान अकल्पित होता है, वैसे ही ज्ञानसे मिन्न अर्थाकार 
भी अकल्पित ही होगा | यदि आकारोंका ज्ञानसे अमेद माना जाब तो उसके 
सम्मान ही ( “तेन इदम? इत्यादि पदार्थोका मी परस्पर अमेद ही हो जायगा। क्योंकि 
जञानसे अभिन्न सभी आकारोंका परसर भी अभेद ही होता है, तथा च इतरेतरहूपसे 
प्रसिद्ध पदार्थोका ओर श्ञानसे जेयके प्रसिद्ध भेदका भी अपलाप हो जायगा | यदि 
छोकप्रसिद्ध पद्ार्थोकों परीक्षक स्वीकार न करेंगे तो ख्पक्ष-साधन परपक्ष-दुधणके 
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निरूपण करनेपर भी वे किंसीकी बुद्धिमें आरूढ न होंगे । अतः जो छोकसिद्ध हो 
वही कहना चाहिये | अन्यथा कथन अनगर प्रछाप ही समझा जायगा | 
एक ही अधिकरणमें परस्पर विरुद्ध दो प्रकारके धर्मोका अभ्युपगम करनेसे 
ही विवाद होता है | तभी कोई खपक्षका साधन तथ। अन्य पक्षकरों दूषित करता 
है। यदि विकल्पोंके विधय लोकप्रसिद्ध बाह्य पदार्थ नहों तो यह सब नहीं बन 
सकता | यदि विकव्यमें भासित होनेवाले नित्यत्व-अनित्यत्वादि ज्ञानाकार ही हैं ओर 
जशञान भी 'इदं नित्यम; इदमनित्यम्‌? इस प्रकारसे दो हैं तो एक आश्रय न होनेसे 
विवाद ही न उठेगा । आत्मा नित्य है और बुद्धि अनित्य+ इस तरह कहनेवाहोमें 
कभी कोई विवाद ही नहीं होता । यदि कोई अनित्य शब्दका छोकप्रसिद्ध अथ 
छोड़कर विभु अर्थ माने विम्ुत्व अर्थमें ही अनित्य शब्दका प्रयोग आत्मामें करे 
और अम्य कोई छोकिकार्थ नित्यशब्दका आत्मामें प्रयोग करे तो उनका आपसमें 
विवाद नहीं हो सकता है | अतः जिसे परपक्ष खण्डन एवं सखपक्षकी स्थापना करनी 
है उसे विकत्पोंका लोकप्रसिद्ध अर्थ एवं बाह्य आल्म्बन मानना चाहिये | 


यह प्रासड्षिक विश्ञानवाद खण्डन आ गया है परंतु वेभाषिक तथा सौत्रान्तिक 
बाह्यार्थ मानते हैं । 
उनके अनुसार यद्यपि बाह्यार्थ क्षणिक एवं निर्विकव्यज्ञाममें भासित होता 
है, सविकत्पक प्रत्यय तो विकल्परूप हैं। वही साह्श्यादिरूपसे भासित होता है, 
अतः बाह्याथवादमें विप्रतिपत्ति आदि व्यवहार बन जायगा | तथा च विकल्योंके 
विषय ग्राह्म एवं अवसेयरूपसें दो प्रकारके होते हैं | ज्ञानका खाकार तो ग्राह्म होता 
है और बाह्मविषव अवसेय होते हैं| उसी अवसेयरूप विषयको लेकर पक्ष-प्रतिपक्ष- 
परिग्रह आदि सम्पन्न हो जायेंगे | तथापि यह पश्च भी ठीक नहीं है ! क्‍योंकि यहाँ 
भी विचारणीय यह है कि विकत्प विघषयकी अवसेयता क्या है। यदि ग्राह्मता ही 
है तो विषयकी द्विविधता नहीं हुई | यदि वह अन्य है तो क्या है ! 


यदि कहा जाय कि ज्ञानमें उसका खाकार ही प्रतिभासित होता है तथापि 
उसी बाह्याथरहित भासमान शानमें बाह्यार्थ अध्यवसायसे बाल्यार्थ घणादियें प्रवृत्ति 
होती है; अतः भासमान शानमें बाह्यार्थक आरोप ही विषयकी अवसेयता है; तो 
यह भी ठीक नहीं; क्योंकि यहाँ भी विचारणीय है कि विकल्पाकारका अर्थाध्यवसाय 
क्या है अर्थात्‌ आन्तर अनभिधेय ज्ञानाकारका तद्विपरीत बाह्याकाररूूपसे अध्य - 
बसाय क्या है ! तद्गपसे निष्पादन है या सम्बन्ध या उसके आकारसे आरोपण | 
पहला पक्ष ठीक नहीं; क्योंकि अन्यका अन्यरूपसें निष्पादन असम्भव है| हजारों 
शिल्पी भी मिलकर घटकों पट नहीं बना सकते; फिर आन्तर ज्ञानाकारका बाह्य 
रूपमें सम्पादन केसे होगा ।  निष्पादनके समान ही आनन्‍्तर- 
का बाह्यसे सम्बन्ध या संयोजन भी नहीं हो सकता ' यदि ऐसा हो भी तो बाह्य अर्थ 
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है इस व्यत्रहर्के विपरीत बाह्य आन्तरसे जुड़ा है यह व्यवहार होना चाहिये। 
आरोपपक्षमें भी यह विचारणीय है कि गह्ममाण बाह्ममें आन्तर ज्ञानाकारका आरोप 
है या अग्ह्ममाणमें। यदि ग्रह्ममाणमें तो भी क्या विकव्पात्मक ज्ञानसे गह्ममाणमेंया 
उसी समय उत्पन्न अविकत्पक श्ानसे गह्ममाणमें ! यहाँ भी यह प्रइन उठता है कि 
उसमें भी गह्ममाण बाह्य क्या है खलक्षण है या सामान्यरूप है ! 
विकल्प-प्रत्ययसे खलक्षण ( जात्यादिरहित खरूपमात्र ) ग्राह्य होता है; यह 
इसलिये ठीक नहीं कि विकवल्प-प्रत्यय तो अमिलापसंसर्ग योग्यकोी ही विष्रय करता 
है जिसके साथ शब्दका शक्तिग्रह हो ही नहीं सकता; ऐसे देशकालाननुगत 
खलक्षणकों वह विषय नहीं कर सकता | इसीलिये कहा गया है कि-- 
अशक्यसमयो ह्यात्मा सुखादीनामनन्यभाक । 
तेषामतः ससंवित्तिनांमिजव्पानुषड्धिणी ॥ 


अर्थात्‌ विकृत्प-प्रत्यय शब्द संसर्ग ग्रह योग्य जाति विशिष्ट बस्तुको ही विषय 
करता है। क्योंकि शब्दका शक्तिग्रह सामान्यके ही साथ सम्भव है; खलक्षणके 
साथ नहीं; क्योंकि देशकालाननुगत होनेसे खलक्षण अनन्त होता है। अतः उसमें 
सद्भतिग्रह सम्भव नहीं | सुखादि क्षणिक भावोंका खरूप अननुगत होनेके कारण 
सज्जतिग्रहके अयोग्य है| अर्थात्‌ उसमें शब्दका शक्तिग्रह नहीं हो सकता। अतः 
उनकी असाघधारणाकार विष्या ख्नवित्ति अमिजव्पानुषन्लिणी नहीं होती; किंतु 
निर्विकव्पक ही होती हे । 


पहले कही हुईं रीतिसे जेंसे सविकव्य प्रत्ययसे खलक्षण-बाह्य नहीं शहीत हो 
सकता) वैसे ही सामान्यात्मक बाह्य भी नहीं णहीत हो सकता | क्योंकि व्यक्ति-अह 
बिना जातिरूप-सामान्यका ग्रहण सम्मव है | यदि विकव्पसे अग्हीत तत्समय समुद्भूत 
निर्विकट प्रवयमे सह्य वाण बाह्य पदार्थमें विकस्य-प्रत्यय खाकार आरोपित करेगा ऐसा 
कहें तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि जेसे रजतज्ञानमें मासित होनेवाले पुरोवर्तीमें रजत- 
शान रजतका आरोप नहीं कर सकता; किंतु 'इदं रजतम्‌? इस रूपसे रजतशानमें भासित 
पुरोवर्तीमें ही रजतका आरोप करता है उसी तरह निर्विकव्प प्रत्यय भासित होनेपर मी बाह्य 
पदार्थ यदि विकत्य-प्रत्ययमें मासित नहीं होता तो उसमें वह खाकारका आरोप नहीं कर 
सकता । अर्थात्‌ विकल्यसे अग॒हीत एवं विकलय समयोद्भूत अविकल्पसे णहीत बाहमें 
विकल्प साकारका आरोप नहीं कर सकता | यदि बाह्य गह्ममाण नही है तो अधिष्ठानके 
ग्रहण बिना आरोप्यमात्र प्रतीत हो सकता है किंतु आरोप नहीं हो सकता | इस तरह 
अधिष्ठानका प्रतिमास असम्मव होनेसे बाह्ममें शानसखरूपका आरोप नहीं हो सकता 
है। इसी तरह आरोप्यका स्फुरण भी असम्भव होनेसे आरोप नहीं बन सकेगा। 
यहाँ यह भी विचारणीय है कि क्या यह विकत्य जब खंवेदन सत्‌-विकल्पको 
बाह्यब्पसे आरोपग करता है तब पहले वस्तु सत-खाकारको ग्रहण करके पश्चात्‌ 
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आरोप करता है, अथवा जि समय खाकार शहण करता है; उसी समय 
आरोपण भी करता है ! 

बौद्धमतमें ज्ञान क्षणिक है; क्रमरहित है फिर उसमें क्रमवर्ती ग्रहण और आरो- 
पण कैसे सम्मव हो सकता है ! इसलिये दूसरा पक्ष ही सम्भव है कि जिस समय 
ही अ्थंश्यून्य आकारका ग्रहण करता है उसी समय स्वसंवेदन-स्वाकारको बाह्य 
अथरूपमें आरोपण करता है; परंतु यह भी असंगत है। क्योंकि विकल्पका अपना 
खाकार स्वसंवेदन प्रत्यक्ष होनेसे अत्यन्त विशद है बाह्य अर्थ आरोप्यमाण होनेसे 
अविशद है। अतः आरोेप्य बाह्यको विशद खाकारसे मिनन ही होना चाहिये | अतः 
विकत्यका स्वाकार ही बाह्मरपमें आरोपित है यह पक्ष नहीं बन सकता; अथोत्‌ जब 
सम्रकारुमें ही स्वाकारप्रहण एवं बाह्यलेन आरोपण माना जाय तो सोचना होगा 
कि यहाँ आरोप क्या है। स्वाकार ओर बाह्मयका ऐक्यर्फुरण ही आरोप है अथवा-- 
अख्यातिमतके समान विवेकाग्रहमात्र आरोप है। पहला पक्ष ठीक नहीं) क्योंकि 
साकार-सप्रकाश बाह्यपर प्रकाश है। अतः उनका भेदावभास स्फुट है फिर ऐक्य- 
स्फुरण किस तरह सम्भव है। अतः बाह्मकों ज्ञानाकारसे भिन्‍न ही होना चाहिये। 
दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं; भेदागहमात्रको मी समारोप नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 
वेशब अवेशद्यरूपसे उनका भेद स्पष्ट ही है । 


यदि कहा जाय कि बाह्य अग्ह्ममाण है तो भी गह्ममाण आन्तर खलक्षणसे 
उसका भेद अग्रहीत है; इसीलिये बाह्ममें प्रवृत्ति होती है । फिर तो यह भी कहा जा 
सकता है कि भेछेक्यससे ही ज्ञानके खाकारका भेदाग्रहण होनेसे जहाँ कहीं भी 
प्रवृत्ति हो जायगी | इस तरह परमाथ ज्ञानाकारका बाह्य वस्तुरूपसे आरोप असम्भव 
ही है। इसी तरह वासनापरिप्रापित-कल्पित ज्ञानाकरका बाह्यरूपमें आरोप होता है 
यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि वह भी स्वप्रकाशजशञानरूप है | अतः उसका 
भी वाह्मसे भेद प्रसिद्ध ही है 

इस तरह आन्तर एवं बाह्य ख्थिर पदार्थंकों बिना स्वीकार किये कोई भी 
व्यवहार नहीं बन सकता | फछतः साहह्यमूलक भी प्रत्यभिज्ञा आदि व्यवहार नहीं 
बन सकते । क्योंकि उनमें प्तेनेदं सदशम? साइश्यका ऐसा आकार होता है ओर 
प्तदेवेदं? यह वही दे ऐसा प्रत्यभिज्ञाका व्यवहार होता दे। यद्यपि यहाँ कहा जाता 
कि जंसे दीउज्वाल्ा या नदी प्रबाह आदिम साह्य्यबुद्धि न द्देनेपर भी साहश्यके 
कारण ही '्सेवेयं घारा; संवेयं ज्यादा यह वही धारा मे यह वही ज्याला दे इत्यादि- 
रझुपसे प्रत्यमिशा ( पहचान ) होती दे । बसे दी विशानधारामं भी साइश्यके कारण 
ही सोऋम इत्यादिख्पसे प्रत्यभिज्ञ बन जायगी | परंतु यह ठीक नहीं; कारण; 
कदानित बाह्य वस्नुमं विनप्नके कारण यह उसके सहृश अन्य ४ या वही है इस 
प्रकारका संदेह हो भी जाय; परंतु स्वप्रकाश-संवदनरूप भात्मामें प्में वही हूँ या 
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तत्सदश अन्य हूँ? इस प्रकारका संशय सर्वथा अप्तम्भव है। जिसे मैंने कल देखा 
था वही में आज स्मरण कर रहा हूँ यहाँ निश्चित ही आत्माकी एकता प्रत्यमिज्ञात 
होती है। जो अपनेको पहचाननेके लिये अपने आपको, विशिष्ट प्रकारके चिहसे 
अड्वित करता है जनसाधारण भी उसकी बुद्धिपर तरस खाते हैं । 


बोद्ध स्थिर-अन्वित कारण नहीं मानते सुतरा उनके यहाँ अभावसे ही मावोत्यत्तिका 
प्रसड़ आ जाता है । क्षणिक कारणवादी बोद्धसे यह प्रश्न होता है कि वह कारण 
सापेक्ष है या निरपेक्ष ! पहले पक्षक्की असज्ञति पीछे कही जा चुकी, दूसरा पक्ष मी 
नहीं कह्य जा सकता; क्योंकि निरपेक्ष क्षणिक वीजादिसे यदि अड्भुरांदि उत्पन्न हो 
तब तो किसान आदिका प्रयत्न व्यर्थ ही होगा | 

क्षणिक कारणोंमें उपकार भी सम्भव नहीं होता । निरपेक्षताका निषेध होनेसे 
सापेक्षता ही आयगी । क्योंकि कोई प्रकारान्तरसम्भव नहीं । अस्थिर 
भावसे भावकी उलत्ति हो नहीं सकती; इसलिये क्षणब्रादमें अर्थतः-- 
अभावसे ही भावकी उलत्तिका प्रसद्ग होता है। बौद्ध स्पष्टरूयसे अमावसे भावकी 
उसत्ति सिद्ध करनेका प्रयत्न करते हैं। “नानुपसृद्य प्रादुर्मावात्‌? बीजका उपमर्द 
( विनाश ) हुए बिना अद्भुरकी उत्पत्ति नहीं देखी जाती | किंत॒ विनष्ट बीजसे 
ही अड्भूरकी उदत्ति होती है। विनष्ट क्षीरसे दधि एवं विनष्ट मलिण्डसे धटादिकी 
उसत्ति होती है | यदि कूव्ख्थ स्थिर कारणपे कार्यकी उत्तत्ति हो तो अविशेषात्‌ 
सभीसे सबकी उत्त्ति होनी चाहिये | अतः अमावसे ही भावकी उत्पत्ति होती है 
इस पक्षका खण्डन करते हुए. भगवान्‌ व्यारुने कह्य है 'नासतो«इृश्टस्वात्‌ः 
अर्थात्‌ अमावसे भावकी उत्पत्ति नहों होती । यदि अभावसे मावकी उलत्ति हो 
तो अमावल्वाविशेषात्‌ कारणविशेषसे कार्यविशेषक्ी उलत्तिका छिद्धान्त व्यर्थ 
होगा | उपमृदित बी जेंके अमावमें ओर शशविषाणादिमें यदि निःखखभावता समान 
ही है तो भेद क्या है! फिर क्या कारण है कि बीजसे ही अद्भुर उसन्न हे? क्षीरसे 
ही दधि हो | यदि निर्विशेष अमावसे कार्य उत्पन्न होता तो शशविषाण आदिसे भी 
अद्भुरादिकी उलत्ति होनी चाहिये | पर ऐसा देखा नहीं जाता । यदि कमलादियें 
नीलत्वादिके तुल्य अभावमें कोई विशेष माना जाय तो कमलादिके ही तुल्य अभाव 
भी भाव ही ठहरेगा | इस प्रकार अभाव किसी भावक्री उतत्तिका कारण नहीं 
पिद्ध होता । 

बौद्धकि अमावकारणवादका सार यह है कि यदि कूटस्थ कारणका कार्यों 
पादन स्वभाव है तब तो जितना कार्य करता है उसे सहसा एक क्षणमें ही सब 
कार्य उत्तन्न कर देना चाहिये | क्योंकि समर्थकाल्क्षेप नहीं कर सकता है | यदि 
कहा जाय कि समर्थ भी क्रमयुक्त सहकारियोंकी अपेक्षासे ही क्रमेण काय उसन्न 
करता है तो वह भी ठीक नहीं) क्योंकि यहाँ प्रश्न होगा कि क्या सहकारीमृलकारणमें 
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किसी उपकारका आधान करते हैं या नहीं । यदि नहीं तो अनुपकारक सहकारियों- 
की अपेक्षा ही क्यों होगी | यदि आघान करते हैं तो वह उपकार मूल कारणोंसे 
भिन्न होता है या अभिन्न ! 

यदि अभिन्न तो यह सिद्ध हुआ कि सहकारियोंद्ारा अहिंत उपकार मूल- 
कारणसे अभिन्न है; अर्थोद॑मूलकारणरूप ही है| इस तरह सहकारियोंद्वारा 
उत्पन्न उपकारखरूप मूलकारण तद्ख कैसे रह सकता है | उच्छूनता या उपमर्द 
आदि ही सहकारियोंद्वारा किया उपकार है। यदि सहकारिकृत उपकार कारणसे 
भिन्न है तो यह भी मानना पड़ेगा कि उपकारके होनेपर कार्य होता है उसके न 
होनेपर कार्य नहीं होता | भले ही कूटस्थ विद्यमान रहे तब तो उपकार ही 
कार्यकारी सिद्ध होता है | कूटस्थ कारण कार्यकारी सिद्ध नहीं होता इसीलिये कहा 


गया है कि-- 
वर्षातपाभ्याँ कि व्योम्नइचमेण्येव न्तयो: फलम । 


चर्मोपमइचेत्सो5नित्यः. खतुल्यरचेदसत्फलम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ वर्षा एवं आतपका प्रभाव चर्ममें होता है आकाशमें नहीं | यदि 
कारण चर्मके तुल्य है तो उसे वरिकारी- और अनित्य मानना ही पड़ेगा | यदि 
आकाशके तुल्य है तब कार्यकारी ही नहीं होगा | यदि अकिश्वित्कर कूट्स्थ 
कारणसे कार्य उत्पन्न हो तब तो सभीसे सबकी उत्पत्ति होनी चाहिये। परंतु 
बोद्धका यह कथन बिना विचारे ही अच्छा जँचता है; विचार करनेपर स्वंथा 
निःसार है | अभावसे भावोलत्तिके सम्बन्धमें दूषण कहे जा चुके हैं | वस्त॒तः 
स्थिर कारण ही सहकारीके समवधानसे क्रमेण कार्यकारी होता है। खिरमें ही 
उपकार हो सकता है। क्षणेकमें न उपकार ही होता न उसका ज्ञान ही हो 
सकता है। । 
यदि क्षणिक पदार्थोमें उपकार्योंपका्य भाव माना जाय तो प्रश्न होगा कि वह 
क्षणिक पदार्थ अन्यक्ृत उपकारफा आश्रय होता है या नहीं ! पहला पक्ष असम्भव 
हे क्योंकि जो वस्तु पहले अनुपकृत होकर पीछे उपकारसे सम्बन्धित हो वही 
उपकृतरूपसे जानी जा सकती है। उपकृत पदार्थ एवं उसका ज्ञाता दोनों ही स्थायी 
हाँ तभी वस्तुर्में उपझतत्व एवं ज्ञाताकों उसका ज्ञान हो सकता हैं | यदि प्रथम 
अनुपक्तत्वका श्ञान न हो तो उपकार वस्तुका खामाविक घर्म समझा जा सकता 
है | सहकारियेंद्रार कारणमें उपकार होता है: किंतु वह उपकार मूल्कारणसे 
न भिन्न द्वोता है न अभिन्न; किंतु अनिर्वाच्य होता दै। इसीलिये उससे उद्यन्न 
कार्य भी अनिर्बाच्य ही होता है | इसीलिये अनिर्वाच्य मायेपहित कृटम्थ ब्रह्म विश्वका 
कारण माना जाता है | 

घट मृत्तिकासे भिन्न नहीं हे, क्योंकि अन्वयव्यतिरेकसी मुतिकासे भिन्न 
घटका उपलम्म नहीं होता | अभिन्न भी नहीं हैं क्योंकि मृत्तिकासे जलानबनादि कार्य 
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नहीं होता; घण्से ही होता है; अतः वह अनिर्वाच्य ही हैं। फिर भी खिरको 
अकारण नहीं कहा जा सकता; क्योंकि अनिवंचनीय शक्ति विशिष्ट मृत्तिकादि 
उपादान रूपसे स्थिर ही कारण होता है| उसीसे अनिर्बंचनीय काय उद्यन्न होता 
है। इसीलिये श्रुति भी कारणको ही सत्य और कार्यकों मिथ्या कहती है ( वाचा- 
रम्भर्ण विकारे नामधेयं झत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ) जैसे रज स्पश्रममें सिर रजु 
उपादान हे बेसे ही खिर कारण ही कार्यका उँपादान होता है। जो लोग 
सबतो विलक्षण खलक्षणको ही सत्‌ मानते हैं उनके यहाँ यह विचारणीय है कि 
क्यों बीज जातियोंसे अद्भूर जातियोंकी ही उ्तत्ति होती है। क्रमेलक ( उद्भू ) जातियों- 
की उत्पत्ति क्यों नहीं होती ! जैसे बीजसे बीजान्तर विलक्षण है, वैसे ही क्रमेठक (उद्ट्) 
भी विलक्षण है; विलक्षणतामें कोई भेद नहीं है। बीजत्व, अड्'ूरत्व) सामान्य जाति भी 
परमार्थ सत्‌ नहीं है | इसीलिये इनका कार्यकारणभाव भी परमार्थ नहीं है | अतए्‌व 
काल्पनिक खलक्षण बीजजातीय उपादानसे काल्पनिक ही अद्भुरजातीय कार्यकी 
उत्पक्तिका नियम है यह मानना पड़ेगा। 


बौद्धसे यहाँ प्रझन हो सकता है कि व्यक्तियोंका ही कार्य-कारणभाव होता है 
था सामान्य ( जाति ) का भी अथवा सामान्योपहित व्यक्तियोंका ! यदि व्यक्तियोंका 
कार्यकारणभाव हो तो व्यक्ति अनन्त होते हैं सबका शान असम्भव है | उनमें 
क्रा्य-कारणभावकी व्याप्ति शहीत नहीं हो सकती | फिर कार्यहेतुक अनुमान ही 
छुप्त हो जायगा । क्योंकि अनुमान सदा ही सामान्योपाधिमें प्रदत्त होता है। यदि 
सामान्योंका ही कार्य-कारणभाव मानें तो भी प्रश्न होगा कि बीजत्व, अद्भुरत्व 
आदि सामान्य, वस्तु सत्‌ हैं कि असत्‌ ! पहला पक्ष बोद्धको मान्य नहीं है साथ 
ही वस्तुओंका कार्य-कारणभाव भी विरुद्ध है। क्योंकि बोद्ध अथेक्रियाकारिताको ही 
सत्य मानता है फिर जो कारण है वह असत्‌ केसा ! 

यदि अवस्तुभूत सामान्यसे उपहित सत्‌ म्बलक्षण वस्तुका कार्य-कारणभाव 
माना जाय तो जैसे काव्यनिक बीजत्व सामान्योपहित खलक्षण बीजसे अद्भुरत्व 
जातीयकी उत्तत्ति मानी जा सकती है उसी तरह अनिबंचनीय शक्ति उपह्वित 
कूटस्थ कारणसे अनिवेचनीय कार्यकी उत्त्ति होनेमें कोई भी आपत्ति नहीं हो 
सकती । | 

इसी तरह काव्पनिक उपकारसे काल्पनिक कायकी उत्षत्ति वेदान्त सिद्धान्तमें 
उपपन्न होती है। यदि अमभावसे भावकी उत्पत्ति मानी जाय तो सभी का्योंको 
अभावान्वित होना चाहिये । परंतु ऐसा देखा नहीं जाता । सभी कार्य अपने 
भावरुपसे अन्वित ही देखे जाते हैं । मत्तिकासे अन्वित घठादिभाव मृत्तिकाके 
ही विकार माने जाते हैं तन्तुविकार नहीं । उसी प्रकार भावान्वित विकारोंको 
भी अभावका विकार नहीं माना जा सकता । यह कहना सब्नत नहीं है कि स्वरुपो- 


आ० २० हफीना 
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पमद बिना किसी कार्यकी उल्तत्ति ही नहीं होती | अतः कूट्ख किसी कार्यका 
कारण नहीं हो सकता | इसलिये अमावसे मावकी उत्पत्तिका सिद्धान्त ही ठीक 
है क्योंकि सिर खभाववाले एकरूपसे प्रत्यभिशात सुवर्णादि ही कव्कादिके कारण 
देखे जाते हैं। उपमर्द तो पूर्व अवाका होता है। उपमृदित पूर्वावस्था 
उत्तराबस्थाका कारण नहीं है | किंतु अनुपमदित अन्बयी बीजाबयव ही अद्भुरादिके 
कारण होते हैं। कारणमें युगपत्‌ अनेक अवस्था नहीं रह सकती । इसीलिये 
अड्भुरावस्थाकों लानेके लिये बीजावस्थाको हटना पड़ता है। घटावस्था लानेमें 
पिण्डावस्थाकों थी हटना पड़ता है । अतएव बीजावस्था या पिण्डावस्था अद्भूरादिके 
कारण नहीं है। किंतु बीजादिकि अवयव ही कारण हैं | अतएव उन्हींका कार्यमें 
अन्यय है अवस्थाका अन्वय नहीं | शशविषाणादि असतसे उत्पत्ति नहीं होती ! 
सुवर्णादि सतसे ही उत्तत्ति होती देखी जाती है अतः अमावसे भावोद्यत्तिका 
सिद्धान्त सर्वथा अपड्भत है | 

यदि अमावसे भावकी उद्यत्ति हो तो प्रयत्वहीन छोगोंकी भी अभी£ 
सिद्धि कठिनाई नहीं होनी चाहिये । क्योंकि अमाबरूपी साधन तो सबकी 
सुल्म है | कृषकों बिना प्रयत्न ही ब्रीहि-यवादिकी प्राप्ति होनी चाहिये | कुछाढको 
भी प्रयत्न बिना ही घठादिकी निष्पत्ति होनी चाहिये | तन्तुवायके प्रयत्न बिना ही 
वच्जञकी प्राप्ति होनी चाहिये | शिड्पियोंके प्रयत्न बिना ही विविध प्रकारके यम्बोंका 
निर्माण हो जाना चाहिये | खग-अपवर्गके लिये भी किसीको कोई चेष्टा करनेकी 
आवश्यकता नहीं होनी चाहिये । पर यह सब सक्लत नहीं । 


. " विज्ञनवादी योगाचारका कहना है कि बाह्यार्थवादमें बुद्धका वात्यय॑ नहीं था। 
कुछ शिष्योंका बाह्यारथ्मे अभिनिवेश देखकर ही उन्होंने पश्चस्कन्धका निरूपण 
किया है। वस्तुतः विज्ञानमात्र एक ही स्कन्घ बुद्धको अभीष्ट था.। कहा जा सकता 
है कि प्रमाता; प्रमाण; प्रमेष और प्रमिति--ये चार प्रकारके तत्त्व होते हैं | इनमेंए 
एकके अभावमें भी तत्तवका व्यवस्थापन नहीं बन सकता। अतः विशानमात्रको 
तत्वसिद्ध करनेके लिये प्रमात्रादितत्वः चतुष्टय मानना ही पड़ेगा | फिर जब चार 
बसस्‍्तुएँ माननी ही पड़ीं तों विशानमात्र वस्तु है यह कैसे कहा जा सकता है | परंतु 
विशानवादीका कथन है कि यद्यपि विशानरूप अनुभवसे भिन्न अनुभाव्य, अनुभविता 
एबं अनुमबन कुछ भी नहीं है । तथापि बुद्धिकव्यितरूपसे विशानमें प्रमाता) 
प्रमाण प्रमेष और प्रमिति आदिका व्यवह्दर बन जाता है। असत्य आकारयुक्त 
विज्ञानका स्वरुप प्रमेय है | प्रमेव प्रकाशन प्रमाण फल है। प्रकाशन शक्ति ही 
प्रमाण है | 


ब्रह्माथंवादर्म भी बुद्धधाराहके बिना प्रमाणादि व्यवहार नहीं बन सकता | 
थदि प्रमाण ओर फलके मिन्न अधिकरण हों तो प्रमाण फलभाष हो ही नहीं सकृता ! 
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इसीलिये खद्र गोचर परञ्ु व्यापार होनेसे भी पलाश्म द्वधीभाव ( ठुकड़ा ) 
नहीं होता जिसमें व्यापार होता है उसतीमें फछ होता है | उसी तरह प्रमाण (करण) 
और प्रमिति फल दोनोंका एक ही अधिकरण होनेपर ही करण फछभाव हो सकता 
है। बद्यपि परशु खावयवोंमें समवेत हैं ओर द्वैधीभाव खदिरिमें समवेत है तथापि 
व्यापाराविष्ट करणीभूत परशु-संयोग सम्बन्धसे खदिरिमें रहता है और दधीभाव भी 
खदिरिमें है ही | इस तरह करणफछका एकाधिकरण्य सामानाधिकरण्य ही है; इसी 
तरह एक जञानमें ही प्रमाणफलमाव मानना ठीक है | 


अब यहाँ विचार करना होगा कि ज्ञानमें प्रमाण ओर फछ केसे सम्भव होंगे । 
जैसे कुण्डमें बदर ( बेर ) की अवस्थिति होती है? उसी तरह क्या श्ञानमें प्रमाण 
और फछका अबस्थान हो सकता हैं ! कहना होगा कि ज्ञान असंयोगी वस्तु है, अतः 
उसमें संयोग-सम्बन्धसे प्रमाण ओर फछ नहीं रह सकते; किंतु तादात्म्य या अमेद 
सम्बन्धसे ही ज्ञानमें उनकी स्थिति कहनी पड़ेगी | यदि वस्तुतः प्रमाण और फल 
शानसे भिन्न हों तो उनका ज्ञानके साथ एकता या तादात्म्य असम्मव ही है। अतः 
शानमें ही कव्ित प्रमाण फडमाव मानना ठीक है| यदि प्रमाण और फ़छ दोनों 
ही शानके अंश हों तभी प्रमाण और फल शानस्थ हो सकते हैं | परंतु शान खलक्षण 
( सर्वविशेषरहित ) अनंश होता है; अतः उसमें वस्तु सतप्रमाण और फछ नहीं 
रह सकते; वही ज्ञान अशान व्यावृत्ति या अज्ञानापोहरूससे फर हैं वही अशक्ति 
व्यावत्तिरुप॑ आत्मखरूप अनात्म बाह्यार्थ प्रकाश शक्तिरूपसे प्रमाण है। ज्ञानका 
ही बाह्याकार बाह्य पटादि पदार्थ है| वैमाषिकोंके यहाँ बाह्य अर्थ प्रलक्ष होता है 
और सौत्रान्तिकोंके यहाँ शनगत आकारके बेचियसे बाह्य[ग्ंका अनुमान होता है। 
शानमें जो बाह्य नीलादि सारूप्य मासमांन होता है वह अन्ीलाकारका अपोहरूप ही 
है; वही वाह्मर्थक्रा व्यवश्थापन करता है जैसे कि प्रतिबिम्ब बिम्बका व्यवस्थापन 
करता है | इस दृष्टिसे ज्ञान ही बाह्यार्थ व्यवस्थापक होनेके कारण प्रमाण है | अशान 
( अर्थात्‌ ज्ञानभिन्न अन्य ) की व्यावृत्तिरूपसे शनल सामान्य ही प्रमाण फछ है 
क्योंकि वह व्यवस्थाप्य है | 


इस मतमें भी प्रमेय परमार्थतः मिन्न है यही बात सोत्रान्तिकके यहाँ प्रसिद्ध है -- 
'नहि वित्तिक््तैव तद्देदनायुक्ता, तस्याः सर्वन्नाविशेधात्‌ । तान्‌ तु घारूप्यमा- 
विशत्‌, स्वरूप यद्घट्येत्‌ः। अथोत्‌ ज्ञानकी सत्ता ही अर्थक्री वेदना नहीं हो सकती 
क्योंकि वित्ति (शान ) सत्ता तो सभी अर्थो्में समान है। शानमात्र सर्व शेय साधारण 
है, अतः उस वित्तिमें प्रविष्ट होकर सखसारुप्यधटित करनेवाला अर्थात्‌ शानकों 
खकारसे आकारित करनेवाला बाह्यर्थ होना चाहिये। वही अपने ख्पसे वित्तिको 
सरूप बनाता हुआ वित्तिको सविषय बनाता है। परंतु विज्ञानवादके अनुसार वस्तुतः 
सब व्यवहार पूर्वोक्त रीतिसे शनमें ही हो सकता है, शानभिन्न बाह्यार्थ नहीं हो 
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सकता | क्योंकि बाह्यार्थ असम्भव है | यहाँ यह विचारणीय है कि क्या बाह्माथ 
घटादि परमाणुरुप ही हैं या परमाणुसमूह ! परमाणुघटादि प्रत्ययके आलम्बन 
नहीं हो सकते; क्योंकि व्यवहारमें एक ओर स्थूछ घटाद्याकाराभास ज्ञान होता है 
परम सूक्ष्म परमाण्वाभास शान नहीं होता | अन्यामास ज्ञान अन्यको विषय नहीं 
कर सकता । अतः एक घटाद्याभास ज्ञान अनेक परम सूक्ष्म परमाणुओंकी विष्रय 
नहीं कर सकता | यदि ऐसा नहीं माने तो घणाभास शानके सर्वगोचर होनेसे 
सर्वशतापत्ति हो जायेगी । इसलिये एक-एक परमाणु घटादि प्रत्ययका परिच्छेद्य 
नहीं हो सकता है | परमाणु समूहु भी घटादिप्रत्यय परिच्छेद्य नहीं बन सकते, 
क्योंकि समूहका समृहियोंसे भिन्न या अभिन्‍नरूपसे निरूपण नहीं हो सकता | अभिन्‍न 
कहे तो पूर्वोक्त दोष ही होगा भिन्न कहें तो समूहियोंके पुथकू हो जानेपर भी उसकी 
सत्ता रहनी चाहिये; भिन्न होनेपर भी दोनों किसी सम्बन्धसे सम्बन्धित हैं या नहीं ? यदि है 
तो कौन सम्बन्ध है समवाय सम्बन्ध कहें तो वह समवायियोसे सम्बन्धित हैं या नहीं ? यदि 
नहीं तो वह खय॑ असंबद्ध दूसरोंको कैसे सम्बन्धित करेगा | यदि खबं सम्बन्धान्तरसे 
सम्बन्धित है तो वह सम्बन्ध सम्बन्धान्तर सापेक्ष होगा इस तरह अनवस्था प्रसद्ध होगा । 
यह भी विचारणीय है कि धटादिगत स्थूलत्वादि प्रतिमासमान झानका धर्म 
है अथवा प्रतिमासकालमें प्रतिमासित अथंका | यदि पहली बात मान्य है तो शञान- 
खांशका ही अवलम्बन करता है | अतः शानमिन्न अर्थ नहीं है यह पक्ष खीकृत 
हो गया) यदि कह्य जाय कि रूपपरमाणु ही निरन्तर ( मिलकर ) एक विशानके 
विषय होकर स्थूलरूपसे मासित होते हैं ऐसा माननेम श्रान्तिको भी कोई खान 
नहीं | वे परमाणु नहीं हैं यह तो नहीं कहा जा सकता । इसी तरह वे सम्मिल्ति 
नहीं हैं यह भी नहीं कहाँ> सकता | एक विज्ञानोपारोही ( एक विज्ञानके विषय) 
नहीं है यह भी नहीं कहाँ सकता; अतः भछे ही नीलत्वादिके तुल्य स्थूछत्व परमाणु 
का धर्म न हो क्योंकि नीछत्वादिको तरह बह प्रत्येक परमाणुमें नहीं हें परंतु 
प्रतिभासदशापन्न परमाणुओंका स्थूलत्वादि बहुत्वादिके समान सांश्ेतिक (मायिक) 
धम हो सकता है | 
ग्रदेडनेकय चेकेन किश्निदर्प हि. शुद्यते | 
साम्प्रत॑. प्रतिभासस्थ तदेकास्मन्यसंभवातू ॥ १ ॥ 
न ]च तहुशनं आन्त नानावस्तुग्रहाश्चतः। 
सांबृतं अहर्ण नात्यत्‌ न च वस्तुअद्दी श्रम: ॥ २॥ 
अथातू एक शानसे अनेक परमाणुओका अहण होनेपर सांबत स्थूलरूप 
भासित होता है। विशकल्ति परमाणुतत्वकों स्थूछ बुद्धि ढक देती है इसीलिये वह 
सांबृति है; एक-एक परमाणुओंमे स्थूल बुद्धि असम्मव हैं; इस तरह स्थूल द्शनको 
श्रान्त नहीं कहा जा सकता | क्योंकि नाना वस्तु परमाणु उसझे चिष्यमं हैं ही । ज 
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भिन्‍न बुद्धिसे णह्ीत होते हैं वे ही मिलित होकर एक बुद्धि रहीत होकर स्थूलला- 
कारसे प्रतिभासित होते हैं । 

विज्ञानवादी बाह्यार्थवादीके इस पक्षका भी खण्डन करता है और कहता हैं 
कि परमाणुओंमें नेरन्तयंकी प्रतीति श्रान्ति ही है क्योंकि रूप परमाणु गन्व, रस; 
सप्) परमाणुओँसे व्यवहित ही हैं अव्यवहित ( निरन्तर ) नहीं; जैसे दूरसे देखने-' 
पर व्यवधानयुक्त अनेक दक्षोंमें मी एक सघन वन प्रत्यय होता है। उसी तरह 
सान्तर व्यवहित परमाणुओंमें स्थूल प्रत्यय श्रान्ति ही है | इस घटादि प्रत्यय प्पीतः 
शंख: इस ज्ञानक्रे तुल्य श्रान्ति ही है अतः परमाणु घादि प्रत्ययके विषय नहीं 
हो सकते | 

कुछ छोगोंका कहना है कि स्थूछ प्रत्यय खलक्षण विषयक है अतः 
निर्विकत्पक प्रत्यय होनेसे श्रान्त नहीं है | 

सविकव्प प्रत्यय अवस्तुभूत सामान्यविषयक होनेसे भ्रान्त होता है । परंतु 
यह ठीक नेहीं क्योंकि यद्यपि “स्थूछम्‌? यह शान व्यक्ति ज्ञान है व्यक्तिमें सम्बन्ध 
ग्राह्म होनेसे वह शब्द वाच्य भी नहीं है तो भी पूर्वोक्त युक्तिसे स्थूल प्रत्यय श्रान्त 
है | अतः वह प्रत्यय नहीं “कब्पनापोढमम्रान्तं प्रत्यक्षम” यही प्रत्यक्षका छक्षण है 
अमिल्ापादि कव्पनारहित कल्पना पाठ होनेपर भी वह अम्नान्त नहीं है। इस 
तरह यदि परमाणुसमूह घटादि परमाणुओंसे अभिन्न है तो परमाणु खरूप ही होनेसे 
वे घठाद्यामास प्रत्ययके गोचर नहीं हो सकते । यदि भेद है तो गवाश्वादिके समान 
अत्यन्त विलक्षण होनेसे उनमें तादात्म्य नहीं बन सकता । समवायसम्बन्ध भी 
निराकृत ही है | इसी तरह जाति-गुण-कर्मोदिक्रा भी प्रत्याख्यान किया जा सकता क्‍ 
है। जो-जो प्रतिभासित होता है वह-वह विचारा सह है | अप्रतिभासमानके सद्भावमें 
कोई प्रमाण नहीं है। अतः कोई भी प्रत्यप्र बाह्यारुम्बन नहीं होते हैं । 


विज्ञानवादीका यह भी कहना है कि यह नहीं कहा जा सकता कि विशान 
इन्द्रियकी तरह स्वयं विढीन ( अज्ञात ) रहकर ही अर्थक्रा प्रकाशन करेगा | यह 
भी नहीं कहा जा सकता कि जैसे इन्द्रिय अर्थ विषयक ज्ञान उत्पन्न करती है वैसे 
ही ज्ञान भी किसी अन्य शञानक्ों उसन्‍्न करेगा क्योंकि इस तरह समान होनेसे वह 
ज्ञान भी शञानान्तर जनन करेगा तो अनवस्था प्रसज्ञ होगा | यह भी नहीं कहा जा 
सकता कि शान अर्थमें प्राकथ्य लक्षण फलका आधान करेगा; क्योंकि अतीत अनागत 
विषयोमें अविद्यमानताके कारण प्राक्स्वरूप फलका आधान हो ही नहीं सकता, 
इसलिये यह मानना चाहिये कि शानसवरूपकी प्रत्यक्षता ही अरथंकी प्रत्यक्षता है वह 
ज्ञान अनाकार होनेसे खमावतः भेदरहित है फिर उसके द्वारा अर्थभेद व्यवस्था 
कैसे हो तकती है ! अतः अर्थमेंद व्यवस्थाके लिये झ्ञनमें आकारमेद भी स्वीकार 
करना आवश्यक है | पीछे कहा जा चुका है कि “वित्तिसत्ता ही अथवेदन नहीं हो 
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सकती इत्यादि; परंतु आकार एक ही अनुभूत होता है । यदि यह विशनका आकार 
है तो अर्थ सद्भावमें कोई प्रमाण नहीं सिद्ध होता । 
एक खझुपसे उत्नन्न होनेवाले ज्ञानोमेंसे घटजान। पठ्ज्ञान आदि रूपसे प्रति- 
विषयोमें पश्षपात प्रतीत होता है; वह ज्ञानगत विशेषके बिना उपपन्न नहीं हो सकता; 
अतः ज्ञानमें विषय-सारूप्य मानना चाहिये | यदि ज्ञानमें विपयसारूप्य मान छिया 
गया तो श्ञानकी विषयाकारता ज्ञानसे ही अवरुद्ध है फिर बाह्यार्थ सद्भधावकी 
कव्पना व्यर्थ ही है| इसी तरह सहोपलम्भ नियमसे भी विषय और शानका अमेद 
मालूम पड़ता है; इनमेंसे एकके उपलम्भ हुए बिना दूसरेका उपलम्भ नहीं होता । 
यदि ज्ञान ओर अर्थका खाभाविक भेद हो तो यह नियम नहीं बन सकता 
घट-पट आदि भिन्न हैं तो उनमें सहोपालम्मका नियम नहीं होता है| मृत्तिका और 
घटमें सहोपाल्म्मका नियम होता है अतः मृत्तिकासे भिन्न घटकी सत्ता नहीं होती | 
यही स्थिति ज्ञान और जेेयके सम्बन्धमें भी कही जा सकती है । जिसका जिसके 
साथ नियमेन सहोपाल्म्म होता है वह उससे भिन्न नहीं होता। जेसे एक चन्द्रसे 
शआ्रान्ति सिद्ध द्वितीय चन्द्रका भेद नहीं होता उसी तरह ज्ञानके साथ अथंका सहोपा- 
लम्म नियत है | 

भिन्न-भिन्न घण-पठकों एवं दो अश्विनीकुमारोंका भी ऐसा सहोपाहूम्म 

नियम नहीं होता, अपितु प्रथक्‌ भी उनका उपालम्म होता है। बादलसे एकके 
ढके रहनेपर भी दूसरा दीखता है | इस तरह भेद व्यापक अनियमके विरुद्ध सहो- 
जालुम्म नियम तद्‌ व्याप्यमेदको निश्नत्त कर देता हैः यही विशानवादियोंका सिद्धान्त 

निम्नकारिकासे व्यक्त होताहे । 
सहोगलम्मनियमा दभेदो नीऊतद्धियो: । 
भेद्श्र आन्तिविज्ञानेदृंश्ये तेन्दाविवाहये ॥ 
अर्थात्‌ सहोपालम्मके नियमसे नील्शेय और नीलशानका अमेद ही दे । 
आ्रान्तिके कारण भेद उसी तरह प्रतीत होता है जेंसे अद्वितीय चल्धमें चन्द्रका भेद 
प्रतीत होता है। जैसे स्वप्न, माया) रज्ज़ु, सर्प तथा गन्धर्त्र नगरादि प्रत्यव बाधा 
के बिना ही ग्राह्म-प्राह्माकार होते हैं, बेसे ही जागरितकालके घटादि-प्रत्यय भी बाह्यार्थ बिना 
ही ग्राह्मआह्यकाकार होते हैं| क्योंकि सभीमें प्रत्ययत््व॒ समान है। अर्थात्‌ जो-जो 
प्रत्यय है वह सभी बाह्यार्थशून्य है| किसीका मी बाह्या्थ आल्म्बन ( विषम ) 
नहीं होता है । 

प्रत्ययत्व खमाव ही इसमें हेतु है। जैसे शिंशपात्व निम्बल्बादिमात्रानुबन्धिनी 

वृक्षता होती है; उसी प्रकार प्रत्ययलवमात्रानुबन्बिनी ब्राह्मानाल्म्यमनता रहती 
है। जेसे शिशपात्व निम्बत्वादि जहाँ हैं वहाँ वृक्षता होती ही है, उसी तरह प्रत्ययत्व 
' जहाँ है वहाँ निराल्म्बनता है ही । इसी तरह प्रत्ययत्व हेतुसे ही स्वप्नादि प्रत्ययोकि 

समान ही घटादि प्रत्ययकी निराल्म्बरनता सिद्ध होती है । 
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इस सम्बन्धमें सोच्रान्तिक कह्दता है कि वाह्यार्थ न रनेसे बरटादि प्रस्यवोमे 
विचित्रता किम्री तरह उपपन्न नहीं हो सकती है। अतः बाह्यार्थका खीक्ार करना 
आवश्यक है | इस विषयमें निम्न अनुमान किया जा सकता है जिसके रहनेपर भी 
जो कादाचित्क होते हैं वे तद्मिन्न हेतुकी अपेक्षा खते हैं जैसे मुझमें आलय-विश्ञन 
जिगपिषा ( गमनेच्छा ) विवक्षा ( मापणेच्छा ) न रहनेपर भी जब वचन, गमन 
प्रतिभास प्रत्यय होता है तो उन्हें मेरेसे भिन्न पुरुषान्तर संतान-सापेक्ष मानना पड़ता 
है | इसी तरह “अहं अहम? इस रूपसे उदीयमान आल्य विशञनसे जायमान शब्द 
से); रूप) रस) गन्ध और सुखादि प्रद्यय कादाचित्क होते हैं, ये छहों अर्थ प्रकृतिके हेतु 
होनेसे प्रवृत्ति विज्ञान कहे जाते हैं| ये आढूय विजश्ञनके रहनेपर भी कभी ही होते 
हैं, अतः ये भी ज्ञानातिरिक्त हेतुसे उतन्न होने चाहिये) जो आल्य-विज्ञन संताना- 
तिरिक्तका कादाचित्त प्रवृत्ति विशन विशेषका हेतु है वही बाह्यार्थ है | यहाँ विज्ञान- 
वादी कहता है कि वासनापरिपाक प्रत्ययमें कादाचित्क होनेसे प्रवृत्ति-विज्ञानका वाह्मार्थ- 
निरपेक्ष हीं कादाचित्क उत्पाद बन जायगा | क्योंकि विशानवादके अनुसार एक 
संतानवर्ती आल्य-विज्ञानोंकी प्रवृत्ति विशन जनन-शक्ति ही वासना है; उस शक्तिका 
खकाये जननामिमुखता ही परिपाक है। खसंतानवततीं पूरब क्षण ही उस परिपाकका 
प्रत्यय हेतु है। अर्थात्‌ प्रवृत्ति-विजानजनक आलय-विज्ञानसे पूर्व उसी आल्य- 
विज्ञन संतानमें जब कभी उत्पन्न नीछादि प्रत्यय ही वासना परिपाकका हेतु 
( प्रत्यय ) है। 


विज्ञानवादीके अनुसार खसंतानपतित नील प्रत्यवक्षण ही उत्तरवर्ती वासना 
परिपाकका हेतु माना जाता है | सर्वज्ञादि संतानवर्ती क्षण वासना परिषाकका कारण 
नहीं होता इस पर सोन्रान्तिकका कहना है क्रि प्रद्मत्ति विज्ञानननक आत्मा-विज्ञानवर्ति- 
बासना परिपाकक्े प्रति आलय-विज्ञान संतानवर्ती सभी शक्षणोंकों हेतु कहना चाहिये 
अन्यथा किसी भी क्षणकों हेतु नहीं कहा जा सकता; क्योंकि सभी क्षण 
संतानानतःपाती हैं फिर क्या कारण है कि कोई क्षण वासना परि- 
पाकका हेतु बने और कोई न बने । यहाँ विशानवादी कहता है कि क्षणमेदसे 
शक्तिमें भेद होता है । इस प्रकार आल्य-विज्ञान संतानवतती क्षणोंमें,भेद है तथा प्रति- 
क्षणोंमें शक्ति भेद भी है। वह शक्तिविशेष कादाचित्क ही होता है। उस शक्त एक 
क्षणके अनन्तर उसका कार्य आल्य-विज्ञान क्षणवर्तिवासना परिषाक भी कादाचित्क 
होगा | पुनश्च तजनित प््नत्ति विज्ञान भी कादाचित्क होगा । विज्ञानादीके इस 
पक्षका खण्डन करता हुआ सौत्रान्तिक कहता है कि फ़िए तो आलय-विज्ञान संतानसे 
एक ही आलय-विज्ञानमें नीछादि प्रदत्ति विजञानजनकता होगी; और उसमें प्राक्तन- 
आल्य विश्ञानवर्ती एक नीलादि विज्ञान क्षणमें बासना परिपाक हेतुता होगी । उस तरह एक 
मंतानमें एक ही आलय-विज्ञान प्रवृत्तिविशञनजनन समर्थ होगा और उससे प्राक्तन- 
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आल्य-विज्ञानवर्ती नील विज्ञान क्षण ही वासना परिपाकका हेतु होगा | इस तरह 
एक आलय संतानमें दो ही क्षण कारण होंगे ओर कोई मी क्षण कारण नहीं होगा; 
परंतु होता है इसके विपरीत । अनेकों बार नीछ विज्ञान होते ह्वी हैं | यदि तदितर 
पूर्व शानोंमें परिषाक हेतुता हो ओर उत्तरोत्तर आल्य विशानोंमें प्रद्ृत्ति विशान 
जनकता हो तो यह केसे कहा जा सकता है कि क्षण भेदसे शक्तिमेद मान्य है । ऐसी 
खितिमें यदि विज्ञानवादी आल्यविज्ञान संतानवर्ती सभी क्षणोंका प्रश्त्ति विज्ञान 
जनन समर्थ तथा सभी तत्संतानवर्ती प्राक्तननीलादि शान क्षणोंको वासना परिषाकका 
हेतु मानता है तो समर्थमें कालक्षेप होता नहीं | अतः सदा ही नीलज्ञान होते रहना 
चाहिये साथ नीलज्ञानको कादाचित्क न होना चाहिये । 

इस प्रकार विचार करनेपर स्वसंतान मात्राधीन द्वोनेपर कादाचित्कत्वक्े 
विरुद्ध सदा तत्वकी प्राप्ति होती है। उससे नील्शानका कादाचित्कत्व निवृत्त होगा) 
परंतु यह उपलब्धि विरुद्ध है। नीलशानमें कादाचित्कत्व उपलब्ध होता ही है। 
इसीलिये आल्य विज्ञानसे अन्य बाह्यार्थ सापेक्ष होनेपर भी नीलशानका कादाचित्क-. 
त्व बन सकता है और तब जिसके रहनेपर भी जो कादाचित्क होते हैं वे तदतिरिक्त 
सापेक्ष होते हैं। इस प्रकार सोत्रान्तिकके द्वारा कथित व्याप्य व्यापकका व्याप्ति 
सम्बन्ध सिद्ध होता है । 

यदि कहा जाय कि नीलविज्ञान देल्वन्तर अपेक्षा रख सकता है; पर वह 
हेलन्तर अन्य आश्रय-विज्ञान संतान ही हो सकता है बाह्यार्थ नहीं, परंतु यह ठीक 
नहीं; कारण कि विज्ञानवादी प्रवृत्ति विज्ञानोंकीं संतानान्तर निबन्धन नहीं मानते | 
जिस समय नेत्रसंतानमें गमनः वचन प्रतिभासप्रत्यय विच्छिन्न होते हैं उस समय 
मैत्र संतानमें रहनेवाठे बचन; गमन प्रतिभास निमित्तक ही चेन्रम गमनबचनादि 
गोचर प्रवृत्ति विज्ञान उसन्न होते हैं किंतु विवक्षु, जिगमिपु जेत्रमें होनेवाले गमन- 
वचन प्रतिभास चत्र संतान हेतुक ही होते हैं। स्वसंतान हेतुक प्रवृत्ति विशान 
माननेपर पूर्वोक्तरीतिसे नीलादिशनका कादाचित्क नहीं बन सकता | अतः नीलादि- 
ज्ञानकों बाह्यार्थ सापेक्ष मानना ही ठीक है | 


यदि प्रवत्तिज्ञानकों अन्यप्तंतान निमित्तक माना जाय तो भी वह सचख्ान्तर 
संतान भी तो सदा स/चब्निहित ही रहता है। अतः प्रवृत्तिविज्ञुनोंका कादाचित्कत्व 
बन नहीं सकता । क्योंकि चेत्रसंतानसे मैत्रसंतानका देश तथा काढद्वारा विप्रकर्ष 
( दूरी ) सम्भव नहीं है। इसमें यह कारण है कि विज्ञानवादीको विज्ञानते मिन्‍म 
देशकालादि अमान्य ही होते हैं । 

अमू्त होनेसे विशानोंकों अदेशात्मक माना जाता है अतः देशकृत विप्रकर्ष 
नहीं हो सकता । इसी तरह विज्ञान संतानोंका कालक्ृत विप्रकर्ष भी नहीं हो सकता 
क्योंकि सादिता दोष प्रसक्तिके डरसे विज्ञानवादी नवीन सत्तयों ( विशनसंतानरूप 
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आत्मा ) का आविभ्भाव नहीं मानते हैं| जब देशक्ृत था कालइत विप्रकर्ष सम्भव 
ही नहीं तो संतानान्तर सनह्निधान भी सवंदा रहेगा ही; फिर प्रवृत्ति विजञानकों सदा 
ही उत्न्न होते रहना चाहिये किंतु प्रव्त्ति विशानकी कादाचिकता ही प्रदयक्ष है; 
अतः बाह्यार्थ मानना अत्यावश्यक है उसके बिना कादाचित्क प्रश्नत्तिविज्ञान नहीं 
बन सकता । 


सौत्रान्तिकके इस मतका खण्डन करता हुआ विज्ञानवादी कहता है कि 
वासना बेचिगपसे प्रत्ययवैचित्य उसन्न हो ही सकता है| उसका अभिप्राय यह है कि 
खसंतानसे ही प्रवृत्तिविज्ञानोंकी उप्त्ति मानी जायतो मी उसके कादाचित्कलकी उपपत्ति 
हो जायगी | अतः सौत्रान्तिकके बाह्मार्थ साधक हेतुकी विपक्ष व्यावृत्ति संदिग्ध हैं जिससे 
वह अनैकान्तिक है। नीलादि श्ञानको बाह्मनिमित्तक मान भी लें तो भी क्यों कभी 
नीलजश्ञान कभी पीतज्ञान होता है यदि बाह्यमील पीतके संनिधांन-असंनिधानसे यह 
व्यवस्था कही जाय तो भी प्रश्न होगा कि पीत संनिधानमें भी नीलज्ञान क्‍यों नहीं 
होता; पीत ही ज्ञान क्यों होता है | यदि कहें कि पीतमें नीलशनजननकी सामथ्य 
नहीं है तो भी प्रश्न होगा कि यह सामथ्य-असामर्थ्यका भेद केसे होता है | यदि 
हेतुमेदसे कह्य जाय तो इसी तरह क्षणों ( क्षणिक आल्य विज्ञानों ) में भी खकारण 
भेदके कारण शक्ति भेद हो ही सकता है संतानीक्षण ही कार्य भेदके हेतु होंगे, वे 
प्रति कार्य मिन्न ही होते हैं | संतान नामकी कोई एक वस्तु क्षणोंकी उत्पादिका नहीं 
होती जिसके अमेदसे क्षण भेदर्मे बाधा पड़ सके | 


जो यह कहा जाता है कि आल्य-विज्ञान क्षणोंमें वखहेतु वैचित्यसे सामरथ्थ्य 
भेद होनेपर भी एक संतानख्थ होनेके कारण सबमें एक ही प्रकारकी सामथ्य होगी 
वह इसलिये ठीक नहीं कि यह कहा ही जा चुका है कि संतानके अमेद होनेपर भी 
क्षणोंमें सामथ्यभेद है | सोत्रान्तिकका कहना है कि क्षणके भेदा-भेदसे शक्तिका 
भेदा-मेद नहीं हो सकता । क्योंकि मिन्न क्षणोंमें भी एक सामर्थ्यकी उपलब्धि होती 
है। अन्यथा यदि एक ही क्षण नीलशान जनन समर्थ हो तो पुनः कभी भी नील- 
ज्ञानोंकी उत्पत्ति नहीं होनी चाहिये। क्योंकि इस दृष्टिसे जो समर्थ क्षण था बह 
व्यतीत हो चुका और श्षणान्तरोमें नील्शानजनन सामथ्य है ही नहीं; इसलिये क्षण 
मेदसे सामथ्य भेद होता है यह पक्ष उचित नहीं | एक ज्ञान संतानमें अनेकों बार 
नीलज्ञान होता ही है किंतु संतान भेदसे द्वी सामर्थ्य भेद होता है। अतः आल्य 
विज्ञान संतानोंसे भिन्न बाह्य नीलादि संतानोसे नीलादि प्रव्ृत्तिविशञनोंका उत्तन्न होना 
संगत होता है। इस दृष्टिसे बाह्मार्थ सिद्ध होता है परंतु यह भी ठीक नहीं | क्योंकि 
यदि भिन्न संतानोंमें सामथ्यभेद मान्य होगा तो यह मी कहंना पड़ेगा कि मित्र 
मंतानोंम एक सामरथ्य नहीं है । ऐसी स्ितिमें विभिन्न नीठुसंतानोंमें भी नीछाकारके 


3४६ माक्सेवाद और रामराज्य 


आधानकी एक सामथ्य होनी चाहिये | फिर तो अन्यनीछ संतानोका सब्रिधान रहने- 
पर भी नील्शान न होना चाहिये; परंतु यह सब अनुभवविरुद्ध है। अतः नील- 
पीतादि संतानोंके समान ही खकारणाधीन उत्पन्न होनेवाले क्षणान्तरोमें भी किन्हींमें 
सामथ्य विशेष होता है किन्हींमें नहीं | इस प्रकार एक आल्यविश्ञान संतति 
पतित क्षणोमें किसी ही ज्ञानक्षणमें-सामथ्य विशेष होता है किसीमें नहीं होता। स्प्रत्यव 
( पूर्वाचन्न नीलज्ञान ) से आसादित वही सामर्थ्यातिशय वासना है | 

किसीसे नीलाकार ही ज्ञान होता है पीताकार नहीं ओर किसीसे पीताकार ही 
ज्ञान होता है इस तरह वासनावैचिबसे द्वी शनवेचितय बन सकता है | 

विज्ञनवादीके कहनेका सार यह है कि बाह्यार्थवादमं भी नीछादि अर्थ क्षणिक 
होते हैं तथाच नीलसंतान भी अनेकों होते हैं | उनमें मी संतानभेदसे यदि शक्ति- 
भेद माना जाय तो लीछादि संतानोंम मी एक प्रकारकी शक्ति न सिद्ध होगी। 
तथा च एक ही नील नीलाकार ज्ञान उत्न्न कर सकेगा) संतानान्तरर्ती नील 
नीलाकार ज्ञानका उ्यादक न हो सकेगा | अतः क्षणमेद्से सामथ्यभेद माननेमें 
जो दोष आते हैं, संतान-भेदसे सामथ्यभेर माननेपर भी वे ही दोष हो सकते हैं । 
अतः कहना पड़ेगा कि जैसे किन्हीं संतानोंके परस्परमिन्न रहनेपर भी उनमें समान 
सामथ्य होता है तमी अनेक नीलसंतानोंसे समानरूपसे नीझाकारज्ञान उत्पन्न हो 
सकता है | अतः सौत्रान्तिकको मानना पड़ेगा कि अनेक नीलपीतादि संतानोंमें 
सखकारणभेदसे ही सामर्थ्यभेद होता है| तथा च कोई नीलज्ञानका जनक होता है 
कोई पीत ज्ञानका | इसी तरह आल्यविशानपतित क्षणोंके सम्बन्ध भी व्यवस्था 
हो सकती हैं । किन्हीं क्षणोंमें ही उस प्रकारसे आसादित वासनारूप 
सामथ्यातिशय होता है; जिससे नीलादि प्रव्नत्तविशान होते हैं । सबमें वह 
सामर्थ्य नहीं होता | अतः न तो यही कद्दा जा सकता है कि हर एक आल्य 
विज्ञानते वीलज्ञान होतां रहेगा और न यही कहा जा सकता है कि एक दी 
आल्यविज्ञानसे एक ही नील ज्ञान होगा । 


इस तरह बासनावैचित्यसे संज्ञानवैचित्य बन सकता हैँ | अतः प्रलूयसे अति 
रिक्ति बाह्मार्थक्रे सद्भावमें कोई प्रमाण नहीं है।इस तरह आल्यविशन संतान- 
पतित असंविद्त पूर्वश्ञान ही वासना है । यद्यपि पहले शक्तिको वासना कहा गया 
था पर यहाँ शक्ति-शक्ति मानकर अमेद समझकर पूर्व विज्ञानकों ही वासना कहा 
गया है | बरतमान ज्ञानमे विद्ित होता है; अनागत अमिद्ध ही है| अतः पूवव्रिशानको 
ही असंबिदित कहां गया है। वासनाके वेचित्यसे ही नीलादि अनुभबोंर्म भी 
विचित्रता बनती है । पू्बविज्ञनमें विचित्रता केसे हुई इस शंकाका समाधान यही 
है कि अनादि संसारमें पूर्ब-पूव नीछादि अनुभवोसे ही उत्तरोत्तर विज्ञानेंमि वासना 
वेचित्य सम्पन्न होता है | 
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इस प्रकार पूर्व नीलादि अनुभवेंके वेचित्य्से वासनावैचित्य होता है और 
वासनावैचिब्यसे अनुभवोंमें मी विचित्रता आती है। बीजाहुर-के समान यह 
परम्परा भी अनादि ही है। अस्य-व्यतिरिकसें भी यही माूम पड़ता है कि वासना- 
वैचिव्य ही ज्ञान-वेचित्रयका हेतु है; क्योंकि खप्नादिमें स्पष्ट है कि बाह्यार्थक्रे बिना 
भी वापनाके कारण ही विचित्र ज्ञान उचन्न होते हैं। यह उम्यसम्मत है। परंतु 
वासनाके बिना अर्थनिमित्तक ज्ञान-वैचित्रय उमयसम्मत नहीं है। अतः बाह्या्थंका 
अस्तित्व नहीं सिद्ध होता । इस प्रकार विज्ञानवादीके बाह्यार्थापलापका श्रीव्यास- 
शह्राचार्यादे वैदिक आचायनि निराकरण किया है| 'नामाव उपछब्धे:/ 


अर्थात्‌ बाह्यार्थका अभाव नहीं कहा जा सकता क्योंकि उसका उपल्य्म 
होता है। 

यहाँ विज्ञानवादीसे प्रश्न हो सकता है कि क्या उपलम्भ न होनेसे बाह्यार्थका 
असख होता है या वह उपलम्म ही बाह्यविषयक नहीं है | वाच्यार्थविषयक होनेपर भी 
बाधक प्रमाणके सद्धावसे बाह्या्थाभाव है | प्रथम पक्ष तो ठीक नहीं क्योंकि घयदि- 
का उपलम्म सर्वजनप्रसिद्ध है। खम्भः कुड्य, घट्पटादि बाह्मविषयक् प्रत्येक 
ज्ञानोंसे स्यश्टतया बाह्याथ भासित होते हैं | यदि कहा जाय कि उपलम्म तो अवश्य 
है किंतु उपलम्मका विषय बाह्य घटादि असत्‌ है तो यह भी ठीक नहीं, कारण कि 
जैसे कोई भोजन तथा भोजनसाध्य तृसिका अनुभव करता हुआ भी कहे कि धन 
मैं भोजन करता हूँ न तृप्त ही होता हूँ? तो उसका कहना अनर्गल है | इसी तरह 
इन्द्रिय-सन्निकर्षसे बाह्यार्थका उपलम्भ करते हुए भी विज्ञानबादीका यह कथन कि 
मैं बाह्मार्थका अनुभव नहीं कर रहा हूँ सवंथा अनर्गल है। यदि वह कहे कि मैं 
यह नहीं कहता क्रि मैं बाह्य थंक्रा अनुभत्र नहीं करता हूँ अपितु यह कहता हूँ कि 
उपलब्धिसे भिन्‍म बाह्मार्थ नहीं है। परंतु यह भी उसका कथन ठीक नहीं यतः 
उपलब्धिबल्से ही बाह्यार्थ खीकृत होता है । उपलब्धिग्राहक साक्षीसे जेसे उपलब्धि 
गृहीत होती है वेसे ही उसकी बाह्यविषयता भी शीत होती है। घटादिके ज्ञानके 
साथ घटादि बाह्यविषय भी णहीत होते हैं इसीलिये बाह्यार्थका प्रत्याख्यान करने- 
वाला भी कहता है कि अन्तशेयरूप है। वही बाह्यव॒त्‌ प्रतीत होता है । वे छोग भी 
लोकप्रसिद्ध बाह्यार्थविषयिणी संवितको समझते हुए ही उसके प्रत्याख्यानके लिये 
बाह्मार्थकों बहिबंत्‌ ( बराह्मतुल्य ) कहते हैं। अन्यथा वहिवेत्‌ कहनेका कुछ भी 
अथ नहीं रह जाता | 


अत्यन्त असतके साथ उपमा-उपमेयभाव भी नहीं बन सकता कोई यह नहीं 
कहता है कि विष्णुमित्र वन्ध्यापुत्रके तुल्य मासित होता है। इन सब दृश्शियोसे 
अनुभवके अनुसार तत्व खीकार करनेवाले स्पष्टरूपसे कहते हैं कि घट-पटादि बाह्य 
अर्थ ही भामित होता दै बहिवत्‌ नहीं | 
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यदि तीसरा पक्ष कहा जाय अथांत्‌ बाह्ममें अर्थ असम्भव है अतः बाह्मवत्‌ 
कहा जाता है। परंतु यह भी ठीक नहीं; क्योंकि सम्भवासम्भवका निर्णय प्रमाणकी 
प्रवृत्ति अप्रवृत्तिति ही होता है। सम्भवासम्भवके आधारपर प्रमाणकी प्रवृत्ति 
अप्रबृत्ति नहीं होती । जो वस्तु प्रत्यक्षादि किसी प्रमाणसे उपलब्ध होती है; वह 
सम्भव है। जो किसी प्रमाणसे भी विदित न हो वह असम्भव है। यहाँ तो यथा- 
योग्य प्रत्यक्षान॒ुमान आगमादि सभी प्रमाणोंसे बाह्याथं उपलब्ध होता है। ऐसी 
स्थितिमें उसमें सम्भवासम्भव आदि विकव्पोंकोीं स्थान ही नहीं है। जो कहा जाता 
है कि ज्ञानमें विषय सारूप्य होनेसे बाह्यारथंका भान होता है यह भी ठीक नहीं 
कारण कि यदि बाह्मार्थ विषय ही नहोतो ज्ञानसे विषय सारूप्य मी क्‍या होगा ! विषय 
तो “इदन्ता एवं बाह्यरूपसे ही उपलब्ध होता है फिर उसका अपलाप केसे किया 
जा सकता है | 


तार यह है कि यद्यपि घट-पयदि स्थूलरूपमें भासित होते हैं परम सूक्ष्ममें 
नहीं । नाना दिशाओं एबं देशोंमें व्यापी होना ही .अर्थकी स्थूछता है। अर्थात्‌ 
युगपद्धिन्न देश व्यापित्व या भिन्न दिग्व्यापित्व ही वस्तुकी स्थूलता है। तथाच 
एंकदिग्देशमें अर्थक्षा आवरण और अन्य दिग्देशमें अनावरणरूप विरुद्धधर्मयोगसे 
एक ही स्थूलवस्तुमें मेदकी प्रसक्ति होती है | परंतु यदि वस्तु ज्ञानाकार द्वी हो तो 
उपयुक्त दोष प्रसक्त नहीं होता | कारण ज्ञानका सदा अनावरण ही रहता है| जिस 
समय जिस रूपमें जितनी वस्तु दीखती है वह उतनी है ही। क्योंकि विज्ञानसे 
भिन्‍न वह है ही नहीं | परंतु यदि वस्तु बाह्य है तो वह सर्वात्मना कभी ग्रहीत हो 
ही नहीं सकता । हाथमें रखे हुए भी आमलकका अधोभाग नहीं दिखायी पड़ता । 
इस तरह एक ही वस्तुका कोई अंश दृश्गिचर होता है कोई नहीं। इस दर्शन- 
अदशनसे उसे आद्रत-अनाबृत दोनों ही कहना पढ़ेगा। तथाच बिरुद्ध धर्मके 
अध्याससे एक ही वस्तुमें भेद प्रसक्त होगा | 


विज्ञानवादमें यह दोष नहीं होता कारण कि विश्ञानमें जितना आकार भासित 
होता है उतनी ही वह वस्तु है। उनके यहाँ अच्ट आबत पदार्थ है ही नहीं, तथापि 
विज्ञनवादीका उपयुक्त कथन ठीक नहीं, कारण कि इस प्रकारका दोष तो उसके 
मतमें मी अपरिहाय ही होगा | भले ही वस्तुका श्ञानाकार मान लेनेसे उसमें 
अवमास-अनवभासरूप विरुद्ध धर्मका प्रसड़ न हो | परंतु एक ज्ञानसे प्रकाशित 
अनेक तस्तु देशो रहनेवाले चित्रपटमें तद्देशत्व अतद्देशत्व रूपविरुद्ध धर्म देखा 
ही जाता है। प्रदेशभेदसे उसीमें कम्य ओर अकम् भी देखते हैं | रक्त-अर्कतल- 
की उपलब्धि भी उसीमें होती है | इस प्रकार पठकों ज्ञानाकार मान लें तो भी 
विरुद्धघमंबत्ता तथा भेदप्रसक्ति समान ही है उसका निवारण विज्ञानबादीके लिये 
अश्क्य ही है। 
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अथ और ज्ञानक्रा अमेद माना जाय तो और भी अनेक दोष प्रसक्त होंगे | 
जैसे अवयवी अवयवोंसे मिन्‍न हैं या अमिन्‍त ? यदि मिन्‍न है तो भी अवबवी 
समस्त अवयननीमें रहता है या प्रत्येक अवयवोमें | यदि प्रत्येक अवयवोंम तो भी 
समूर्णह्पसे रहता है या एक देशसे | यदि समस्त अवयबोंभ अवयवी रहता है तो 
अवयवीकी उपलब्धि न होनी चाहिये | कारण कि समस्त अवयवोंकी उपलब्धिसे 
ही अवयवोंकी उपलब्धि हो सकती है | सर्वावयव सन्निकर्ष ने होनेसे जब सब 
अवयवोंका उपलम्म नहीं होता तो अवयवीकी उपलब्धि केसे होगी। जैसे अनेक 
आश्रयोमें रहनेवाला बहुत्व किसी एक आश्रयके ग्रहणसे नहीं गहीत होता । इसी 
प्रकार सहख तन्तुओमें रहनेवाछा पट कुछ तम्तुओंके ही प्रहणसे केसे शहीत होगा | 
यदि कहा जाय कि पट अपने अवयवोंद्वारा आरम्भक अवयब तन्तुओंमें रहता है 
तो आरम्मक अवयवोंसे भिन्‍न पटके प्रथक्‌ अवयव मानने पड़ेंगे | इस तरह 
अनवखा भी होगी । उन अवयवोंम भी वर्तनेके लिये पटकों अन्य ओर अवयव 
अपेक्षित होगे । हे 

यदि प्रत्येक अवयवर्म अवयवी माना जाय तो एक जगह व्यापार होनेपर 
अन्यत्र अब्यापार प्रसड़ होगा | क्योंकि जिस समय देवदतत काशीमें बतमान रहता 
हू उसी समय काश्मीरमें सन्निहित नहीं रहता | कोई परिच्छिन्न वस्तु अगर एक 
समयमें ही अनेक स्थानोंम सम्निहित हो तो उसे एक नहीं अपितु अनेक तमझना 
चाहिये | इस ख्ितिमें यदि प्रत्येक अवयबोंमं अवयवी माना जाय तो अनेक॒त्वापत्ति 
होगी | फिर एक अवयवबर्ती पके व्याप्त होनेपर भी -अन्यावयवबर्ती पठको 
अव्याध्त ही रहना चाहिये | 

यदि कहा जाय कि जैसे गोल प्रत्येक गो व्यक्तिमं समाप्त होता है वेसे ही 
प्रत्येक अबयवां-अवयवी परिसमाप्त हो जाता है तोयह ठीक नहीं कारण कि जैसे 
गोल प्रति व्यक्तिमें प्रत्यक्ष उपलब्ध होता है बसे ही अवयवी प्रत्येक अवयवोंमें 
प्रत्यक्ष उपलब्ध नहीं होता | यदि प्रत्येक अवययमें पूरा अवयवी मान लिया जाय 
तो शज्से भी स्तनका क्षार्य होना चाहिये । परंठु ऐसा होता नहीं | इसी तरह यदि 
कहा जाय कि एक अग॒ दूसरे अणुसे सर्वात्मना संयुक्त होता है तो उपचय नहीं होगा 
यदि एक देशसे उनका मिलना माना जाय तो उनमें सावयवापत्ति होगी | कल्पित 
प्रदेश तो मिथ्या होनेसे अकिश्धित्कर ही होंगे । जो रूपादिमान्‌ होते हैं वे परम 
कारणकी अपेक्षा स्थूल एवं अनिब होते हैं जैसे तन्तुको अपेक्षा पठ और अंग्रुओंकी 
अपेक्षा तम्तु स्थूछ होते हैं उसी तरह परमाणुओंको स्थूछ और अनित्य होना चाहिये। 
प्रथिव्यादि परमाणुओंमें यदि गन्धादि गुणोंका उपचय माना जाय तो परमाणुओकी 
मूर्तियोंका उपचय होगा | गन्ध, रस) रूप; स्पर्श; इन चार गुणोसे बुक्त होनेके 
फारण प्रथिवी परमाणुको स्थूछ होना चाहिये साथ ही वायुमें केवल स्पश गुण होनेके 
फारण उसमें सुल्मता प्रात होगी इस प्रकार एरमाणुओमें भी तारतम्य होगा ! 
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यदि परमाणुआंमें गुणोपचय न माना जाय तो परमाणुकार्य प्थिव्यादिमें भी 
गुणोपचय नहीं दीखना चाहिये | यदि परमाणुकों निरंश माना जाय तो दरणुकादिें 
स्थुता न बन सकेगी | यदि वह सांश हो गया तो उसमें अनित्यता आदि भी 
होगी इत्यादि जो दोष वैशेषिकोंके मत लागू होते हैं वे सब सोत्रान्तिक एवं 
विशानवादी बोद्धोंके यहाँ मी छागू होंगे। जगतको अनिबर्चनीय माननेवाले 
बेदान्तीके लिये तो बस्तुओंका विचारासहत्व भूषण ही है । किन्तु बोद्धोंके यहाँ यह 
नहीं कहा जा सकता | 


बाह्य अस्तिलववादी जैसे पदार्थोंको बाह्य मानता है उसी तरह विज्ञानवादी 
उन सभी पदार्थोकों अन्तः्सत्य मानता है | यदि आन्तर पदार्थ सत्य हैं तो जैसे 
बाह्मपदार्थो्में स्थौल्य आदि अग्म्भव हैं वैसे ही आन्तर पदार्थोंगें मी थौल्य आदि 
असम्भव ही होंगे ऐसी खितिमें वेशेषिकाके पक्षमें कहे गये सभी दोष विज्ञानवादमें 
भी लागू होंगे । 

श्रदि कहा जाय कि श्ञानसे अमिन्न अर्थ माननेपर एक बुद्धिभासित परम 
तदेशल अतद्देशत्वादि विरुद्धघर्म संसर्ग प्रसक्त न होंगे; क्योंकि शानके विषय 
परमाणु ही होंगे उनमें तहेशत्व-अतद्ेशत्वादिका कोई प्रसड्र ही नहीं लेगा । परंतु 
यह भी कथन ठीक नहीं है; कारण कि यहाँ विचारना होगा कि शान-शैयका अभेद 
क्या है | ज्ञान शेयमात्र है या शेय शानमात्र है। पहला पक्ष ठीक नहीं; क्योंवि 
यदि अनेक नीलपरमाणुओंका आल्म्बन करनेवाला झ्ानशेयमात्र है तो शेंय 
तानात्वके समान ही एक नीलज्ञानमें भी नानाजापत्ति होगी | यदि शेय शानमात्र 
माना जाय तो आकारोंका शञानसे अभेद होनेसे अनेक आकारेंमिं एकत्वापत्ति- 
दोष होगा । 


यह भी नहीं कहा जा सकता है कि जितने आकार हैं उतने ही शान हैं; 
क्योंकि इस तरह नानापरमाणुओंकोी आलूम्बन करनेवाले अनेक ज्ञानोंके परस्पर 
बार्तानभिश्ञ होनेसे उनमें स्थूछ वस्तुका अनुभव असम्भव ही होगा | यह भी नहीं 
कहा जा सकता कि एक-एक शानसे संगहीत नाना परमाणुओंका परामशरूप एक 
विकत्य शान ही स्थूलालम्बन है | क्योंकि वह ज्ञान भी साकार ही होगा | उम्रके 
आकार नाना परमाणुओंका भी ज्ञानसे अभेद ही होगा | यदि ज्ञान शेयमात्र होगा 
तो शेयमेदसे ज्ञानमें भदापत्ति होगी । यदि आकार ज्ञानमात्र होगा तो भी आकारोंमें 
एकत्वापत्ति होगी; इसलिये स्थूछालम्बन एक ज्ञान असम्भव ही होगा | जैसा कि 
धर्मकीर्तिका कहना है कि-- 


“तस्मान्नार्थ नव. ज्ञाने स्थूछाभासस्दात्मनः । 
एकस्व॑ प्रतिषिद्धत्वाइहुष्वपि न सम्भवः ॥? 
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प्र 


अर्थात्‌ बृत्ति विकव्पादि पूर्वाक्त तकसे बाह्य परमाणु समूहात्मक तथा 
जशानात्मक आन्तरविषय माना जाय तब भी स्थूछाभास प्र॒त्यय नहीं बन सकता; 
क्योंकि पू्रवर्णित पद्धतिसे ही नाना परमाणुओंका आलूम्बन करनेवाले एक ज्ञानमें 
जैसे स्थूछविषयता नहीं बन सकती उसी तरह परमाणुगोचर नाना ज्ञान हो तो 
परस्पर वार्तानभिन् होनेके कारण स्थूत्य मास प्रत्यव नहीं हो सकता | अतः शानाकार 
स्थूछताके संमर्थन करनेवाले विशञानवादीकों भी प्रमाणकी प्रद्ृत्ति एवं अप्रवुत्तिके 
आधारपर ही सम्भव-अस्म्मवकी व्यवस्था माननी पड़ेगी । तथाच प्रमाण- 
प्रवृत्तिबलसे ही शानमिन्न इदन्तास्पद बाह्यारथंका अपहृव नहीं किया जा सकता | 
जो शानकी प्रतिविषय व्यवस्थाके लिये ज्ञानमें विषयप्तारूप्य माना जाता है उससे 
भी विषयका अपलाप नहीं हो सकता । क्योंकि यदि अथ है ही नहीं तो शानमें 
किसकी सरूपता होगी! और विषय न होनेपर प्रतिविषय-शानव्यवस्थाका भी 
क्या अर्थ रह जाता है 


मुस्पश्रूपसे बाह्यार्थंका उपलम्भ होता है अतः उसका अखित्व मानना 
अनिवाय है| सहोपलम्भ नियमपर भी यह विचारणीय है कि क्या ज्ञान और अर्थ- 
का साहित्येन ( साथ-साथ ) उपलम्भ ही होना सहोवालम्म है ! यदि हाँ; तो सहोपा- 
लम्भ हेतु विरुद्ध हैं इसके द्वारा अभेदकी सिद्धि नहीं हो सकेगी। साहित्येन उपल्भ्म 
तमी बन सकता है जब ज्ञान और अर्थ दो वस्तु हों । अतः भेदगर्भित हेतुसे 
अमेदसिद्धि असम्भव है | साहित्य अमेदविरुद्ध. भेदव्याप्य 
होता है | जहाँ साहित्य होगा वहाँ भेदका होना अंनिवा्य होता है | यदि 
एकोपलम्भ नियम अथौत्‌ एक उपल्म्भसे ज्ञान और अर्थका अहण होना ही सहो- 
पलम्म है ते यह भी असंगत है। क्योंकि सहोपलम्भमें सहशब्द एकत्वका वाचक 
नहीं है फिर सहोपलम्भका एकोपलुम्म कैसे हो जायगा | यदि कहा जाय कि अयैंको- 
पलभ्म ही हेतु समझ लेना चाहिये फिर भी यह विचारणीय होगा कि एकल्वेन 
उपलम्भ एकोपलम्म है अथवा शान और अर्थका एक उपलम्भ होना ही एकोपलम्म 
है ! पहला पक्ष ठीक नहीं क्योंकि शान ओर अर्थका एकरत्वेन ग्रहण नहीं होता; 
जशञान आन्तररूपसे ग्रहीत होता है ओर अर्थ बाह्यरूपसे | आगे बताया जायगा कि 
कहीं जञानका नानात्व होनेपर भी विषयका एकत्य रहता है; कहीं विषय नानात्व 
रहनेपर भी ज्ञानका एकत्व रहता है; एकत्वेन उपल्म्भ कहाँ है ! 

दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं क्योंकि बह तो उपायेपेयभावके कारण उत्तन्न हो 
जाता है उससे अभेदकी सिद्धि नहीं हो सकती । अतएव सहोपलम्भ नियम भी शान 
और विष्रयके उपायोपेयमावके कारण उपपन्न है; अभेदके कारण नहीं | जिस 
प्रकार मनुष्योंकों सभी बुद्धि बोध्य चाह्मुघरूपादि पदार्थ प्रभाके रूपसे अनुबुद्धि ही 
गहीत होते हैं प्रमके साथ ही नीलछ-पीतादिरूपका -उपलम्म होता है तो भी इस 
सहोपलूम्ण्य यह महीं कहा जा सकता कि एस ओर रुपए अभिन्न हैं किंतु यद्दी 
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कहना पड़ेगा कि प्रभा रुपोपरूम्भका उपाय है। इसलिये सहोपलम्भ नियम होता 
है, इसी तरह अथोपलम्भका आत्मसाक्षिक अनुभव ही उपाय है | इसलिये शेयशात- 
का सहोपलम्भ नियम होता है इस तरह सहोपलछम्म नियम अभेदका साधक नहीं 
होता । जहॉँपर घट-पटादि अनेझू पदार्थ एक जश्ञानगोचर दोते हैं वहाँ सभी 
समझंदार उमझते हैं कि शेय अर्थका भेद है ओर ज्ञानका अभेद होता है। यदि 
ज्ञान ओर शेयका अमेद ही हो तो शानके एक होनेसे विषयको भी एक होना 
चाहिये । बेसे भी घटशञान; पठज्ञान आदिमें घट-पठ आदि विशेषणोंका ही भेद है; 
विशेष ज्ञान तो एक ही है। क्‍ 

जैसे “शुक्ल गो कृष्ण गो? इत्यादि खल्ोंमें गोत्वका अम्ेद रहनेपर भी 
कृष्णता-गीौरता आदिका ही भेद रहता है। दोसे एकका एकसे दोका भेद 
प्रसिद्ध ही है । इस तरह जैसे अनेक श॒क्नता कृष्णतासे एक गोत्वका भेद होता है 
उसी तरह अनेक घट-पटादि विषयोसे एक शानका भी भेद ही समझना चाहिये । 
इसलिये ज्ञान और शेयका भेद ही सम्यक्‌ है| इसी तरह अर्थ अभेद रहनेपर भी 
ज्ञानमें भेद होता है। घटठका दर्शन घट स्मरण आदि स्थरॉमें विशेष्य दर्शन एवं 
स्मरणमें भेद है; घट विशेषणका अमेद है । जेसे क्षीरगन्ध क्षीररस यहाँ विशेष्य 
गन्धरसका भेद है; विशेषण क्षीरका अमेद होता है इस तरह भी शान-शेयका 
भेद सिद्ध होता है । 

पूर्वोत्तरती दो विज्ञान खसंवेदनसे ही उपक्षीण हो जाते हैं | उनमें परस्पर 
ग्राह्मआहकभाव नहीं बन सकता | फिर भेद ही केसे सिद्ध होगा अथांत्‌ स्वरूप- 
मात्रमें पथ्येवसित शान एक दूमरे ज्ञानको जान ही नहीं सकता फिर जिन दोनोंका 
भेद होता है वे ही जब अशहीत हैं तो तदतभेद सुतर्स असिद्ध ही होगा | 
क्योंकि भेदश्ञानके लिये अनुयोगी--प्रतियोगीका ज्ञान अपेक्षित होता है| इसी तरह 
सब क्षणिक हैं; सब शून्य हैं तथा सब अनात्मा हैं इत्यादि अनेक प्रतिश्ञाएँ हेतु- 
इृष्टन्त ये सभी शानभेदसे ही साध्य हैं | 


यही दशा खलक्षण, सामान्यलक्षण; वास्य-वचासकऋः अविद्योगप्छव, संद- 
सद्धम) बन्ध-मोक्षादि प्रतिशाआँका भी है। अन्यसे व्यावृत्त अपना असाधारणरूप 
ही खलक्षण होता है | जो व्यावृत्त होता है ओर जिनसे व्यावृत्त होता है, उन सबका 
अनेक शानोसे ही बोध सम्मव है | इसी तरह विधिरूप या अन्यापोह रूप सामान्य 
लक्षण भी अनेक ज्ञान-गम्य ही होता है। वास्य-गसक भाव भी अनेक ज्ञान साध्य 
है। उत्तर ज्ञानमें नीछाधाकार समपंण करनेकी उपयुक्त शक्ति पूर्वशञानमें होती है । 
अतः पूर्व ज्ञान बामक है ओर उत्तरशान वास्य होता है| अविद्योपप्लब्मं बास्य- 
वासकत्व हेतु है | अविद्योपप्ठव सदसद्धमोमें हेतु होता है। जैसे नीछादिसद्धर्म 
है नर-विधाणादि असद्धम है | 
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अमूर्त सदसद्धम है; क्योंकि शशविषाणको भी अमूते कह सकते हैं । यही बात 
बौद्धकारिकामें कही गयी है-- 
अनादिवासनोद्भूतविकट्पपरिनिष्ठितः | 
शब्दार्थस्रितिधों धर्मों भावाभावोभयाश्रयः ॥ 
भाव॑ यह है कि अनादिवासनाजन्य सविकव्य प्रत्यय ख़रूपशानसे परिनिष्ठित 
अर्थात्‌ विष॑यीकृत शब्दार्थ तीन प्रकारका होता है। जैसे भाव--नील्तवादि; अभाव-नर- 
विषाणत्वादिउमया भय, अमूत॑त्वादि। इसी तरह मोक्षप्रतिश भी भेदसाध्य ही है । जो 
मुक्त होता है, जिपसे मुक्त होता कै जिस साधनसे मुक्त होता है और जो प्रतिपादन 
करता है; ये सब अनेक शान-साध्य हैं | 


पूर्वोक्त युक्तिसे जब श्ञानभेद ह्वी असिद्ध है; तब हम सबसें अपेक्षित भेद 
केसे सिद्ध होगा ! अतः अनेक अर्थोंका प्रति संधान करनेवाले एक प्रतिसन्धाता। 
प्र्यभिशताके बिना यह असम्मव है। विज्ञानसे मिन्न उसका आलम्बन न होकर 
अगर खांश ह्वी विज्ञानका आलम्बन हो तो उक्त व्यवस्था कथमपि न बन सकेगी | 
कमे फलमाव एवं श्ञान-शेयभाव भी भेदमें ही सम्भव होता है। अमिन्न ज्ञानमें ही 
ग्राह्मग्राइक, भाव केसे सम्भव होगा १ छिदि क्रियाके द्वारा तद्धिन्न काठ 
आदि छिनन्‍न होता है; खय॑ छिदि ही छिंदिसे छिन्‍न होती नहीं देखी जाती । इसी 
तरह पाक क्रिया ही नहीं पकती, अपितु पाक क्रियासे तण्डुल पकते हैं। उसी तरह 
यहाँ भी ज्ञान ही खांशसे शेय नहीं होता है क्योंकि अपनेंमें ही अपनी वृत्ति विरुद्ध है। 
जैसे पाकसे अतिरिक्त तप्डुछ। छिदिसे पृथक छेद्य काष्ट होता है; वैसे शानसे अति- 
रिक्त शेय होता है । अतः शानशेयका भेद ही है। 

. इसके अतिरिक्त यद्द बात भी विचारणीय है कि जब घटविशान; प्टविशान 
आदि अनुभवोंके अनुसार जेसे विज्ञानकों स्वीकार किया जाता हे वेसे 
घट-पटादि बाह्यार्थोोकों' अज्जीकार क्‍यों न, किया जाय १ यदि कहा 
जाय कि विशानका अनुभव होता है; तो उसी तरह बाह्या्थ घठादिका भी 
अनुभव होता ही है। यदि कह्टा जाय कि विशान प्रकाशात्मक द्वोनेसे प्रदीपवत्‌ ख्य॑ 
अनुभूत होता है। बाह्यार्थ इस प्रकार नहीं अनुभूत होता तो यह भी ठीक नहीं । 
क्योंकि जैसे 'अग्नि अपनेको जलाता है? यह कहना अत्यन्त विरुद्ध है) वेसे विशन 
अपनेको जानता है; प्रकाशित करता है। यह कहना भीं अत्यन्त विरुद्ध है। यह कहा ही जा 
सुका है कि पाक अपनेको नहीं पकाता है । फिर बाह्मार्थ खब्यतिरिक्त विश्ञानसे 
प्रकाशित होता है यह लोकप्रसिद्ध तथा अविरुद्ध ही है । अप्रसिद्ध एवं विरुद्ध 
बातको,म्रानना और अविरुद्ध एवं छोकप्रसिद्ध बातकों न मानना यह विज्ञानवादी 
गैद्धोंका कैसा पाण्डित्य है ! अतः यह कहना स्वथा निराधार है कि विशेयते अभिन्न 
विश्ञन खयं ही अलुभूत होता है । क्योंकि खसे खक्रियाका होना विरुद्ध है | 
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फिर भी विश्ञानवादी बोद्ध कहते हैं कि “यदि विज्ञन खमिन्न विशनसे ग्राह्म 
होगा तो वह विज्ञान भी अन्य विज्ञामसे ग्राह्म होगा ओर इसी तरह अन्य श्ञान भी 
इस प्रकार अनवखा दोष होगा। साथ ही प्रदीपषके समान ही विशन भी अवभासात्मक 
ही है| जैसे प्रदीपका प्रदीपान्तरसे प्रकाश नहीं होता; क्योंकि दोनों ही समानरुपसे 
अवभासात्मक हैं; बेसे एक शनका शानान्तर मानना भी व्यर्थ होगा । क्योंकि 
समान होनेसे उनमें ग्राह्म-पहकभाव सम्मव नहीं होगा । इसी दृष्टिसे यदि शान 
खातिरिक्त अर्थकों ग्रहण करेगा तो वह खयं अप्रत्यक्ष रहकर अथंको प्रत्यक्ष न करा 
सकेगा । चक्षु इम्द्रियके समान खय॑ं विलीन;। अतएव अप्रत्यक्ष शान अर्थमेदमें 
प्राकव्य आदि किसी मी विशेषताका आधान करनेमें समर्थ नहीं हो सकता | यदि 
चक्षुके समान अप्रकाशमान ही शान अर्थका बोधक होगा तो जैसे चक्षु शानोत्पादन- 
द्वारा अर्थ प्रकाशक होता है वेसे ही शन भी शानान्तरोत्ादनद्वारा वस्तुज्ञापक 
होगा | फिर इसी तरह शानजन्य शानकी भी श/नान्तरोत्पादनद्वारा ही ज्ञापकता माननी 
होगी तथा च अनवस्था दोष होगा | अतः कहना पड़ेगा कि ज्ञानकरी प्रत्यक्षता ही 
अथप्रव्यक्षता है। ज्ञानको ज्ानान्तरोषादनकी आवश्यकता नहीं होती | वह शान भी 
यदि अन्य ज्ञानसे प्रत्यक्ष होगा तो अनबस्था दोष होगा | यदि वह खयय॑ अप्रत्यक्ष 
होगा तो उससे अथका प्रत्यक्ष केसे होगा ? इसीलिये कहा गया है क्रि-- 
«५अप्रत्यक्षोपल्मस्थनाथदृष्ठि: प्रसिद्यति'! 
अर्थात्‌ शानके अप्रत्यक्ष होनेपर अर्थशान ही नहीं हो सकता है | याद चक्षुक समान 
अप्रत्यक्ष शानसे ही अथ प्रत्यक्ष माना जायगा तब तो चक्षुके समान ज्ञानको अजन्य 
कहना पड़ेगा ! इसलिये अन वस्था दोषकी अपेक्षा खात्मबृत्तिका मान लेना अच्छा 
है। जैसे प्रदीप प्रदीपान्तरकी अपेक्षा नहीं करता बेंसे ही शान भी शानान्तरकी 
अपेक्षा नहीं करता है?” । 
उपयुक्त विजश्ञानवादी बोद्धका मत असंगत हैं । क्योंकि विशानग्राइक 
साक्षीकों खीकार कर लेनेपर अनवस्था, आत्मवृत्तिता आदि समस्त दोधोंका 
निराकरण हो जाता है । साक्षी और श्ञान दोनोंका चेतनत्व और जडत्वरूप 
खमाव विषम है | अतः उनमें उपलब्धृत्व तथा उपल्म्यस्व बन सकता है। साक्षी 
खयं सिद्ध होनेसे सर्वधा अप्रत्याख्येय हैं | ठीक है कि अग्रत्यक्ष ज्ञानसे अर्थप्रकाश 
नहीं बन सकता; परन्तु अन्तःकरण बृसिरूप शानका साक्षीके द्वारा प्रकाश भाग्य 
ह। तथा च आत्मचेतन्य साक्षीके' द्वारा प्रकाशित वृत्तिरुप शानसे विषय प्रकाश 
संभव है। अन्तःकरणांवच्छिन्न चेतन्य ही उपलब्धा होता दे। अन्तःकरण ओर 
विषयाकार वृत्ति तथा विषय सभी उसीसे प्रकाशित होते हैं | उपलब्धा उपलब्धिके 
द्वारा विषयका उपल्भ या प्रकाश करता है । इन्द्रिय सन्निकर्षसे अन्तःकरण विकार 
विशेष ध्रृत्ति उपन्न होती है |. धृत्तिके उद्चन्न होते ही बृत्ति और उसका विषय दोनों 
ही उपडब्धाकों प्रत्यक्ष होते हैं | विषय अप्रकाश खभाव होनेके कारण एमाताके 
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प्रति खप्रत्यक्षताके लिये अन्तःकरण वृत्तिरप अनुभवकी अपेक्षा रखता है | परन्तु 
वह अनुभव खय॑ जड़ होते हुए भी खच्छ होनेके कारण चैतन्य प्रतिविम्ब ग्रहण 
करनेके लिये दूसरे अनुभव्रक्री अपेक्षा नहीं रखता। किन्तु खच्छ होनेसे खबं 
चेतन्थके प्रतिबिम्बकों ग्रहण कर लेता है ओर उसीसे खबं मी प्रकाशित हो जाता 
हैं| अतएव अनवस्था भी न होगी | ऐसा कभी नहीं होता कि अनुभव उत्पन्न हो 
और प्रमाताकों उसका प्रश्यक्ष न हो। किन्तु नीछादि अर्थ ऐसे नहीं होते । वे तो 
रहते हुए भी जबतक वृत्तिर्प अनुमव न हो तबतक प्रमाताके लिये प्रत्यक्ष नहीं 
होते | अतः जैसे छेत्ता छिदि क्रियाके द्वारा छेद्य इत्तादिपर व्याप्त होता है। अन्य 
छिदिद्वाय छिद्पर ही नहीं व्याप्त होता और यह भी नहीं कि छिदि ही छेत्री हो 
जाती हो; किन्तु देवदत्तादि छेत्ता ही छिदिक्रियाके द्वारा -छेद्यवृत्तादिपर व्याप्त होता 
है। इसी तरह पक्ता ( पाचक ) पाकके द्वारा पाक्य तण्डुरादिपर व्याप्त होता है, 
न कि पाकान्तरसे पाकपर व्याप्त होता है और न पाक ही पक्ता होता है । वेसे 
प्रमाता प्रमेष नीछादि पदा्थोपर प्रमाद्वारा व्याप्त होता है न कि प्रमान्तरसे प्रमाण- 
पर व्याप्त होता है और न ग्रमा प्रमात्री होती है। किन्तु खतः ही प्रमाता प्रमापर 
व्यापक होता है | 


कृटस् नित्य चेतन्य खरूप प्रमाताके लिये दूसरी प्रमा अपेक्षित नहीं होती 
है; क्योंकि प्रमाताको अपनी प्रमाके लिये यदि अन्य प्रमाताक्री अपेक्षा होगी तब तो 
अनवस्था दोष अनिवायय ही रहेगा | अतः यही ठीक है कि विज्ञान अहणमात्रके लिये 
विज्ञान साक्षी प्रमाता आवश्यक: है। कूव्स्थ नित्य: चेतन्यरूप प्रमाताके ग्रहणकों 
आकाह्ला ही नहीं उठती । क्योंकि उसमें संशय-विपयेय' अशान है ही नहीं; फिर 
इनके निवर्तक श्ञानान्तरोंकी आवश्यकता ही क्या है ! अन्यत्र संशय विपयेय करता 
हुआ भी प्रमाता अपने सम्बन्ध संशयादि नहीं करता है । जैसे प्रकाशखरूप 
दीपक आदियमें ४प्रकाशते?” यह व्यवहार खतः होता है। अप्रकाशरूप घंटादियें 
प्रकाश संसर्गसे “प्रकाशते? यह व्यवह्ार होता है; बैंसे नित्य चेतन्य परम प्रकाश- 
खरूप आत्मामें 'प्रकाशते? यह व्यवहार खतः होता है। तद्धिन्न जड़ोंमें आत्माके 
सम्बन्धसे “प्रकाशते? ऐसा व्यवहार होता है। आत्मा ओर अनात्माका आध्यात्मिक 
ही सम्बन्ध होता है | उसी सम्बन्धके लिये व्रत्तिकी आवश्यकता होती है | कारण साक्षी 
ओर वृत्तिरुप साक्षी सम नहीं | 


जो कहा जाता है--शान-ज्ञान सम होनेसे दो दीपकोंके समान दो 
ज्ञानोंमें प्रकाश्य-प्रकाशकभाव नहीं बन सकेगा; उसका भी समाधान 
इसीसे हो जाता है | कारण साक्षी और तवृत्तिरूप प्रत्यय सम नहीं है; किंतु 
एक जड़ है; दूसरा चित्‌ है | अतः अवमभावत्य-अबभासक बननेमें कोई बाधा 
नहीं है | भले दी सम होनेसे शानोंमें परस्पर ग्राह्म-प्राहकमाव न बनें परंतु जता और 
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ज्ञानमें वेषम्य होनेसे ग्रह्म-आहकभाव संभव है ही | हाँ; शानमें आह्यता इसलिये नहीं 
है कि वह ग्राहकनिष्ठ क्रियाजन्य फलशाली नहीं है| ऐसी ग्रह्मता तो बाह्यार्थमें ही 
होती है । वही प्रमाताकी प्रमाक्रियासे जनितफल ( प्राकटय ) शाली होता है | क्योंकि 
बाह्यार्थ जड़ होता है। अतएव वह खाकार बृत्ति प्रतिविम्बित चेतन्यसे प्रकांशित 
होता है। यद्यपि वृत्ति भी जड़ ही है तथापि वृत्ति तो उत्पन्न होते ही चेतन्य प्रति- 
विम्बसे युक्त ही रहती है| अतः वहाँ प्रतिविम्बरूप फलान्तर व्यर्थ ही है | 


यही वार्तिककारका कहना है कि जैसे आकाश वस्तुके खभावानुसार कुम्म 
उत्पन्न होते ही आकाशसे पू्ण होता है; बसे बृत्तिरूप शान उत्पन्न होते ही खामाविक 
आकाशकव्प साक्षी चेतन्यसे पूर्ण रहता है | इसील्यि शानबुद्धि परिणाम भूतशानसे 
नहीं शत होता हैं। किंतु उसमें प्रमाताके प्रति खतः सिद्ध चित्रतिविम्बरूप 
प्राकट्य होता है। इसलिये उनकी ग्राह्मता बन जाती है | इसीलिये कहा गया है-- 
“न संविदुयंते फलत्वात्‌? अर्थात्‌ संविद्‌ खय फल है; अतः बह अन्तःकरण ब्ृत्ति- 
रुपज्ञानसे नहीं जानी जाती है। यद्यपि बाह्यार्थ भी प्रमाताके प्रतिग्राह्म हैं तथापि 
वृत्तिरूप संविदके रहनेपर ही बाह्मार्थ प्रकट होता है | साथ ही संविद्‌ भी प्रकट होती 
है। अर्थात्‌ अविद्यावच्छिन्न जीव ही साक्षी है; वह व्यापक होनेसे विषय प्रदेशमें 
भी रहता है। अतः साक्षीका जेंसे शानसे सम्बन्ध है वैसे ही विषयसे भी सम्बन्ध है 
ही | तथापि अन्तःकरणावच्छिन्न साक्षी अनावुत रहता है। परंतु विषयावच्छिन्न 
साक्षी आवृत रहता है | इसीलिये उसमें आवरण-भड्ढकें लिये वृत्तिकी अपेक्षा रहती 
है। अतएव बाह्याथे तभी साक्षिरुप अनुभवसे प्रकट होता है जब किविषयाकारान्तः 
करण वृत्तिर्प संविद्‌ उत्पन्न होती है। क्योंकि उसी बसिसे आवरणभन्डद्वारा 
साक्षीका प्राकटय होता है | परंतु वह बृत्ति तो खप्रतित्रिम्बित साक्षिस्वरूप अनुभवसे 
ही प्रकट होती है 


निष्कर्ष यह है कि साक्षिखरखूप अनुभव यद्यपि स्वव्यापी है तो भी अविद्यासे 
आबृत होनेके कारण वह प्रकट नहीं होता । जैसे निर्मे दर्पणमें मुख प्रतिब्रिम्बित 
होता है वैसे भाखर खमभाववाके अन्तःकरणमें ही उसकी अभिव्यक्ति होती है। 
अन्तःकरण ब्रत्ति भी भाखर ही है; अतः विष्रयाकार ब्रक्तिपर भी खभावसे ही 
अमिव्यक्त होता है । 

इसीलिये वृत्ति भी खमावतः प्रकट होती है | परंतु बाह्यार्थ अन्तःकरणसे 
व्यवहित रहता है अतः खमावसे ही उसमें चेतन्यके अभिव्यज्ञन करनेकी क्षमता नहीं 
रहती है | यह देखा ही जाता है कि सम्बन्ध समान रहनेपर भी कोई व्यश्ञक होता 
है और कोई नहीं होता है | जैसे चाक्षुप्री प्रमके साथ समाम सम्बन्ध रहनेपर भी 
वह रुपादिका प्रकाश करती है; धायु आदिका प्रकाश नहीं करती | धद ओर 
दपेणका प्रुखसंतिधान समप्रानझुपसे रहनेपर भ्री घठणर भुखका प्रतिविध्य व्यक्त महीं 
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होता; दर्पणपर प्रतिबिम्ब व्यक्त होता हैं। ठीक उसी तरह अन्तःकरण और 
तत्परिणाममेद वृत्तिपर साक्षि चैतन्यकी अभिव्यक्ति होती है | परंतु बाह्यार्थ घ्दादिपर 
उसकी अभिव्यक्ति नहीं होती | अन्तःकरण और बृत्तिका अभिव्यक्त नित्य साक्षि- 
चेतन्यसे साक्षात्‌ प्रकाश होता है परंतु अर्थका खाकार बृत्ति व्यडग्य चेंतन्यसे प्रकाश 
होता है | इसी अमिप्रायसे कहा जाता है कि ज्ञान खय॑ ज्ञानान्तरका कर्म हुए. बिना 
ही प्रमाताक़े प्रति प्रत्यक्ष होता है | 

कहा जा सकता है; जो प्रकाशमान होता है वह खभिन्न प्रकाशसे ही प्रकाश- 
मान होता है | जैसे ज्ञान ओर अर्थ अन्य ( साक्षी ) से प्रकाशित होते हैं इसी 
तरह साक्षीकों भी किसी अन्यसे प्रकाशित होना चाहिये | तथा च साक्षी और ज्ञान 
दोनोंकी विषमता असिद्ध है | 

किंतु यह ठीक नहीं; क्योंकि साक्षी खय॑ सिद्ध होता है। उसका अपलाप करना 
विशके लिये भी सम्भव नहीं है | साक्षीखरूप आत्माके सम्बन्ध में हूँ या नहीं हूँ। 
इस प्रकारका संशय नहीं होता। «में नहीं हूँ? इस प्रकारकी अभाव प्रमा या भ्रान्ति 
भी नहीं होती | यह तभी संभव है जब कि साक्षी नित्य साक्षात्कार तथा अना- 
गन्तुक्‌ प्रकाशस्वरूप हो । यह सुष्पष्ठ है कि प्रमाता अन्य वस्तुओंमें संदेह करता हुआ _ 
भी खय्य असंदिग्ध रहता है | अन्य विषयोंमें विपय्य॑स्त श्रान्त होते हुए. भी खबं 
भ्रमका अविषय अविपय्यस्त रहता है; परोक्ष वस्तुओंका अनुमान करता हुआ भी 
खयं अपरोक्ष रहता है; अन्य वस्तुओंका स्मरण करता हुआ भी खय॑ अनुभवरूप 
होता है | यह सब बातें अन्याधीन प्रकाश होनेपर सम्मब नहीं होती | अन्याधीन 
प्रकाश होनेसे अनवस्था प्रसड़' भी होगा ही । 

निष्कष यह है कि साक्षीकों शेय सिद्ध करनेके लिये “आत्मा ज्ञेयः प्रकाश- 
मानस्वात्‌ घटवत ( आत्मा ज्षेय है प्रकाशमान होनेसे घटकी तरह ) यह अनुमान 
उपस्थित किया जाता है। परंतु इस अनुमानके डिये “जो प्रकाशमान होता है वह 
वेद्य होता है? यह व्याप्ति माननी पड़ेगी | इस संबन्धम प्रश्न होगा कि व्याप्तिग्राहिका 
( व्याप्तिकों अहण करनेवाली ) संवित्‌ खसम्बन्धमें प्रकाशमान होती है या नहीं ! 
यदि प्रकाशमान होती है तो कर्म ( विषय ) रूपसे अथवा खप्रकाशरूप ( अन्य 
संविदूकी अपेक्षा न करके खब्यवहार हेतुरूप ) से पहला पक्ष संगत नहीं हो सकता; 
क्योंकि स्वात्मवृत्तिताका विरेध होता है उसी संविदूका वही संबिद्‌ विषय हो यह 
नहीं बन सकता । अन्तिम पक्ष भी ठीक नहीं । क्योंकि यदि व्याप्तिग्राहिका 
संविद संविदन्तर निरपेश्ष खब्यवहारमें देतु है ( खप्रकाश है) तो व्याप्तिग्राहिका 
संबिदमे ही व्यातिका व्यमिचार होगा । कारण उसमें प्रकाशमानता रहनेपर भी 
 बेघता नहीं । 

यदि व्याप्तिग्राहिका संविद्‌ प्रकाशमान नहीं होती तो इसी संविदके विशेषका 
अवभास नहीं हुआ, तब तो इस संविद्रमें सकल विशेषोपसंहारवती व्याति केसे 
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स्फुरित होगी ! क्योंकि यावत्‌ हेत्वाअभ्रयवर्ति साध्य समानाधिकरण ही व्यात्ति होती 
है। यदि सकलविशेषोपसंहारवती व्यासिका स्फुरण न होगा तो अनुमान क्या होगा ! 
यदि संवितका खतः स्फुरण मान्य है तब भी व्याप्ति व्यभिचार होनेसे अनुमानका 
उदय केसे होगा ? तथा उक्त अनुमानसे आत्मा या साक्षीकी शेयता नहीं सिद्ध हो 
सकती । “अज्लेयस्थे सति प्रकाशमानता”?” ही खप्रकाशता है ( यहाँ डेयताका 
ताथये अपरोक्ष ज्ञान विषयतासे है | तथा च अनुमानद्वारा आत्माके शेय होनेपर भी 
सिद्ध साधनता नहीं ) जो ज्ञानका -अगोचर होकर प्रकाशमान हो वह खप्रकाश 
होता है। प्रकाशमानता या भासमानता भी भानविषमता नहीं है| किंतु व्याव- 
हारिक बाधरहित “भासते” इत्याकारक शब्दकी छुश््यता ही है। अर्थात्‌ जिसका 
बाघ नहीं होता है ऐसे /प्रकाशते!” इम शब्दका जो लक्ष्य है वही भासमानता है | 

वेदान्तसे शेय होनेपर भी खप्रकाशतामें कोई विरोध नहीं होता। क्योंकि 
निरुपाधिक प्रह्मवेदान्त महावाक्यजन्मब्ृत्तिका अविष्य होनेपर भी ब्त्तिक्ले द्वारा 
आवरण भट्ढ होनेमात्रसे भासमान होता है । वेदान्तवाक्यजन्य वृत्तिरूप उपाधिके 
द्वारा ही उसमें शेयता भी व्यवहृत होती है। अतएव जो कहा जाता है कि स्वप्रकाश 
ब्रह्द अनुमानशैय होता है यह भी निःसार है । क्योंकि यहाँ भी अनुमितरूप 
उपाधि रहनेसे ही ब्रह्ममें अनुमान शेयता होती है । 

नित्य साक्षात्कारता अनागन्तुक प्रकाशतममें हेतु है । संविद्से अभिन्‍नता ही 
साक्षात्कारता है । यहाँ संबिद्‌ शब्दका नित्यबोध अर्थ है, बृत्तिरु्प ज्ञान नहीं । इस्द्रिय- 
जन्य प्रतीतित्व यहाँ साक्षातकारता अभिप्रेत है। संबिद्में संविदभिन्‍्नता स्वतः 
होती है | अन्य विपय संबिद््मोे अध्यस्त होनेसे संविद्भिन्‍नता होती हैं | अधिष्ठान- 
सत्तासे अतिरिक्त अध्यस्तकी सत्ताका न होना ही अध्यस्तका संबिदसे अभिन्‍नता है | 
इस सम्बन्ध अनुमान भी है “जआाव्मा खर्य प्रकाशः शब्रदररोक्षस्वात्‌। यननेव॑ 
न्मेवं यथा घट:”? | अर्थात्‌ शख्त्‌ प्रलक्ष होनेसे आत्माको स्वयं प्रकाश मानना चाहिये। 
घटादि कभी अपरोक्ष होते हैं; शब्वदपरोक्ष नहीं होते। अतः वे स्वप्रकाश नहीं होते हैं | 
“आत्मा शब्वदपरोक्षः शबवदसंदिग्धध्वात्‌, व्यतिरेके घटवत्‌”” अर्थत्‌ आत्मा सदा 
आपरोक्ष ही है क्योंकि उसमें सदा ही संशय-विपयंय,अशञान-शून्यता रहती है| घटादि 
ऐसे नहीं हैं अतः वे अपरोक्ष भी नहीं हैं ( भले ही वेदान्तवेद्य अखण्डानन्द 
आकारसे आत्मा संदिग्ध होता है अतएव वही शाझ्त्रका विषय होता है; तथापि 
ज्ञान) सुखादि साक्षिस्पसे आत्मा सदा ही असंदिग्ध रहता है| ) 


यहाँ अप्रसिद्ध विशेषता नहीं कह्दी जा सकती है अर्थात्‌ खप्रकाशलरूप 
साध्य अग्रसिद्ध है यह नहीं कहा जा रुकता । क्योंकि निम्नोक्त अनुमानसे 
खप्रकाशता प्रसिद्ध हो जाती है | “अं घटः, एतदन्यशेयत्वरहितभासमानान्यः: 
द्रव्यस्वात्‌ घटवत्‌” | यहाँ 'अय॑ घट)? पक्ष है। यह यद्यपि जय है तथापि यह पश्ष 
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ही है" अतः इसमें पक्षान्यत्व नहीं है। अतएव यह पहश्चान्यलवविशिष्ट जषेयत्व 
ग़ून्य ही है ओर भासमान भी है | एतदन्यत्व विशिष्ट डेयल्वशून्य भासमाम है उससे 
अन्य पट है। इस तरह दृश्टान्तसे साध्य प्रसिद्ध हुआ | पक्षसे अन्यस्वेन विशेषित 
जो शेयत्व होता है उस शेयत्वते रहित एवं भासमानसे अन्यता साध्य है; यह पटमें 

| पश्चभूत घट ज्ेय होनेपर भी पश्चान्यत्व विशिष्ट शेयलवरहित है और भासमान भी है। 
उससे अन्य पट है | उसी तरह “अय॑ घट: इस पक्षमें भी साध्य-सिद्धि अनुमानके 
द्वारा करनी है| पक्षमें अनुमान बिना साध्यसिद्धि नहीं कही जा सकती | क्योंकि 
वह तो पक्षान्यत्वविशिष्ट शेयल्वशून्य मासमान ही है; भासमानसे अन्य नहीं है । 
किन्तु पक्षसे अन्य ही कोई वस्तु ऐसी होनी चाहिये जो पक्षते अन्य भी हो) शेयत्व- 
रहित भी हो; भासमान भी हो | जब उस भासमानसे अन्य पक्ष होगा तब पश्चान्यत्व 
विशिष्ट शेयत्व घून्य भासमानान्यता पक्षम आ सकेगी | पक्षसे अन्य घटादि प्रसिद्ध 
पदार्थोमें ऐसा कोई नहीं है जो पक्षान्यत्वविशिष्ट ज्ञेयत्वरहित भासमान हो | 
क्योंकि सभी भासमान पकश्षान्यत्रथदि पक्षान्यल विशिष्ट जशेयत्वयुक्त ही है। उपयुक्त 
अनुमानसे जो इस प्रकारकी एतदन्यत्वविशिष्ट ज्ेगल शून्य भासमान वस्तु सिद्ध 
होती है वही खप्रकाश आत्मा है ) 


सुखादिका अनुभाविता साक्षी सर्वानुभवसिद्ध है| चार्वाक भी “अहं! इस 
अनुभवका अपलाप नहीं करता है । किन्तु शरीरको वह इसका विषय बतलाता है । 
कहा जा सकता है कि “धखसराके समय सुखादिमें भी सन्देह नहीं रहता है फिर 
सुखादिको भी खप्रकाश क्‍यों न माना जाय? । परन्तु आत्मप्रकाशसे ही सुखका 
प्रकाश उत्पन्न हो सकता है। अतः आत्माकी खप्रकाशतासे भिन्न सुख ही 
स्वप्रकाशता नहीं मानी जाती है | 


यदि आत्मामें नित्य साक्षात्कारता न होती तो कभीन-कभी आत्मार्मे सन्देह 
होता | किन्तु आत्मामें सन्देह कभी देखा नहीं जाता है; अतः आत्मामें नित्य 
साक्षात्कारता ही सिद्ध होती है। इसी तरह यह भी कहना संगत नहीं है कि 
(आत्मविषयक अन्य प्रत्यक्ष संबिद्‌ उत्पन्न होती है ।? क्योंह्षि उक्त रीतिसे अनवस्था 
प्रसड़ होगा | अतः अनिच्छयापि बोद्धको आत्माकी खय॑ सिद्धता माननी पड़ेगी । 
पीछे कहा जा चुका है कि जिस तरह पाक खय॑ पक्ता नहीं होता; छिदिक्रिया सं 
छेत्री नहीं होती, उसी तरह ज्ञान खय॑ ज्ञाता नहीं होता है । 


विज्ञानवादी बोद्ध प्रभाताका अस्तित्व नहीं मानता है। कहता है जैसे-- 
प्रदीप प्रदीपान्तर निरपेक्ष खय॑ प्रकाशित होता है वैसे ही विज्ञानान्तर निरपेक्षविश्ञान 
खयं प्रकाशित होता है। विज्ञानवादी बौद्धके इस कथनका निष्कष यह निकलता है 
कि विज्ञान प्रमाणागम्य है और उसका कोई अवगन्ता या जानकार नहीं है। यह 
कथन उसी तरहका है जैसे कोई कद्दे कि ठोस शिलाके मध्यमें सहुख दीप प्रकाश 


७६० भाषसंवाद भौर रामराज्य 


है। यह भी न प्रमाणगम्य है; न किसी जानकारकों इसका अनुभव है। थर्थात्‌ 
शिलाघपनमध्यस्थ सहख्र दीप प्रकाश प्रमाणागम्य तथा ज्ञातृरहित होनेसे अमान्य 
होता है बेसे ही विज्ञान प्रमाणागम्य तथा ज्ातृशून्य होनेसे अमान्य ही होगा । यदि 
विज्ञन किसी ज्ञाताकों भासमान नहीं हो तो उस स्वप्रकाशका विज्ञानसे क्‍या 
प्रयोजन है ! 

बोद्ोंकी ओरसे कहा जाता है कि “विज्ञान ही ज्ञाता है | विज्ञानवादी बोड़ों- 
का विज्ञान अनुभवरूप ही है। वही साक्षी भी है?” | किन्तु यह कथन संगत नहीं है 
क्योंकि जैसे नेत्ररूपी साधनसे युक्त अन्य ज्ञाताको ही प्रदीपादिका प्रकाश होता है वैसे 
अन्य ज्ञाताको ही विज्ञानका प्रकाश होना युक्त है। जैसे दीप ग्राह्म है। वेसे ही बोद्ध 
मतमें विज्ञान भी ग्राह्म है। फिर भी बीडका कहना है कि जब वेदान्ती साक्षीकों 
खय॑ सिद्ध मानता है तो खयंसिद्ध विज्ञान माननेमें क्या आपत्ति है ! 

वश्तुशिति यह है कि बौद्धके खयंसिद्ध विजश्ञानको ही वेदान्तीने साक्षी नाम 
दे दिया है तथा च नाममें ही विप्रतिपत्ति है; परंतु यह ठीक नहीं है । क्योंकि बोद्ध 
विज्ञानकी उत्पत्ति और प्रध्वंस मानता है; तथा विशनकी अनेकता मानता है और 
वेदान्तीका साक्षी नित्य तथा एक; असझ्ढ एवं अनन्त है । 

बोदका विज्ञान बुद्धिवृत्तिर्प ही है | उसकी उत्पत्ति, विनाश तथा अनेकता 
प्रसिद्ध ही है | घयादिके तुल्य ही उसकी अतिरिक्त साक्षिवेद्यता सिद्ध की जा चुकी 
है। जिस विज्ञानक्री उपत्ति होती है वह खय॑ फलरूप है; फिर खय॑ श्ञाता केसे बन 
सकता है ! वही कर्ता; वही फछ नहीं हो सकता है; वही पक्ता वही पाक नहीं 
होता, यह कहा जा चुका है। आजकल भी बोद्ध यही कहते हैं कि “विज्ञानवादीका 
विज्ञान नित्य विज्ञानखरूप आत्मा ही है; और श्रीशड्डराचायके समयमें भी कुछ 
बौद्धोंने ऐसा कहा था | किंतु यह सब बोडोका अपसिद्धान्त ही है। 

जो कष्ट गया था कि खप्नादि प्रत्ययके तुल्य ही जागरित घटादि प्रत्यय भी 
बाह्यार्थके बिना ह्वी उपपन्त हो जायेंगे। वह भी ठीक नहीं। क्योंकि खप्नादि 
प्रत्ययोंका जागरित प्रत्ययसे महान्‌ अन्तर है। खप्नादिका बाध होता है परंतु 
जागरित प्रत्ययका बाध नहीं होता | बोद्ध मतानुसार जागरित प्रपश्न किसी अधिष्ठान- 
के अज्ञानका कार्य नहीं है जो कि अधिष्ठान शानसे शुक्ति रजतके समान बाधित 
हो जाय | खप्नकी वस्तु प्रबोध होते ही बाघित हो जाती है। इसलिये जागनेपर 
प्रतिबुद्ध प्राणी कहता है धमैंने खप्नमें मिथ्या ही गज-रथादि देखा था | वस्तुत 
गजरथादि न थे | मेरा मन निद्रासे म्ठान था | उसीसे ऐसी श्रान्ति हुई थी |? 
इसी तरह माया प्रत्ययका भी बाघ होता है | यदि जागरित प्रत्यय भी बाधित हो 
तो वह ख़प्न प्रत्ययका बाघक नहीं हो सकता । क्योंकि जो ख़यं वाध्य है वह बाधक 
केसे हो जायगा ? फिर तो खप्न प्रत्यय दृष्टान्त भी नहीं सिद्ध होगा। अतः खप्न 
प्रद्ययके दृशन्तसे जाग्रत्‌ प्रत्ययकी निरालम्बनता नहीं सिद्ध की जा सकती है । 
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तथा “घटादिप्रत्ययो, निरालम्बनः, प्रत्ययस्वात्‌ स्वप्नप्रत्ययवत्‌? ।( घटादि 
प्रत्यय खप्नशञनके तुल्य ही ज्ञानच जातिमें होनेसे निराल्म्बन ( विषयशून्य है 
यह अनुमान भी बाध्यत्वरूप उपाधिसे दूषित है। जहाँ निरालम्बनता है वहाँ 
बाध्यता है जसे खप्नादिमें | प्रत्ययत्व जागरित प्रत्ययमें भी है, परंतु वहाँ वाध्यत्व 
नहीं है| इसलिये साध्यव्यापक्र तथा साधना व्यापकरूप उपाधिसे युक्त होनेके 
कारण उक्त अनुमान दूषित है। जहाँतक प्रमाता है वहाँतक जाग्रत्मत्ययका बाघा- 
भाव प्रमित ही है। साथ ही प्रमाणाजन्यत्व भी उपाधि है| अथीत्‌ खप्न प्रत्थय 
एक प्रकारकी स्मृति ही है जो कि संस्कारमात्रसे उसन्न होती है| वह जाग्रत्‌- 
प्र्ययकी तरह प्रमाणजन्य नहीं होती । जाग्रतप्रत्यय तो वर्तमान विषयेन्द्रिय 
सन्निकष छिड्ठ, शब्द, साहश्य, अन्यथानुपपत्ति; योग्यानुपलब्धिरुप प्रमाणोंसे उत्पन्न 
होते हैं| निद्राकालूमें उपयुक्त कोई सामग्री नहीं रहती है, केवल संस्कार ही हेतु 
रहते हैं। अतः तंस्कारमात्रजन्य होनेके कारण खप्नादि प्रत्यय स्मृति हैं। वह 
स्वृति भी निद्रादि दोष-परीत होनेके कारण विपरीत हो जाती है। तभी तो 
अवतंमान पिता आदिको वर्तमानरूपसे ग्रहण करती है। स्मृति और उपलब्धिमें 
भेद होता है | खप्नः तो विपरीत स्मृति ही है। अतः जाग्रत कालके प्रमाणजन्य 
प्रमारुप प्रत्ययोंसे खप्म प्र्यमें महान्‌ मेद है। अतः खप्नप्रत्ययकी तरह जाग्रत्‌- 
प्रत्यय निरालम्बन नहीं हो सकते | प्रमाणोंका खतः प्रामाण्य होता है। जाग्रत्‌: 
प्रत्ययोंकी यथार्थता अनुभव सिद्ध है। अनुमानके द्वारा उनका अन्यथात्व नहीं सिद्ध 
किया जा सकता | क्योंकि अनुभव विरुद्ध अनुमान उत्पन्न ही नहीं हो सकता। 
यह नहीं कहा सकता कि खतः प्राप्त प्रामाण्यका अनुमान द्वारा अपोहन हो जायगा। 
क्योंकि अधाधित विषय होनेपर ही अनुमानका प्रामाण्य होता है | यहाँ तो प्रत्यक्ष 
बाघ है। अतः अनुमान प्रमाजनक नहीं हो सकेगा। प्रलक्षके प्रामाण्यक्षा अपवाद 
अनुमानसे नहीं हो सकता । अबाधित विषयता भी अनुमानोत्रादक सामग्रीसे [भाह्य 


होनेसे प्रमाण होती है। यहाँ तो अनुमान सामग्री प्रत्यक्षते अनुमानका विषयवाधित 
ही हो जाता है। 


स्मृति ओर प्रमामें पार्थक्य 


स्मृति और प्रमाका यह महान्‌ अन्तर व्यवहारमें भी अनुभूत होता है। 
लोग कहते हैं कि “हम पुत्रका स्मरण कर रहे हैं; उसका प्रत्यक्ष अनुभव नहीं कर 
रहे हैं, प्रत्यक्ष अनुभव करना चाहते हैं। इस तरह अनुमवसिद्ध भेदके रहते 
यह नहीं कहा जा सकता कि खप्न-प्रत्ययके तुल्य जाग्रतप्रत्यय निरालम्बन है । 
खानुभवका अपलाप नहीं किया जा सकता । बोद्ध भी खानुभवविरोघ-प्रसड्भ 
उपस्थित होनेके कारण दी जागरित-प्रत्ययको निराल्म्बन कहनेमें असमर्थ होकर 
ही उसे स्वप्न-प्रत्ययके दृश्ठन्तसे निरालम्बन कहनेका प्रयत्न करता है। परंतु जो 


जिसका खतः धरम नहीं होता वह अन्यके दृश्टन्तसे नहीं सिद्ध होता | जब अग्नि 
उचष्णस्पसे अनुभूयमान रहता है तो जलके दृशन्तसे उसे शीत नहीं कहा जा सकता 
है। जछू एवं अग्निके वैधम्यके समान ही खप्म एवं जागरितका बाध-अबाध 
आदि वैधर्म्य कहा ही जा चुका है । 

वस्तुतस्तु खप्नादि प्रत्यय भी निराल्म्बन नहीं है; अनिरवचनीय प्रातीतिक 
पदार्थ खप्नादि प्रत्ययोका भी आल्म्बन है ही । उसी तरह व्यावहारिक सत्य पदार्थ 
जाग्रत्‌ प्रत्यके आरूम्बन होते हैं। वेदान्ती जेसे पारमार्थिक ब्रह्मके अशानसे 
व्यावहारिक हत्य प्रपश्चकी सश्टि मानते हैं, वेसे ही व्यावहारिक रज्ज्वादिके अज्ञानसे 
प्रातिमासिक सत्य सर्पादिकी उत्तत्ति मानते हैं | अतएव जब व्यवहारमें बाधित 
होनेवाले खप्नादि प्रत्यय भी निरालम्बन नहीं हैं. तब व्यवहारमें कभी बाधबित न 
होनेवाले जञाग्रत्‌ प्रपश्ञ प्रत्ययको निरालम्बन केसे कह जा सकता है ! परंतु बौद्ध 
संसारको न तो अज्ञानका कार्य ही मानता है ओर न अधिष्ठान ज्ञानसे उसका बांध 
ही मानता है | 

बोद्धके यहाँ सम्यगृहृश्ि या प्रज्ञापारमितासे अविद्याक्ी निश्ृत्ति होती है । 
परंतु वह अविद्या विश्वका उपादान आदि नहीं है। किंतु अप्तत्‌+ क्षणिक आदियें 
सत्‌) क्षणिक बुद्धि आदि ही अविद्या उन्हें मान्य है | अतएव वासना-वैचिच्यसे 
वे विज्ञान-े निव्यका उपपादन करते हैं| जेंसे उनके यहाँ ज्ञान सत् है वेसे ही 
वासना भी सत्य ही है | वासनाका अधिष्ठान ज्ञानसे बाघ नहीं होता है। किंतु 
सम्यगहड्ि, सम्यक प्रयत्नसे वासना निरोधसाध्य होता है जब कि वेदान्त मतमे 
ब्रह्मके सम्यक ज्ञानमात्रसे निवत्य अज्ञान होता है| इस तरह वेदान्त भिद्धान्तसे 
बोदमतका अत्यन्त भेद है | 

जो बोद्धोंने कहा है कि अर्थके बिना दी वासना वैनिव्यसे शान-बचित्य उपपन्न 
हों जायगा) वह भी ठीक नहीं | क्योंकि जब विशानतादी बोद्धके मतमें बाद्यार्भकी 
उपलब्धि ही नहीं होती तब वासना भी केसे बनेगी! विविध अर्थोपलब्विके अनुसार 
ही तो नाना प्रकारकी वासनाएँ होती हैं! जब बाह्याथका ज्ञान द्वोता ही नहीं; तब किस 
आधारपर वासनाएँ बनेंगी ! विज्ञानों ओर बासनाओंकों अनादि माननेपर भी अन्य 
परमरान्यायसे वासनाओं और विज्ञानोंकी परमयरा अप्रतिष्ठित और अनवस्थित ही रहेगी | 


यहाँ विज्ञानवादीका कहना है कि अर्थोपलब्धिके अमावसे बासनाओंका 
अभाव नहीं कहा जा सकता है। क्योंकि विशनबादमें अर्थ नहीं मान्य हैं | अतः 
बाह्याथ एवं अथोपलब्धिकी व्यात्ति निश्चित नहीं हो सकती। किंतु यह कहना ठीक 
नहों | क्योंकि विशनवादीकों भी छोकसिद्ध अन्वय-व्यतिरिकके आधारपर ही खप्म- 
की अरथोपलब्धिको वासनाजमन्य मानना पड़ेगा | उसीके दृशन्तसे जाग्रनके परदादि 
जञानोके भी वासनाजन्य होनेका अनुमान किया जाता है। तथा ले बाह्मार्थरूप- 
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कारणके रहनेपर ही अथोपलब्धिरूप कार्य होता है; बाह्या्थ न होनेपर अथौपलब्धि 
भी नहीं होती | इस अन्वय-व्यतिरिकके अनुसार अर्थोपछब्धि और बाह्मार्थक्ा ही 
कार्यकारणभाव मालूम पड़ता है| अर्थानपेक्ष वासना और अ्थोपलब्धिका लोक- 
सिद्ध अचयव्यतिरेक नहीं है। खष्न प्रत्ययकी देतुभूत वासना भी जाग्रतंकालकी 
अर्थोपलूब्धिके ही पराधीन होनी है | इस तरह कारणका कारण होनेसे खप्न प्रत्ययमें 
भी अथॉपलब्धि मूल है। अतएव अर्थक्ना उपलब्धिके साथ छोकदर्शनानुसारी 
अखय-व्यतिरेक गहीत होता है। अर्थानपेश्ष वासनाके साथ उपलब्धिका अखब- 
व्यतिरिक गहीत नहीं होता | खप्नोपलन्धिक्री कारणभूत वासनाका भी कारण जागरित 
अर्थोपछब्धि ही है। अतः अर्थल्वप्नोगलब्धिका भी मूल है ही । 


बाह्यार्थापछापी विज्ञानवादी अन्वय-ब्यतिरिकसे श्ञानकों वासना नि्मित्तक 
मानता है; अर्थनिमित्त ज्ञान नहीं मानता है| परंतु पूर्वोक्त युक्तिते उसका खण्डन 
हो जाता है। अर्धोपलब्धि बिना वापनाकी उस्त्ति होती ही नहीं; कई ऐसी नवीन 
वस्तुओंकी भी उपलर्बधि हो सकती है जिनकी वासना है ही नहीं | इस तरह वासना 
बिना भी अथॉपलब्धि होती है किंतु बिना अर्थोपलब्धिके वासना कभी नहीं होती 
देखी जाती है। इस तरह अखब-व्यतिरिकके द्वारा अंक सद्भाव ही सिद्ध होता हैः 
बाह्मार्थंका अपलाप नहीं सिद्ध होता है । 


वासना एक संस्कार ही है; वह संश्कार आश्रयके बिना नहीं रह सकता है। 
बासनाका आश्रय बोद्ध विज्ञानवादीके मतमें प्रमाणसिद्ध नहीं है | क्षणिक्त आल्य- 
विज्ञान भी वासनाका आश्रय नहीं बन सकता | क्योंकि विशान ओर वासना यदि 
दोनों साथ ही उत्पन्न होते हैं तो जेसे साथ उल्न दायें-बारयें शऋड्कका आधाराधेय 
भाव नहीं बन सकता है बसे विज्ञान ओर वासनाका भी आधाराधेय भाव नहीं 
बन सकेगा | यदि ज्ञान पहले उत्पन्न हो ओर वासना पीछे उत्पन्न हो 
तो भी आधघाराधेय भाव नहीं बन सकता। क्योंकि आधेयकी उत्पत्तिके समयतक 
तो क्षणिक विज्ञान नष्ट हो चुका होता है। यदि विज्ञानबासना उलत्तिके समयर्मे 
भी रहेगा तो क्षणिकत्वकी हानि होगी | आशभ्रयके बिना ही एक सनन्‍्तति पतित 
समानाकार विज्ञान ही बासना है, यह विज्ञानवादियोंका खगोष्ठीनिष्ठ सिद्धान्त है 
प्रामाणिक नहीं | वच्तुतः वासना एक गुण है उसका खसमवायी कारण ही आश्रय 
होता है। 

विशनवादी जिस आल्य विज्ञानकों बातनाओंका आधार मानते हैं; आखिर 
बह भी तो क्षणिक ही होगा ? अतः जेंसे प्रवृत्ति विज्ञान वासनाओंका अधिकरण 
नहीं हो सकता वेसे आलयविज्ञान भी वासनाओंका अधिकरण नहीं हो सकता। 
अतीत, अनागत) बत॑मानमें अन्चयी एक कृट्स्थ सर्वार्थदर्शी साक्षी आत्माको 
स्व्रीकार किये बिना देश-काल-निमित्तापेक्ष वासना एवं तदघीन स्म्रतिः प्रत्यमिशा 
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आदि कुछ भी नहीं बन सकते | यदि आलयविशनकों स्थिर माना जायगा तो 
विज्ञानवादीके सिद्धान्तकी हानि होगी । वाह्मार्थवादीकी तरह विशनवादी भी 
क्षणिकवादी है। अतः बाह्मार्थवादके सम्बस्धमें कहे गये दूषण भी उसमें लागू 
होंगे ही | 


गुल्यवादीका कहना है “यदि साकारज्ञान सम्भव नहीं है और बाह्मार्थ भी 
न सूक्ष्म हो सकता है न स्थूल)/तब तो क्या अर्थ; क्या शान सभी वस्तु विचारासह 
ठहरते हैं | ज्ञान और अर्थ दोनों ही बाधित हो जाते हैं | अतः वे सत्‌ नहीं कहे 
जा सकते | असत्‌ मी नहीं हो सकते; क्योंकि असत्‌ होनेपर उनका भान नहीं 
होना चाहिये | सत-असत्‌ उमयरूप भी नहीं कहे जा सकते) क्योंकि उनका परस्पर 
विरोध होता है| अनुभवरूप भी नहीं कहे जा सकते) क्योंकि सत्‌-असत्‌ इस प्रकारके 
होते हैं कि एकका निषेष करेंगे तो दूसरेका विधान अनिवार्य हो जायगा। अतः 
विचारातहल ही वस्तुआँका रूप है। अतः झत्यवादियोंने कहा है-- 


हद. वस्तुबलायात॑. यद्वदन्ति. विपश्चितः । 
यथा. यथाईर्थाश्विन्व्यन्ते विविच्यन्ते तथा तथा॥ 


अर्थात्‌ 'बस्तुओंके खमावसे ही यह बात आ जाती है कि पदार्थोंका जेसे-जेसे 
विचार किया जाता है वैसे-वैसे वे प्रथरू-इथक विशीर्ण होते जाते हैं; सतअसत्‌ 
आदि किसी पक्षमें व्यवश्ित नहीं हो पाते | अतः झून्यता ही तत्व है ।” 


गून्यवादियोंका यह पक्ष भी ठीक नहीं है। क्योंकि यह सर्वप्रमाण विरुद्ध है 
प्रमाणप्रसिद्ध छोक-व्यवह्ार अधिष्ठानभूत ब्ह्मतत्व साक्षात्कार बिना बाधित नहीं 
हो सकता | अपवादके बिना उत्सर्गकी स्थिति खाभाविक होती है । छोकिक-प्रमाण 
अपने-अपने विषय-सत्‌-असतका बोधन करते हैं। उन्हीं प्रमाणोके आधारपर 
सत्‌रूपसे यथाभूत अविपरीततत्वकी व्यव्थापना होती है| इसी तरह असत:असम्‌ 
इस रुपसे यथाभूत अविपरीत तत्वकी व्यवस्थापना होती है। सत्‌-असतको विचारा- 
सह कहनेवाले शूम्यवादीका पक्ष सर्वप्रमाण विरुद्ध है । 

कहा जाता है कि 'इस विचारसे प्रमाणोंके तात्विक ग्रामाण्यका ही खण्डन 
किया जाता है सांव्यावहारिक प्रामाण्यका खण्डन नहीं किया जाता । तथा च 
मिन्नविषयक होनेसे प्रमाण विप्रतिष्रेध नहीं होगा किंतु यह ठीक नहीं । क्योंकि 
प्रमाण खविषयमें प्रबर्तमान होते हुए. 'यह तत्व है! इस रुपसे ही प्रशृत्त होते हैं । 
ब्राधकशनसे ही उनके विषयकी विपरीतता दिखाकर अतास्विकता सिद्ध की जाती 
है । जैसे यह श॒क्ति है रजत नहीं; सूर्यकिरण है जल नहीं; एक चन्द्र है दो नहीं, 
इत्यादि स्थल बाघका अधिष्ठान शानोंसे यह रजत है यह जल है इत्यादि शनोंके 
विधयोकी विपरीतता दिखलाकर अतात्तिकता सिद्ध की जाती है। वेसे बाधकशानके 
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है 


द्वारा समस्त प्रमाण-गोचर पदार्थोके विपरीत तत्वान्तरकी व्यवख्थापना करके ही 
प्रमाणोंकी अतात्िकता सिद्ध की जा सकती है | 


निष्कृष यह है कि प्रपश्चक़ों अतास्िक सिद्ध करनेके छिये अधिष्ठान भूत 
वल्तुतल आवश्यक है परंतु घून्यवादी तो श्रमको निरधिष्ठान ही कहता है; क्योंकि 
उसके अनुसार तो प्रमाणोंके द्वारा तत्वकी उपलब्धि होती ही नहीं। इसी अभिप्रायसे 
भगवान्‌ ब्यासने- कहा है--/“नाभावोश्लुपलब्धेः” अर्थात्‌ अधिष्ठानभूततत्व 
शून्यवादम सम्भव नहीं है। क्योंकि उसके अनुसार किसी प्रमाणसे तस्वका उपलब्ध 
होता ही नहीं । जो अप्रामाणिक होगा उसे तत्त्व केसे कह्य जा सकता है ! 


आजकलके बोद्ध-बुद्धके मौनके आघारपर कहते हैं कि “बुद्धको मनोवचना- 
तीत एक अधिष्ठानतत्व अभिमत था । जैसे वेदिकोके यहाँ कहा जाता है “भवचनेनैच 
प्रोवाच ह? अर्थात्‌ आचार्यने अवचनसे ही तत्वका उपदेश कर दिया | 


चित्र बटतरोमूले बृद्धाः शिष्या: गुरुयुंवा । 
गुरोस्तु मोन व्याख्यान शिष्यास्तु छिन्नसंशया: ॥ 


अर्थात्‌ '्वटवृक्षेक नीचे एक आचाय॑ देखा गया है वहाँ एक युवा गुर तथा 
बहुतसे वृद्ध शिष्य बैठे हैं। गुरुके मोन व्याख्यानसे ही शिष्योंके सब्र संशय दूर 
हो गये |? 


वस्तुतः वैदिकोके इस मोनव्याख्यानकों ही बुद्धके मोनके साथ जोड़नेका 
यत्न किया गधा है। किंतु वेदिकोंने खलखलपर अप्रद्गाह, शूत्यवादका निषेध 
किया है। विश्वकारणहपसे एवं सर्वाधिष्ठानहपसे तत्त्वका प्रतिपादन किया है |उसके 
सविषयत्व एवं मनोबचनगोचरलकी शह्ढा दूर करनेके छिये ही कहीं भागत्तयाग- 
लक्षणा, कहीं नेति-नेति; अस्थूठ) अनणु आदि अतद्गयाबत्ति तथा कहीं मौनका 
अवरम्बन किया गया है। झूत्यवादियों एवं बुद्धके उपदेशो्में तो सबके मूछ 
अधिष्ठान या किसी स्थायी वस्तुका सर्वथा खण्डन ही है। स्वसाक्षी कोई स्थायी 
आस्मा भी शूत्यवादियोंकों मान्य नहीं है | फिर भी अगर बुद्धके मौनसे निर्विशेष- 
ब्रह्मका बोध हो तो किसी प्रतिवचन दानासमर्थ पराजितवादीके भी मोनसे, अथवा 
अज्ञमूकके भी मौनसे अधिष्ठानबरह्मका बोध समझा जा सकेगा । 


लोकमें भी प्रसज्ञानुसार मौनसे तत्तवोध कराया जाता है। जैसे किसी 
नवोढासे उसके सभामें खितपतिको उसकी सखियाँ पूछती हैं । तो विभिन्न व्यक्तियो- 
पर अंगुलीसे निर्देशकर पूछती है कि इनमेंसे तेरे पति कोन हैं ! सखियोंके विभिन्न 
अंगुली निर्देशपर नवोढा 'नेति-नेतिः बोलती जाती है | जब ठीक उसके पतिपर ही 
अंग॒ली निर्देश होता है तब बह लक्ञित होकर मोम हो जाती है। बस, इस मोनसे 
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ही सखियाँ समझ लेती हैं कि इसका पति यही है | इसी तरह विश्वकारण विश्वक्के 
अधिष्ठानका प्रव्यगभिन्न परमात्माका अनेक श्रुति युक्ति आदि प्रमाणोंसे प्रति- 
ब्रोधित कर देनेके बाद भागत्याग इतर निषेधके अनन्तर मोनद्वारा सर्बनिषेधायधि, 
सबनिषधाधिष्ठान तथा सर्वनिषेषसाक्षीका बोध कराया जाता है । 


ये सब बाते झून्यवादमें सम्मव नहीं; बुद्धने किसी मूलकारण था मूलतत्वका 
प्रतिपादन नहीं किया प्रव्युत उन्होंने सभी स्थायी पदार्थोंका स्बंथा निषेध किया है । 
आत्मातकका निषेध किया है; कारणभूत ईश्वरका ही खण्डनः किया है। उन्होंने 
सभी सतको क्षणिक माना है। उन्होंने तो अपने मौनका स्पष्ट अर्थ बतलयया भी 
है कि ऐसे विषयोपर विचार करना व्यथं हैं| इनका विचार छामदायक न होकर 
हानिकारक ही है । पुनजन्म होता है या नहीं; लोक शाश्रत है या नहीं, आत्मा 
देहसे मिन्न है या नहीं इत्यादि विचार व्यर्थ हैं।? फिर भी बुद्धके मौनसे उनके 
स्पष्ट कथनके विरुद्ध कूट्थ अधिष्ठान आत्माकों खीकार करना झुद्धरूपसे बुद्धिके 
नामपर उनके साथ बेईमानी करनी है | 


इसके अतिरिक्त प्रमाण बिना भी यदि कोई पदार्थ खीकाय॑ हो तो फिर 
प्रमा-प्रमेय-व्यवस्था ही व्यर्थ होगी | तब तो खानुभवके नामपर समाधिके नामपर 


कोई कुछ भी मनमानी पदार्थ सिद्ध करता फिरेगा ! 


थों तो कपिल; वरिष्ठ, व्यास; गोतम$ कणाद सभी समाधि सम्न्न थे 
पभी स्वानुभवकी बात कर सकते थे, परंतु प्रमाणविरुद्ध अर्थ कोई माननेको तेंयार 
नहीं हो सकता है | वेदान्ती तो अनादि, अपोरुषेय पुरुषाश्रित भ्रमादि दोष शल्य 
बेंद्‌ तथा वेद मूघन्य उपनिषद्रूप परम प्रमाणके आधारपर अधिष्ठान ब्रह्मसिद्ध 
करते हैं | विधिमुख भाग त्याग एवं अतन्रिषेषके द्वारा वेदान्तोंका ही नहीं; अपितु 
सभी वेदोंका पर्यवसान ब्रक्ममें ही कहा गया है। “सर्वे वेदा यत्पदमा मनस्ति? 
'ेढेश्व सवैरहमेव वेद्यः |” अर्थात्‌ सभी वेदोंका महातात्पय बहामें ही है । प्रत्यक्ष 
अनुमान आदिके द्वारा भी वेदान्ती अधिष्ठान भूत ब्रह्मकी सिद्धि करते हैं। 
निषेध आदिके द्वारा तो केवल अधिष्ठानकी निर्विशेषता आदि ही सिद्ध की जाती 


हें । अस्तु ! 

गून्यवादीसे यदि प्रश्न हो कि ध्प्रपश्चकी अताखिक्रता धर्मियूत प्रपश्चग्राहव, 
प्रमाणोंसे ही सिद्ध होती है; अथवा प्रमाणान्तरसे ? पहला पक्ष संगत नहीं € | क्योंकि 
धमिग्राहक प्रमाण तो अंपने विषयकी तात्विकताका ही प्रतिपादन करते हैं | दूसरा 
पक्ष भी ठीक नहीं है । क्योंकि बाघक प्रमाणशन अधिष्ठानका ही शान हो सकता 
है। परंतु तातिक अधिष्ठानगोचर कोई प्रमाण शन्यवादीकों मान्य नहीं। उसके; 
भतमें तो जो भी पदार्थ हैं सभी निसत्त्य निःखभाव है | 
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गून्यवादी ऋहता; मेले ही अधिष्ठानतत्वका बोध न हो) परंतु प्रत्यक्षादिप्रमित 
बस्तुगत विचारासहत्थ ही बाधक प्रमाण है | इसीके द्वारा प्रपश्मकी निलत्वता 
ब्रोधित हो जायगी । किंतु यह भी ठीक नहीं । क्योंकि विचारासहत्व क्या हैं यह भी 
विचार आवश्यक है | क्या विचारासहत्वका यह अमिप्राय है कि ध्यद्ञपि अत-असत्‌ 
आदि पक्षोंमें अन्यतमस्वरूप बसतु धर्म है तथापि वह विचारासह अथवा विचारा 
सहत्वरुपसे निसतत्त्व शूब्यरूप है! पहला पक्ष ठीक नहीं है। क्योंकि सत्‌-असत्‌ 
आदिरूप तत्व शून्यवादीको मान्य ही नहीं है। फिर जो वस्तु परमार्थतः सत्‌-असत्‌ 
आदि पक्षोमें ही किसी पश्षकी है तो वह सत-असत्‌ आदि किसी पक्षमें ही निर्दिष्ट 
होगी; तब वह विचारासह केसे ? जो सत्‌ या असत्‌ है बह प्रमाणगोचर होनेसे 
विचारासह तो है ही ! यदि वह विचारसहन नहीं कर सकती तो सत्‌-असत्‌ आदि 
पक्षोंमें किसी पक्षकी नहीं हो सकती | यदि किसी पक्षकी है तो विचारासह केसे ! 
यदि यह कहा जाय कि निस्तत्त ही विचारासहत्व हैं तो यह भी ठीक नहीं | क्योंकि 
बिना किसी तत्वका व्यवस्थापन किये किसी वस्तुको निरतत््व नहीं कह जा सकता 
है। जैसे शुक्तितत्तके व्यवश्थापनसे दी रजतकी निरतत््वता कही जाती है वेसे किसी 
ब्रह्म आदि तत्वकी व्यवस्थापनाद्वारा ही प्रपश्यकी निस्तत्वता कही जा सकती 
है अन्यथा नहीं | 


यदि कहा जाय कि निसत्त्वता ही भावोंका तच्च है तो यह भी ठीक नहीं। 
गब तो तत्त्वाभाव ही निस्तत््वता हुईं और झून्यवादीके अनुसार तत्वाभाव भी तो 
विचारासह ही होगा ? साथ ही आरोपित पदार्थका ही निषेध होता है और आरोपका 
अधिष्ठान ही तत्त हुआ कंरता है; यह शुक्ति रजतादियें दृष्ट है। जब कोई तत्व है 
ही नहीं; तब किसमें किसका आरोप होगा ? इस तरह निष्यपञ्मपरमाथ सद़्ह्म दी 
अनिवाय्‌ प्रपञ्मरूपमें आरोपित होता है; यही मानना उचित है। बाधक प्रमाणद्वारा 


तत्व व्यवस्थापन करके प्रमाणोंका अताच्विकत्वरूप व्यावहारिक प्रामाण्य व्यवस्था- 
पित हो सकता है | 


अतएव भगवान्‌ भाष्यकारका कहना है कि वैनाशिकमत उपपत्तिकी दृष्टिसे 
जितना देखा जाता है उतना ही बादके कृपकी तरह ढहता चढछा जाता है। 
बराह्मार्थवाद, विशानवाद; झृत्यवाद आदि परस्पर विरुद्ध वादोंका उपदेश करते हुए 
बुद्धने असम्बद्ध प्रछापिता ही ख्यापित की है। अथवा प्रजामें व्यामोह फैलानेके इृष्िसे 
ही बुद्धने इस प्रकारका तल्वोपदेश किया है। ऐसा ही पुराणोमें प्रसिद्ध है । 


इसी तरह नेरात्मवाद स्वीकार करना साथ ही समस्त वासनाओंके आधार- 
भूत आलयविशनकोा अक्षर आत्मा मानना भी परस्पर विरुद्ध है | 
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जैनियोंके मतानुसार संसारी ओर मुक्त--ये दो प्रकारके जीव हैं । संसारी 

भी समनस्क और अमनस्क-मेदसे दो प्रकारके हैं | कोई छोग जीव, अजीब) 
आसव; बन्ध; संवरः निजर और मोक्षरूप तत्व मानते हैं | इस तरह पद्चास्तिकाय 
भी इन्हींका विस्तार है। उनमें ओर भी बहुत प्रकारके मेद हैं । वे लोग प्रत्यक्ष 
और अनुमान--यही दो प्रमाण मानते हैं | सर्वत्र स्थादस्ति, स्थान्नास्ति, स्थादस्ति 
चसारित च; स्थादवक्तव्य:, स्यादस्ति चावक्तव्य: स्थान्नास्ति; चावक्तव्य;: स्थादस्ति च 
नास्ति चावक्तव्यः? (स्बदर्शनसं ० भहित-दर्शन ४ ७) इस सप्तभज्लि न्यायको मानते हैं | इसी 
प्रकार नित्यत्वादिमें भी इसी न्यायको प्रयुक्त करते हैं। वे शरीरपरिमाण ही आत्मा 
मानते हैं | कर्माष्क जीवको बद्ध करता है। समस्त क्लेश ओर तद्विषयिणी 

वासनाएँ जिसकी विंगलित हो चुकी हैं; जिसका शान आवरणरहित होगया है 
और जिसे एकतामन सुख प्राप्त हो गया है; ऐसे आत्माके ऊपरके देशमें अवस्थानको 
कोई मोक्ष कहते हैं। किन्होंके मतानुसार जीव गमनशील है और 
धर्माधमोस्तिकायसे वह बद्ध है। उससे छूटनेपर उसका ऊपर जाना ही मोक्ष है | 


'क्ित्यंड्रादिकतृत्वेन एक ईश्वर सिद्ध नहीं होता? ऐसा किन्हींका कथन हैः 
क्योंकि प्रपश्चमें कार्यत्व सिद्ध नहीं है | यदि सावयवत्वेन कार्यत्वकी सिद्धि कही 
जाय) तो विकव्पासह होनेसे वैसा नहीं कह्दा जा सकता | जैसे कि वह सावयवत्य 
क्‍या है; अवयव-संयोगित्व/ अवयवसमवायित्व, अवयवजन्यत्व, समवेतद्र॒व्यत्व या 
सावयवबुद्धिविषयत्व ? आकाशमें अनैकान्तिक होनेके कारण अवयवर्संयोगित्व 
नहीं कहा जा सकता । सामान्य ( जाति ) आदिमें अनेकान्तिक होनेसे अवयव- 
समवायित्व भी नहीं कहा जा सकता | साध्यसम होनेसे अवयवजन्यत्व भी साव- 
यवत्व नहीं हो सकता । विकल्पासह होनेसे समवेतद्॒व्यत्वरूप चतुर्थ पक्ष भी 
ठीक नहीं। जैसे कि समवायसम्बन्धमात्रवत्‌ द्रव्यत्थ समवेतद्व्यस्थ है अथवा 
अन्यन्न समवेत द्वव्यत्थय ? आकाशादिमें व्यमिचांर होनेसे प्रथम पक्ष नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि आकाशमें गुणादिसमवायत्व ओर द्रव्यत्व दोनों सम्भव हैं। 
साध्यसे अविशिष्ट होनेके कारण दूसरा पक्ष मी ठीक नहीं है। संघीभूत तन्तु ही 
पट है; अतः तन्तुओंमें पटसे अन्यत्व सिद्ध नहीं है; साथ ही समबाय भी असिद्ध 
है। आत्मा आदिमें अनैकान्तिक द्वनेके कारण सावययबुद्धिविष्यत्वरूप पाँचबों 
पक्ष भी आह्य नहीं हो सकता। क्योंकि सावयवत्वबुद्धिके विषय हानेपर भी आत्मार्मे 
कार्यत्व नहीं है । 


फिर, एक कर्ताकी सिद्धि की जा रही है या अनेक कर्ताओंकी ! 
थदि एककी; तो प्रासादादिमें व्यभिचार आता है क्योंकि प्रासादादिका निर्माण 
एक कर्ताद्वारा निष्पन्न नहीं होता | अनेक कर्ता भी नहीं कहे जा सकते; क्योंकि 
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बहुतोंमें कर्तृत्व माननेपर परस्पर मतमेदकी सम्भावना अनिवाय होनेसे 
सामझस्य नहीं बन सकता। सभीका सामथ्य यदि समान सानें; तो एकसे ही 
कार्यसिद्धि भी हो जायगी; फिर अन्योंका वेयथ्यं सुतरां सिद्ध कै अतः अनेक कर्ता 
माननेसे भी छाम क्या ! तथाच आगम-स्वशपरम्परा अनादि होनेके कारण 
सम्यस्दशन) सम्यग्शान और सम्यकचरित्रसे आवरणक्षय होनेसे स्वशता होती है। 


यह सब कथन आपातरमणीय है। सत््व और असच्तके परस्परविरुद्ध होने- 
से उनका समुच्चय न हो सकनेके कारण विकल्प होता कै किंतु बस्तुमें विकल्प 
सम्भव नहीं है | समस्त वस्तुओंमें निरछुश अनेकान्तत्वकी प्रतिश करनेवालेके 
मतमें निद्धारण भी एक वस्तु ही तो मानना पड़ेगा । स्थादस्ति और स्थान्नास्ति 
इन विकव्योंका उपनियात होनेसे अनि र्धारणात्मकता ही होगी । जीवकों शरीर- 
परिमाण माननेपर उसे परिच्छिन्न मानना पड़ेगा; अतः आत्माकी अनित्यता भी 
स्वीकृत करनी पड़ेगी । शरीरोंका परिमाण भी अनवखित होनेसे एक मनुष्यजीव 
मनुध्यगरिमाणका होकर फिर कर्मवशात्‌ जब उसे हाथीका जम्म प्राप्त होगा; तब 
वह समूचे हाथीके शरीरमें व्याप्त नहों सकेगा | यदिं उसे चींटीका शरीर प्राप्त 
हुआ; तो वह उस चीटीके शरीरमें सम्पू्णतया समाविष्ट न हो सकेगा | एक 
जन्ममें भी कौमार, योवनः वृद्धावश्याअओमें भी उक्त दोष अनिवाय होंगे. । जीवकों 
वे अनन्त अवयवयुक्त भी मानते हैं। ऐसी दशामें छोटा शरीर प्रात होनेपर उन 
अवयवॉंका संकुचित होना ओर बड़ा देह मिलनेपर विकसित होना भी मानना 
पढ़ेगा | यह भी विचार करनेपर सज्गत प्रतीत नहीं होता | अनन्त अवयबोकी 
समानदेशता प्रतिहत शेगी या नहीं ! यदि प्रतिहत होगी, तो -बे अनन्त अवयव 
परिच्छिन्नमें समाविष्ट न हो सकेंगे | यदि न होगी तो सबको एक देशमें ही 
अवसित मानना पड़ेगा | ऐसी दशामें उनमें स्थूछताका अभाव होनेसे जीव 
अणुगरिमाणपरिमित हो जायगा | शरीरमात्रमें परिच्छिन्‍्नकी अनन्तता भी नहीं 
बन सकती | अवयरवोंके आगम-अपगमसे उनकी छोटे-बड़े शरीरकी परिमाणताकी 
कबव्यना भी असड्गत है; क्योंकि अवयवोंके डपचय अपचयवाला' होनेपर उसे 
विकाखान्‌ मानना पढ़ेगा। अवयबोंमें भी प्रत्येक चेतविता है या उनका 
समुदाय ? इसपर लोकायतिकमतके निराकरणप्रसड्जमें कही हुई आपत्तियाँ अनिवाये 
हैं | बन्ध-मोक्षव्यवस्था भी उनसे सम्मत प्रत्यक्ष-अनुमानसे अवगत नहीं हो 
सकती | 


पैशेषिक तथा नेयायिक परमेश्वरकी भी सिद्धि करते ही हैं। प्रपञ्चके 
सांबयव दोनेसे उसकी कार्यता सिद्ध करके उस प्रपश्चके कर्ता ईश्वरको सिद्ध करते 
हैं। धपू्ेक्त विकव्पासह होनेके कारण सावयवत्व असिद्ध है? यह नहीं कहा जा सकता; 
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क्योंकि 'समवेतद्गब्यत्व सावयवत्व है? ऐसा लक्षण करनेपर उक्त दोप प्रसक्त नहीं 
होते | आकाशके निरवयव होनेसे उसमें व्यभिचार सम्भत्र नहीं दे | अवान्तर 
महत्वरूप हेतुसे भी कार्यवका अनुमान सुकर हैं | शरीरसे जन्य न होनेसे 
आकाशकी तरह क्षित्यड्रादि अकतृक हैं->ऐसा सद्रतिपक्ष अनुमान नहीं हो सकता; 
क्योंकि शरीर विशेषण व्यर्थ है | केवल अजम्वत्वकी भी हेतुता नहीं कही जा 
सकती) क्योंकि वह असिद्ध है। यदि कहा जाय कि दारीराजन्यत्व रहनेपर भी 
कर्तजन्यता न रहे; तो क्‍या हानि है; तो इसका कोई उत्तर नहीं हो सकता । 
सोपाधिकत्वकी शट्ढा भी नहीं की जा सकती; क्योंकि यदि अकर्तंक होगा, तो 
कार्य भी न होगा; ऐसा अनुकूल तक हो सकता है। यदि इतरकारकोंसे अप्रयोज्य 
होते हुए सकल कारकोंका जो प्रयोक्ता हैं; वह कर्ता होता हैं अथवा ज्ञान- 
चिकीर्षा प्रथत्नोंका जो आधार है; वह कर्ता है--ऐसा कतृलक्षण कहा जाय; तो 
कर्ताकी व्यावृत्ति होनेपर तदुपहित समस्त कारकोंकी व्याइत्ति होनेसे कारणके 
बिना कार्योत्पत्तिका प्रसद्गध उपस्थित होगा | 


यदि ईश्वर कर्ता हो) तो वह शरीरी होगा; ऐसा प्रतिकूल तक॑ भी नहीं 
कहा जा सकता) क्‍योंकि सिद्धि-असिद्धि दोनों अवखाओंमें 'व्याघात होगा। यदि 
इै्वर असिद्ध होगा; तो आश्रयासिद्धि होगी और यदि आगमसिद्ध होगा तो 
उसीसे उसकी कतृत्वसिद्धि भी हो जायगी | अवाप्तसमस्तकाम उस परमेश्वरकी 
करुणावश्ञात्‌ विश्वसृष्टिमें प्रवृति माननेमें कोई आपत्ति नहीं हो सकती । बसी 
ददामें 'सुखमय ही सुष्टिकी प्रसक्ति होगी! यह भो नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 
सुज्यप्राणिकृत सुकृत-दुष्कृतके परिषाकविशेषसे सूश्टिवेषम्य उपपन्न ६ । कार्य झोते 
हुए. विलक्षण होनेके कारण श्या, प्रासाद आदिके समान भूत। भौतिक पदार्थ 
खोपादानगोचर अपरोक्षशानवानसे जन्य हैं; इस अनुमानसे तथा प्रपश्चके निमि- 
तोपादन होनेके कारण प्रपश्माधारतव, शाहकत्व, प्रकाशकत्व आदिसे परमेश्वर 
सिद्ध होता है | 


वशेषिक छाग द्रव्य, शुण) कमे साधान्य। विशेष समवाय और अभाव- 
ये सात पदार्थ मानते हैं | नेयायिक छोग प्रमाण) प्रमेब- संशय; प्रयोजन; दृशन्तः 
सिद्धान्त, अवयव, तके; निर्णय, वाद) जल्प; वितण्डा) हेत्थाभास, छल; जाति ओर 
निग्रहस्थान--ये सोलह पदार्थ मानते हैं | वे आत्माकों शानादिगुणबान, नित्य और 
व्यापक मानते हैं | जीवात्मा और परमात्मा भेदसे आत्मा दो प्रकारका मानते हैं | 
जीवात्माओंको अनन्त और परमात्माको एक मानते हैं | नित्यजश्ञानादिगुणवान्‌ 
परमेश्वर सर्वेश) सर्वशक्तिमान, है यह तक तथा आगमसे सिद्ध होता ४५ यह बतलाया 
जा चुका है| इनके सतानुसार अन्धकार तेजोउभावरूए है| दुःख; जन्म, प्रवृत्ति) 
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पर और मिध्याज्ञानमं उत्तर-उत्तरका तत््वज्ञानले नाश द्वोनेपर पूर्व-पूर्वंका नाश 
होनेसे अपवर्ग होता है | 


प्रभाणऊे विषयर्मे--चावांक छोग जेपे इन्द्रियजन्य ही ज्ञानक्ो प्रमाण मानते 
हैं, वेंसे ही उनके मनसे श्रोत्रेन्द्रिय शब्दका ही बोधन करता है; शब्दार्थकों मी नहीं। 
शब्दार्थ सत्य है या असत्य--इसका निर्णय नहीं किया जा सकता ) अनुमान व्याप्ति- 
शानसापेक्ष होता है और व्याप्ति “जहाँ-जहाँ धूम है; वहाँ-वहाँ अग्नि होता है! इस 
प्रकार समस्त जगत्‌में अतीत, अनागत धृम-अग्नियोंकी उपस्थापित करती है | 
कादाचिक्त द्रष्टाको प्रत्यक्षद्वारा समस्त धूम एवं अग्नियोंका ज्ञान सम्भव नहीं है । 
अनुमानसे भी इनका ज्ञान सम्मव नहीं, क्योंकि अनुमान व्याप्तिशानसापेक्ष हुआ 
करता है। बारंबार सहचारदर्शनसे भी व्यासिशान नहीं हो सकता; क्योंकि 
“अग्निकि अभावमें भी कदाचित्‌ धूम हो सकता है? ऐसी व्यभिचार शड्ढाका 
समस्त धूम तथा अग्नियोंका ज्ञान हुए, बिना निराकरण नहीं हो सकता । बोद्। 
जैन) वेशेषिक अनुमानकों भी मानते हैं। उनका आशय यह है कि अन्वय- 
व्यृतिरिकद्वारा धूम तथा अग्निके कार्य-कारणमावका निश्चय होनेपर व्यभिचार- 
शड़ाको निवृत्ति हो जानेसे व्याप्तिज्ञान हो जायगा | 


उनके मतमें यद्यपि शब्द समादरणीय है तथापि प्रत्यक्ष, अनुमानसे सिद्ध 
पदार्थका बोबक होनेसे उसका प्रामाण्य माना जाता है; उसका स्वतस्त्र प्रामाण्य 
नहीं माना जाता । वेशेषिकके मतानुसार भी शब्द सर्वत्र प्रमाण नहीं है। क्योंकि 
उम्मत्तप्रत्पितादिमें उसका अप्रामाण्य स्पष्ट है । वैरेषिक प्रमाणभूत ईश्वर या 
अन्य आप्तपुरुषद्वारा उच्चरित शब्दकों ही प्रमाण मानते हैं। तथा च वक्ताके 
प्रामाण्यसे शब्दके प्रामाण्यका अनुमान होता है; अतः शब्दप्रामाण्य अनुमान- 
प्रामाण्यके अधीन होनेसे अनुमानसे प्रथक्‌ उसका प्रामाण्य नहीं है। अनुमान 
ओर शब्द--दोनों परोक्षसामान्यविषयक हैं; अतः उनकी प्रवृत्ति सम्बन्धग्रहाधीन 
है। साथ ही विशेष अनन्त होनेके कारण उनका सम्बन्ध दुखगम है | अतः 
धूमको देखकर जैसे अग्नका अनुमान किया जाता कै वैसे ही शब्द सुनकर 
उसका अर्थ अवगत होता है। यहाँ भी लिड्रकी ही तरह अन्वयव्यतिरेक होते हैं | 
जो शब्द जिस अर्थमें प्रयुक्त देखा जाता है; वह उस अर्थका वाचक होता है | 
धूमके वहिमत्वके समान शब्दका अर्थवत्त है, अतः शब्दको अनुमानके अन्तगंत ही 
मानना चाहिये.। यथेष्ट विनियोज्यता हस्तादि, संज्ञादि छिड्में भी दिखायी पड़ती है। 
इृशन्त-निरपेक्षता भी समभ्यर्त अनुमानमें स्पष्ट है । अनम्यसत्त होनेपर तो अनु 
मान और शब्द दोनोंमें सम्बन्धस्मृतिकी सापेक्षता द्वोती है ।. 
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कोई प्रत्यक्ष ओर शब्द--इन्हीं दोको प्रमाण मानते हैं । उनके मतर्भ 
अनुमान यद्यपि प्रमाण माना जाता है? तथापि वह यदि प्रमाण भूत शब्दसे 
प्रतिपादित अर्थका अवबोधक हो; तभी प्रमाण द्ोता है; अन्यथा नहीं । अन्य 
लोग प्रत्यक्ष अनुमान ओर शब्द--ये तीन प्रमाण मानते हैं | उनके मतमें न तो 
शब्द अनुमानकी अपेक्षा करता है ओर न अनुमान झब्दकी | वाक्यात्मक शब्द 
अनवगत सम्बन्धका ही बोधक होता है। नवीन विरचित श्छोकादिका श्रवण 
होनेपर अधिगत पद्‌ तथा उनके अथोंका वाक्यार्थ अवगत द्वोता देखा जाता है। 
तथा च्‌ सम्बन्धाधिगममूलक प्रब्ृत्तिवाले अनुमानसे शब्दका साम्य नहीं है । 
पदात्मक शब्द यद्यपि सम्बन्धाधिगमसापेक्ष होता है। तथापि सामग्रीमेर और 
विषय-मेदसे उसकी अनुमानसे भिन्नता है | पद ओर छिक्गषका विषय भी मिन्न 
है। पदार्थमात्र पदका अर्थ होता है और अनुमान “अश्निमान्‌ पर्वतः! इत्यादि 
रीतिसे वाक्यार्थविषयरु होता है| घरमंविशिष्ट धर्मी साध्य होता है; अतः पबतादि- 
विशेष्यक प्रतिपत्तिपूविंका पावकादिविशेषणावश्ति छिड्ढसे उत्पन्न होती हैं। जब 
कि पदसे विशेषणावगतिपूर्वक विशेष्यावगति होती है? इस तरह दोनोंका विषय- 
मेद स्पष्ट है | कहा गया था कि 'अनुमानमें जेसे घर्मविशिष्ट धर्मी साध्य है; वेसे 
ही अथविशिष्ट शब्द साध्य हो? तो यह ठीक नहीं; क्योंकि हेतु होनेके कारण 
शब्दकी देतुता अनुपपन्न है | साथ ही अर्थधर्म होनेसे यदि शाब्दकों पश्षथमंता 
हो; तो अनवगत धूमाम्निसम्बन्ध भी जैसे अथंधमंताकों ग्रहण करता ही है बसे 
ही अनवगत शब्दार्थ सम्बन्धोो भी शब्दकी अर्थधर्मताका अहृण करना चाहिये; 
परंतु ग्रहण नहीं करता; अतः शब्दकी पक्षधर्मता नहीं कही जा सकती । शब्द 
ओर अर्थका देश तथा कालसे सामानाधिकरण्यका व्यमिचार भी हैं; अतः अन्वथ- 
व्यतिरिकका उपपादन दुष्कर है | 


नेयायिक लोग शब्दको खतन्त्र प्रमाण मानते हुए. ईश्वररचित्वेन वेदका 
प्रामाण्य अड्जीकार करते हैं। धर्म अथः काम और मोक्षकों पुरुषार्थ मानते हैं । 
शब्दप्रमाणके बिना मूक व्यक्तिसे वाग्मी पुरुषकी विशेषता मनिर्णीत नहीं की जा 
सकती । शब्दके बिना माता-पिताका शान मी होना कठिन है । प्रत्यक्ष या अनुमान- 
से न तो माता-पिताका निर्णय हो सकता है ओर न उनके धनका पुत्रकों अधिकार 
ही प्राप्त हो सकता है| एवं व शब्दप्रमाण माने बिना छोकव्यवहार समुच्छिन्न हो 
ज्ञायगा | इसीलिये कह्दा गया है--- 


भमतयो यन्न मच्छन्ति तश्न गच्छल्ति बानश:। 
हाज्राणियत्र गब्ठब्ति सत्र गसछज्िति ने भरा; ॥! 
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सांख्य, योगी ओर कुछ नेयायिक्र प्रत्यक्ष अनुमान तथा शब्द--ये तीन 

प्रमाण मानते हैं । नेबायिक इनके अतिरिक्त उपमान प्रमाण भी मानते 
हैं। अर्थ पत्तिक्रो मिलाकर पॉँच प्रमाण प्राभाकर मानते हैं. | अनुपलब्धिस॒हित छ: 
प्रमाण भाषञ्टें एवं अद्वेतियोंकों सम्मत हैं | सम्भव और ऐतिज्य मिलाकर आठ 
प्रमाण पौराणिक मानते हैं। इनमें वैशेषिक लोग शब्दप्रमाणसे साथित अर्थक्रो तो 
सत्य ही मानते हैं; पर उसे शब्दमूलक नहीं अपितु अनुमानमूलक ही बताते हैं । 
मीमांसक छोग जेसे अर्थापत्तिसे साधित अर्थक्रों अनुमानसे साधित करके उससें 
अन्तर्भूत करते हैं, वेसे ही नैयायिक छोग भी मानते हैं उनका कथन है कि 
परमेश्वरनिर्मित होनेके कारण बेद अपोरुषेय हैं और आधोक्त हेनेसे उनका प्रामाष्य 
है । पौरुषेयलवादियोंका कहना है कि पता ह वा एतस्थ महतो भूतस् निःश्र- 
सितमेतचदग्बेदों यजु्वेंद:? इस श्रुतिसे ही वेदकी उत्पत्ति परमेश्वरसे निःश्वाखवत्‌ 
 बतलायी गयी है | जिस प्रकार बिना आयासके निःश्वास उत्पन्न होता है) वैसे ही 

आयास एवं बुद्धिसे निरेक्ष ही वेदोंकी उपत्ति उक्त श्रुतिमें बतलायी गयी है | 
वेद यद्यपि स्थूल-सूक्ष्; संनिक्ृष्ट-विप्रकृष्ट, मूते-अमूर्त। चेतन-अचेतन--सर्वविध 
अर्थोंका अवभासक है, तथापि अचिन्त्यशक्तिसम्पन्न होनेसे परमेश्वरका अनायास 
वेदकर्तृत्व तो सम्भव है, किंतु बुद्धिनिरपेक्षता उपपन्‍्न नहीं हो सकती । कुछ छोग 
बुद्धिनिरपेक्षताकी उपपत्तिके लिये कहते हैं कि वेद परमेश्वरसे केवल प्रकाशित हुए 
हैं | कोई निःश्वसितन्यायका अनायासमात्रमें तात्यय॑ मानते हैं । “्वुद्धिसापेक्ष वाक्य- 
रचनामें लेशमात्र भी आयास नहीं है?” यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि निःश्वासमें 
भी प्रयलललेशकी आवश्यकता तो रहती ही है | 


अपोरुषेयत्ववादियोंका इसपर यह कथन है कि सुप्तः प्रमत। अनवहित 
एवं अन्यमनस्क व्यक्तियोंका भी निःश्वास देखा जाता है; अतः निःश्वासको अवश्य 
ही बुद्धिप्रथलसे निरपेक्ष मानना चाहिये। एवं च सहज होनेसे निःश्वास जेसे 
अक्नत्रिम होता है, बेसे ही निःश्वासबत्‌ आविभूत वेदोंकी भी सहज होनेके कारण 
अकृत्रिमता माननी चाहिये और उस दक्चामें अपौस्षेय होनेके कारण पुरुषाश्रित 
भ्रम) प्रमाद; विप्रल्िप्सा, करणापाठ्वादि दृषणोंसे असंस्पृष्ट होनेके कारण समस्त- 
पुंदोषशड्लाकलड्डके अपास्त होनेसे .वेदका खतःप्रामाण्य है । यहाँ अनुमानका 
खरूप इस प्रकार समझना चाहिये--सम्प्रदायाविच्छेद होते हुए. कर्ता अस्यमाण 
होनेसे आत्माके तमान वेद अपोस्षेय हैं | व्यतिरिकर्में--जो सम्प्रदायाविच्छेदे सति 
अस्मर्यभाणकर्तंक नहीं होता, वह अपोरुषेय भी नहीं होता) जेसे 'महामारत? 
यह अनुमान है । 


पौरुणेयवादियोंका कथन है कि प्रल्यमें सम्प्रदायका विच्छेद हो जाता है 
6_ 6 
अतः लक्षणमें विशेषण असिद्ध है । साथ ही अस्मयमाणकर्तृत्वका अथ क्‍या 
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अप्रमीयमाणकर्तृंकलल समझा जाय या स्मरणागोचरकर्तत्व ? अप्रमीयमाणकतृकत्व 
नहीं कहा जा सकता; क्योंकि परमेश्वररूप कर्ता प्रमीयमाण है 'तस्मायज्ञात्‌ स्वहुत 
ऋच!सामानि जन्लिरे । उन्दासि जन्निरे तस्मायजुस्तस्मादजायत ॥! ( शु०यजु ०३ १७) 
यह श्रुति परमेश्वरसे वेशेंकी उत्पत्ति स्पष्ट बतला रही है | विकल्पासह होनेसे स्मरणा- 
गोचरकतृकत्व भी नहीं कह्द जा सकता । जैसा कि प्रइन उठता है कि क्‍या 
एकसे स्मरण बा सबसे ! निश्चितपुरुषकर्तंकर्में भी कर्ताका स्मरण न होनेमात्रसे 
किसी वस्तुकी अपोम्षेयत्वप्रसक्ति होगी, अतः प्रंथम पक्ष सन्गत्त नहीं । सबसे 
अस्मरणको बिना स्वश्के अन्य कोई जान नहीं सकता; अतः दूसरा पक्ष भी 
उपपन्न नहीं है। साथ ही--वाक्य होनेके कारण (रघुवंश? वाक्यकी तरह वेदवाक्य 
पौरुष हैं और प्रमाणभूत होते हुए वाक्यखवरूप होनेके कारण मन्वादिवाक्यके 
समान वेदवाक्य आप्तप्रणीत हैं; इत्यादि अनुमानोंसे वेदोंके कतोका निश्चय भी 
प्रमाणित हो रहा है । 


यह नहीं कहा जा सकता कि *वेदस्याध्ययनं स्व गुवंध्ययनपूवकस । 
वेदाध्ययनसामान्यादधुनाध्ययनं यथा ॥? ( सर्वदर्शनसंगह, जेमिनीय दर्शन १९ ) 
इससे उक्त अनुमान सत्प्रतिपक्षित है; क्योंकि 'भारताध्ययनं सर्व गु्वेध्ययनपूर्वकम, | 
भारताध्यथनत्वेन साम्प्रताध्ययर् यथा ॥! ( स्वेदर्शन सं० १३९ । १९ ) इस प्रकार 
दोनों ओर समान योग-क्षेम है। “को ह्ान्यः पुडरीकाक्षान्मद्ाभारद्रक्नद्‌ भवेत्‌' 
( सर्व० जैमि० २० ) इस बचनसे भारतका तो व्यासकर्तृकत्व समर्थित हो रहा है; 
यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि ऋष: सामानि जज्षिरे! (शु०्य० ३१। ७) 
इत्पादिसे वेदकी भी परमेश्वरकर्तृकता शत है। सासान्यत्रच्वे सति बाह्नेख्रियग्राह्म हेनेसे 
प्रटादिकी तरह शब्द भी अनित्य है। वही यह गकार है? इस्त प्रत्यभिज्ञाबल्से शब्दकी 
नित्यता नहीं कद्दी जा सकते; क्योंकि “वद्दी ये केश हैं? इत्यादिके समान वह प्रत्यभिज्ञा 
नित्यतानिबन्धन नहीं; किंतु साहश्यनिवन्‍्धन है । अशरीरी होते हुए! भी परमेश्वरकी 
भक्तानुग्रहयर्थ लीलाविग्रह-घारणकी उपपत्तिसे कण्ठतास्वादिसापेक्ष वर्णोच्चारण भी 
सम्भव है, अतः वेदोंकों पोरुषेय माननेमें कोई भी अनुपपत्ति नहीं है | किंतु तालय॑ 
न समझ सकनेके कारण उक्त सब बातें कही जाती हैं, अतः वे सब अविचारित- 
रमणीय हैं । 


उक्त पौरुषेयत्व क्या है! क्या पुरुषोचरितत्वमात्र अथवा प्रमाणान्तरधे 
अथकी जानकर विरचितत्व ! पुरुषोच्रितत्वमात्र द्वी यदि पौरुषेयत्व हैः तो इसमें 
इष्टपत्ति है | नित्य एवं व्यापक वर्णोंकी देश-काल-ीर्वापय॑रूप आनुपूर्ती असम्भव 
होनेसे वर्णव्यक्तियोंकी ही कालपीवापर्यलक्षण आनुपूर्बी कहनी चाहिये । वर्णव्यक्तियाँ 
कण्ठ-ताल्वादि अमिधातजन्य ध्वन्यमिव्यक्तिवाली हैं| तथा च नियत वर्णोकी नियत 
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आनुपूर्वीरूप बेदका पुरुषोश्चरितत्व सुतरां इष्ट ही है | प्रतिदिन अच्येताओंदार 
उच्चायमाण बेदका पुरुषोच्चरितत्वमात्ररूप पौरुषेयत्व तो सिद्ध ही है, अतः उसकी 
सिद्धिका आयास व्यथ है | यदि प्रमाणान्तरेण अर्थश्ञानपूर्थकष रचितत्वरुप पौरुषे- 
यत्व कह, तो विकृल्पासह होनेसे वह ठीक नहीं। क्योंकि उसकी सिद्धि अनुमानसे 
की जायगी या आगमसे ! आगमबलसे नहीं कहा जा सकता; क्योंकि प्रमाणान्तरसे 
जिसका अर्थ अनुपलूब्ध है, ऐसे कविकल्यित वाक्यमें वाक्यत्वरूप हेतु व्यभिचरित 
हो जायगा | यदि 'प्रमाणत्वरे सतिः इस पदक निवेश करके अध्रमाण कविकल्पित 
वाक्यमें हेत॒व्यभिचारका वरण किया जाय, तो भी प्रमाणान्तरके अविषयीभूत 
अथवाले वेदवाक्यमें प्रमाणान्तरेण अर्थका उपरूम्भ करके विरचितत्वकी सिद्धि 
करना कोरे मुंहमें जिहा नहीं है! इस कथनके समान व्याहत है | प्रमाणान्तरसे 
उपलब्ध अरथवाल्ता होनेपर तो अनुवादक हो जायगा, जिससे अनधिगतका बोधक 
न होनेसे वेदका अप्रामाण्य ही सिद्ध होगा | चक्षुरादि इन्द्रियोंसे अनुपलब्ध शब्द- 
की अवगतिके लिये ही ओोत्रप्रमाणकी जेंते सार्थकता है, वैसे ही प्रत्यक्ष, अनुमान- 
से अनधिगत धर्म आदिके अधिगमक होनेसे ही आगमप्रमाणकी सा्थकता है, 
अन्यथा व्यर्थ ही है--'प्रत्यक्षेणाजुमित्या वो यस्तूपायों न बुद्धयते | एन विदन्ति 
वेदेन तस्माद्वेदस्य वेदता ॥? से यह स्पष्ट है। 


लीलाविग्रहधारी परमेश्वरकी भी चक्षुरादि झद्रयों अतीद्धिय देश, काछ; 
खमभाव, विप्रकृष्ट-अर्थका ग्रहण नहीं कर सकतीं। क्योंकि दृष्ठानुसार ही कव्पनाका 
आश्रयण किया जा सकता है; जेसा कि कहा गया है - ध्यन्नाप्यतिशयों दृष्ट:स खा्थो- 
नतिलड्डनात्‌ । दूरसूक्ष्मा दिदष्टो स्थान्न रूपे भ्रोन्रवृत्तिता॥? ( सर्वदशनसं ० १२ ।२३) 
सर्वज्षकों भी घ्राणशक्तिसे ही गन्धग्रहणका जेसे नियम है, वेसे ही वेदशक्तिसे ही वेदार्थ- 
ग्रहणका नियम होनेपर स्ेशत्वकी हानि नहीं होती | इसलिये दुसरा पक्ष भी सज्भत नहीं 
है। काठक) काला५) तैत्तिरीय इत्यादि समाख्याएं अध्ययनसम्प्रदायप्रवतकविषयक 
हैं। प्तेन प्रोक्तम? में प्रोक्तर” का “इतम” यह अर्थ नहीं होता, क्योंकि वह तो 
'कते ग्रन्ये! से ही गतार्थ है? किंतु खयं या अन्यद्वारा कृत अध्यापन या अशथॉस्वा- 
ख्यानसे प्रकाशित करना ही 'प्रोक्त का अर्थ है। निःश्वासवत्‌ वेदाबिभावका 
श्रवण परमेशितृकारणकत्वका ही बोधन करता है; प्रमाणान्तरसे अथोपलम्मनका भी 
बोधन नहीं करता | 


जिनका यह कहना हे कि प्रत्यक्षद्वारा अथंकों उपलब्ध करके अखिल वेद- 
का ईश्वरने निर्माण किया है। उन्हें भी कहना पड़ेगा कि ईश्वक्कों सभी पदार्थ 
प्रत्यक्ष हैं; प्रत्यक्षगम्य ही नहीं, अपितु अनुमानगम्य भी | तथा च छाघवात्‌ यही 
सिद्ध होगा कि अनुमानसिद्ध अर्थमूलक वेद्रचना है. । अपि च ईंशवरनिर्मित होनेसे 


५७ 
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वेदके प्रामाण्यकी सिद्धि और उसके सिद्ध हो जानेपर वेद्प्रतिपाद्यल्वेन ईश्वरसिद्धि 
माननेपर अन्योन्याअ्रयदोष अनिवार्य है | 


'क्षिव्यछुरादिक॑ सकतेक॑ कार्यत्वात्‌ घटादिवत्‌”ः इस अनुमानसे यदि 
ईश्वरमिद्धि इष्ट हो; तो भी धूमसे जिस प्रकार वहिसामान्यका अनुमान होता हैः 
बैसे कार्यत्वहेतुसे ईश्वरसामान्यकी ही सिद्धि होगी; ईश्वर्रवशेषकी नहीं । वेदकर्तों 
तो ईश्वरविशेष है; अतः अनुमानसे उसकी सिद्धि किस तरह होगी ! जिन-जिन 
युक्तियोंसे नेयायिक्र लोग वेद्रचयिताका ईश्वरत्व सिद्ध करना चाहेंगे; उन्हीं-उन्हीं 
युक्तियोंसे बाइबिक, कुरान आदि प्न्थोंके निर्माताका भी परमेश्वरत्व--उन-उन 
ग्रन्थोंके अनुयायी --सिद्ध कर सकते हैं | तथाच इतरग्रन्थ साधारण होनेसे वेदमें 
पुरुषाश्रित पुंदोषसंस्पशकी शह्झा प्राप्त होनेसे उसका प्रामाण्य सिद्ध न हो सकेगा; 
अतः पूर्वोक्त रीतिसे वेदका अपोरुषेयत्व ही मानना चाहिये | 


यदि कहा जाय कि वेदमें इन्द्र आदि व्यक्तियोंका श्रवण है; अतः उनकी 
उत्पत्तिके अनन्तर वेदका निर्माण होना युक्त है; तो यह ठीक नहीं; क्योंकि सृष्टि 
शब्दपू्वंक ही होती है; जैसा कि “वेदशब्देभ्य एवादो निर्मिमिते स ईश्वर? ( महा ०शां० 
२३ २२६) इत्यादि स्मृतियोंगे बतलाया गया है | “शब्द इति चेन्नात:प्रभवात्‌ प्रत्यक्षानु- 
मानाभ्यामः (वेदान्तद्शंन, १।३। २८)। इत्यादि न्यायमें मी यह सिद्ध किया गया है। 


वाक्यत्व हेतुसे महाभारतादिवत्‌ वेदके पौरुषेयव्वका जो अनुमान किया 
गया था वह भी ठीक नहीं क्योंकि सर्यमाणऊर्तृकत्वरूप उपाधि विद्यमान है। वेदमें 
वाक्यत्वरूप हेतुके रहनेपर भी स्मर्यमाणकर्तृकत्व नहीं है; अतः साधनाव्यापकता 
है। 'बाचा विरूपनित्यया?, ( तैत्ति० सं० २। ६। ११ ) “अनादिनिधना नित्या 
वागुल्सूष्टा स्वयम्भुवा?3 (मद्दा०शां० २३१९। २५) | “अतएव च नित्यत्वम्‌? ( वेदान्त- 
दश० १ । ३ । २९ ) इत्यादि भ्रुतिस्मृति-वचनोंसे वेदका नित्यत्व अवगत हो रहा 
है, अतः वेदकी स्मर्यमाणकर्तकता या प्रमीयमाणकतृकता नहीं कह्दी जा सकती। 
इसीलिये “न कदाचिदनीदर्श जगत्‌” इत्यादि जरन्मीमांसकमतानुसार “सम्प्रदाया- 
विच्छेदे सति! इस विशेषणकी असिद्धि भी नहीं कही जा सकती | ब्रह्ममीमांसक- 
मतानुसार भी नित्यसिद्ध वेदका सम्प्रदायप्रवतेकत्वेन निःश्वासवत्‌ परमेश्वरसे प्रादुर्भाव 
होनेपर भी थमाणान्तरेण अरथमुपलछभ्य विरचितत्व” न होनेसे पूवकल्पीय ही वेद- 
का आविर्भाव हुआ करता है | एतावता अद्वेतकी व्याह्मति नहीं कही जा सकती) 
क्योंकि जीवाँंकी तरह वेदका नित्यत्व आपेक्षिक अभिमत होनेसे अद्वेंतका बाघ 
नहीं होता । 
ब्रह्मातिरिक्त समस्त पदार्थोका अद्वेंतसिद्धान्तानुसार मिथ्यात्व मान्य है; अतः 
वेदमें मी मिथ्यात्व प्रसक्त हो गया यह नहीं कहा जा सकता; क्योंकि “अन्न वेदा अवेदा 
भवन्त्ि! (बृषदा ०डप०)। इत्यादि प्रमाणोंसि कारणमभावकी अवगति होनेपर प्रथक्‌ नाम- 
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रूपका बाघ इृष्ट ही है | अतएव वेदप्रामाण्य मानना ही आस्तिकता कहा गया है; - 
वेदकी सत्यता खीकार करना आख़तिकता नहीं बतलछाया गया । इसीलिये वर्णौत्मक 
वेदकी सत्यता माननेवाले भी चार्वाक आदिको नांस्तिक कहा गया है। पूर्वोक्त 
नित्यत्वबोधक वचनोंका विरोध होनेके कारण “ऋग्वेदो5पिरजायत? इत्यादिसे भी 
बेदकी उतत्ति बोघित नहीं होती, अपितु अधीत पूर्वकल्पीय एवं सुप्तप्रतिबुद्ध- 
न्यायसे संस्मृत वेदका सम्प्रदायप्रवर्तकत्व ही माना जाता है और उसीके अनुसार 
मन्त्रदश्तात्‌ ऋषित्व मी मान्य है ! 


प्रत्यक्ष तथा अनुमानसे उपपन्ना्थलात्‌ जो छोग वेदका प्रामाण्य अन्लीकार 
करते हैं, उनके मतमें प्रमाणान्तरसे गतार्थ हो जाने ओर अनुवादक हो जानेके 
कारण वेदकी अनावश्यकता और अप्रमाणता स्पष्ट है। जिन प्रमाणसे बेदार्थकी 
उपपन्नार्थता विज्ञात होती है; उन्हींसे वेदार्थका भी ज्ञान हो सकता है; अतः 
आगमरूप प्रमाणान्तर मानना व्यर्थ ही है । अभिप्राय यह कि प्रथमोच्ररितत्व या 
पूर्वानुपूर्वी निपेक्ष उच्चरितत्व पोर्बेपत्व॒ है । पुरुषोच्चरित होनेपर भी वेद प्रथमो- 
चरित या पूर्बानुपरर्वीनिरपेक्ष उच्चरित न दोनेसे पोरुषेय नहीं है। गुरूचारणानू- 
चारण वेदका होता है; अतः पूर्वानुपूर्वीनिरपेक्ष उच्चरित नहीं होते | एवं च प्रथमो- 
चरितत्व भी वेदौमें न होनेसे प्रमाणान्तरेण अर्थमुपल्भ्य विरचितत्व भी उनमें नहीं 
है, अतः उनका अपौर्पेयत्व सिद्ध है। “वाचा विरूपनित्यया? इत्यादि पूवोद्दत 
श्रुति-स्मृतिबचनेंसि विरोध होनेके कारण “तस्माचज्ञात्‌ स्वंहुत ऋचः सासानि 
जज्ञिरे! (शु०्यजु० ३।१७) | इत्यादि भ्रुतियोसे वेदोंकी पीरुषेयताका साधन नहीं किया जा 
सक्रता | “भ्य महतो भूतस्व॒ निःश्वसितम! (छां० उप०) इस तरह निःश्वासवत वेदोंका 
आविभाव श्रुत होनेसे उनकी बुद्धि प्रयत्ननिरपेक्षयया अक्त्रिमता भी कही जाती है | प्यो 
वे बह्मार्ण विदधाति पूर्व यो वे वेदांश्र प्रहिणोति तस्में! ( खेता० उडप० ६। १८ ) इस 
श्रुतिमें ब्रह्माका निर्माण बतलाया गया हैः पर वेदोंका तो ग्रेषणमात्र ही बतलाया गया है; 
निर्माण नहीं, क्योंकि (विद्धाति! और प्रहिणोति! का अर्थ वेसा ही है । बक्षाका 
विधाता भी वेदका विघाता नहीं है; अपितु ब्रह्माके हृदयमें वह केवल नित्यसिद्ध 
वेदोंकी प्रेरणा करता है। अतः वेदकी अपौरुषेयता सिद्ध है । 


मैंने कुछ नहीं जाना? ऐसा जागनेपर लोगोंको स्मरण होता है; अतः 
आत्माकी चिदात्मता और अनुभूतिके बिना स्मृति बन नहीं सकती, अतः आत्मा- 
की चिदात्मता मी ज्ञात होती है| इसलिये प्रकाशाप्रकाशात्मक खद्योत ( जुगनू ) 
के समान आत्मा चिज़डरूप है। नित्य, निरतिशय सुखकी अभिव्यक्ति मुक्ति है। 
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और भी अन्य नैयायिकादिसम्मत तथा ख़मतसे अविरुद्ध पदार्थ भाइलोगोंको 
खीकत ही हैं| प्रभाकर और मेयायिक द्ब्यरूप होनेके कारण आकाशवत्‌ आत्मा- 
को भी अचित्‌ एवं चेतन्यगुणवाला मानते हैं । चेतन्यकी ही तरह इच्छा, दोष) 
प्रयत्न) धर्म, अधर्म, सुख, दुःख और संस्कारको भी आत्माके गुण ही मानते 
हैं ।अध्षबशात्‌ आत्मा और मनका संयोग होनेपर डक्त गुण आत्मामें उसन्न 
होते और उनका वियोग होनेपर नष्ट हो जाते हैं। चेतन्ययुक्त होनेसे ही आत्माको 
चेतन भी कह दिया जाता है | वही कर्ता-मोक्ता है। कर्मवशात्‌ ही इस छोकके 
देहके समान लोकान्तरमें भी सुख-दुःखादि होते हैं। इसी प्रकार सर्वगत होनेपर 
भी आत्माके गमनागमनादिकी व्यत्रथा भी बन जाती है | सांख्योंका कहना है कि 
निरंशकी उभयरूपता नहीं बन सकती, अतः आत्मा चिद्ूप ही है। जाड्यांश 
प्रकृतिका है। चितके भोग तथा अपवर्गके छिये प्रकृतिकी ग्रन्ृत्ति होती है| मूल 
प्रकृति, सात प्रकृतिके विकार ( महत्‌) अहंकार और पश्चतन्मात्राएँ) और सोलद् 
बिकार मानते हैं | आत्माको कूट्थ) असद्भ) चेतनखरूप व्यापक और अनन्त 
मानते हैं | सत्व और पुरुषकी अन्यताख्यातिसे द्रश आत्माका खरूपमें अवस्थान 
मुक्ति है । बछड़ेकी विवृद्धिके लिये पयःप्रवत्ति। समान अचेतन भी प्रकृतिकी 
भेगापवर्गरुप पुरुषार्थके सम्पादना प्रवृत्ति होती है। 'क्छेश। कर्म, विषाक और 
आशयसे अररामृष्ट पुरुषहुप ईश्वस्से प्रेरित हुई प्रकृति प्रवच होती है? ऐसा 


पातझलों ( योगियों ) का मत है | 


(अनादिनिधन) शब्दरूप अक्षर ब्रह्म ही प्रपश्नख्पसे विवर्तित होता है?, ऐसा 
बैयाकरणोंका सिद्धान्त है। किन्हींके मतौनुसार द्वव्य, गुण, कम सामान्य; विशेष, 
विशिष्ट; अंशी; शक्ति; साहश्य और अमाब--ये दस पदार्थ हैं। इनमें परमात्मा; 
लक्ष्मी; जीव) अव्याकृताकाश) प्रकृति; ग़ुणत्रय, महत्तत्वः अहंतत्व; बुद्धि, मन। 
इन्द्रिय, मात्रा) भूत; ब्रह्माण्ड, अविद्या, अर्गव, अन्धकारः वासना; काछ और 
प्रतिबिम्बभेदसे बीस द्रव्य, रूप-रसादि अनेक गुण विहित-निषिद्ध-उदासीनमेदसे 
तीन प्रकारके कर्म आदि हैं| इस मतमें जीव-इश्वरका अत्यन्त भेद मान्य है | 
अमेदवादिनी श्रुतियोंको वें स्वथा औपचारिक मानते हैं । 


कुछ छोग प्रमाण और प्रमेयरूप दो ही तत्व मानते हैं । प्रत्यक्ष, अनुमान 
और आगमभेदसे वे तीन प्रमाण तथा द्रव्य, गुण और सामान्यमेदसे तीन प्रमेय 
मानते हैं । ईश्वर; जीव; नित्यविभूति; ज्ञान) प्रकृति और काछ-ये छः द्रव्य हैं | 
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सत्त, रज) तम; शब्द) स्पश) रूप) रस, गन्ध, संयोग ओर शक्ति--ये दस गुण 
हैं | द्रव्य ओर गुण उभयरूप सामान्य है | प्रकृतिका परिणाम प्रपश्न है। पर; 
व्यूह, विभव) अन्तर्यामी और अर्चावतारमेदसे परमेश्वरके पाँच प्रकार हैं | उसके 
परतन्त्र, बद्ध, मुक्त ओर नित्यमेदसे तीन प्रकारका जीव है | संसारी बढ्ध हैं। 
श्रीमन्नारायणक्ी उपासनासे बेकुण्ठलोकको प्राप्त जीव मुक्त हैं।कभी भी जिन्हें 
संसारका स्पश नहीं हुआ, ऐसे अनन्त, गरुड़ आदि नित्यसंशक हैं | शुद्ध और 
मिश्रमेदसे सत्त दो प्रकारका है । नित्यविभूतिमें शुद्ध ओर प्रकृप्तिमं मिश्र स्व है। 
*अन्तर्यामित्राह्मग? द्वारा चिदचिच्छरीरक परत्रह्म ही चिदचिद्विशिष्ट है; जो दूसरा 
है। आत्मा ज्ञानगुणक होते हुए शानस्वरूप है। परमेश्वर विभु है; परंतु चित्‌ कण- 
रूप जीव अणुपरिमाणपरिमित हैं | प्राकत और अप्राक्ृतभेदसे दो प्रकारका अचेतन 
काल है। चित्‌-अनिद्रपसे परमेश्वरका भेदव्यपदेश होनेके कारण भेद है और 
अमेदब्यपदेशके कारण अमेद भी है | इस तरह भेदामेदवादी सभी प्रकारके श्रुति- 
वचन खार्थमें अनुपचरितार्थक ही समझते हैं। इन्हींमें कोई सोपाधिक भेदाभेद- 
वादी हैं | कोई अचिन्त्यभेदामेदवादी हैं| कोई शुद्धाद्वेत ही तत्त्व बतलाते हैं। 
यहाँ शुद्धाद्वेत! का समास इस प्रकार है--'शुद्धं च तद्‌ अद्देतं झुद्धाइैतम! और 
'झुद्धयो: मायासम्बन्धरहितयों: अद्वेत॑ झुद्धाहेतम।? इयत्तासे अनवच्छिन्न ब्रह्म 
ही अनवगाह्य महामहिमशाली होने ओर सकल विरुद्ध घर्मोका आश्रय होनेके 
कारण कामघेनु, कव्यवृक्ष एवं चिन्तामणि आदिके समान खय॑ अविकृत रहकर 
ही अधटितघटनापटीयान स्वाभाविक स्वात्मयोगसे क्रीडार्थ पूर्णानन्दकों तिरोभूत 
करके जीवरूपको ग्रहण करता है; चिदानन्दांशोंको तिरोहित करके सर्वमवनसमर्थ 
सदंशाश्रित मायाशक्तिसे जगद्रूप धारण करता हैः आनन्दांशको किंचित्तिरोहित 
करके अक्षरत्रह्मरूप ग्रहण करता है और पूर्णानन्द्रांशका तिरोधान बिना किये ही 
पुरुषोत्तमरूपसे प्रादुर्भत होता है। इसी प्रकार कोई कार्य, कारण) योग) विधि 
और ढुःख--ये पाँच पदार्थ मानृते हैं | कोई पति) पद् और पाश--ये तीन पदार्थ 
ही मानते हैं । इनके मतानुसार शिव पति; जीव पश्चु और मल9 कर्म माया तथा 
रोधशक्ति पाश हैं। प्रत्यभिश्ञावादीके अनुसार जीव तथा परमात्माका ऐक्य है। 
जड़ पूववत्‌ हैः किंतु आत्मासे वह मिन्न भी है और अभिन्न भी और सब 


पूब॑बत्‌ है | 
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देह, इन्द्रिय, मन; बुद्धि आदिसे आत्मा प्रथक्‌ है; प्रायेण यह बात 
अधिक दार्शनिकोंको मान्य है | परंतु अहमर्थ ( मैं ) आत्मा है या नहीं; इस विषयमें 
प्रायः विप्रतिपत्ति है। अधिकाधिक दाशनिकोंका कहना है कि “अहमर्थ ( मैं ) ही 
आत्मा है; उसमें ही में कर्ता; मैं मोक्ता; मैं दुखी; में सुखी, मैं शोक-मोहसे व्याकुल, 
में शान्त मैं घीर; मैं मूढ़ इत्यादि रूपसे जिसका अनुभव होता है; वही आत्मा है | 
अहमर्थ ही अनन्त उपद्रबोसे उपद्रत बद्ध अशानी होता है | वह कर्म) घर्म 
उपासना) ज्ञान आदिद्वारा ज्ञानी होकर मुक्त होता है | जागरः स्वप्न सुधुप्ति- 
तीनों अवध्याओंसे बन्ध और मोक्षकाल्में एकरस अख्यी अहमर्थ ही आत्मा 
है | यदि अहं-अहं इत्याकारेण अनुभूयमान अहमर्थका मोक्षमें उच्छेद हो जाय 
तब तो कोई भी मोक्षके लिये प्रयथलशील न होगा) प्रत्युत मोक्षकी कथाइसे 
भागेगा |? परंतु अद्वेतवादी वेदान्तीका इसके विपरीत यह कहना है कि अहमर्थ 
मुख्य आत्मा नहीं है; किंतु चिज्जढकी ग्रन्थि ही में? या अहंरूपसे भासमान होती 
है | दूसरे शब्दोंमें कहा जाय तो अधिष्ठान; बुद्धि ओर चिदामास--ये ही तीनों 
मिलकर ओपाधिक जीव या ५मैं? आदि पदोसे व्यपदिष्ट होते हैं । बुद्धि-आत्मा) जड- 
चेतन) अनात्मा-आत्माका अन्योन्याध्यास ही भ्मैं? पदार्थ है। जेंसे किसी साधारण 
पुरुषकों शरीर; इन्द्रिय, बुद्धि आदिमें ही आत्मबुद्धि हो जाती है ओर वह 
देहादिके नाशमें ही आत्मनाश मानने लगता है, देसे ही अनात्मरूप अहृमभर्मे 
भी ग्रान्तिसि ही आत्मबुद्धि होती है | मैं जो कभी कर्ता; कमी भोक्ता। कभी 
सुखी, कभी दुखी, कभी शान्त, कभी घोर एवं कमी मूढ़ है; कमी हृष्ट पुष्ट 
प्रसन्‍न+ कभी शोक-मोह-परिप्छत होकर प्रतीत होता है; उसे एकरस शुद्ध स्व- 
प्रकाश आत्मा केंसे कह् जाय ? वस्तुतः इस अनेकरूप अहमर्थका जो एकरस- 
भासक अखण्ड मानरूप नित्य बोध है; वही आत्मा है। जेसे स्वर्गादि सुख-प्राप्तिके 
लिये देहद्वारा प्रयतशील ही अभिकुण्डमें देहकी आहुति कर सकता है वैसे 
ही अहमर्थद्वारा प्रथक्षशिल सोपाधिक आत्मा निरुपाधिक पदप्राप्तिके लिये 
सोपाधिक स्वरूपके उच्छेदमें प्रथल्शील होता है | 


इसके सिवा यदि अहमर्थ ही आत्म होता; तो उसका तीनों ही 
अवश्थाआओँमें प्रकाश होना उचित था; क्योंकि आत्मा स्वप्रकाश है | अहंकार; 
अहंबुद्धिका विषय है। आत्मा अहंबुद्धिका भी भासक साक्षीरूप है | कुछ छोगोंका 
कहना है कि “सुखमहम स्वाप्सम्‌, न.किंचिदहमवेदिषम्‌!---“सुख पूर्वक मैं सो रहा 
था; मैं कुछ भी नहीं जानता था; इस तरह सुषुसतिसे ( सोकर ) जागनेपर सोषुप्त सुखके 
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अशनकी स्मृति होती है; उसीके साथ अहमर्थ #ैं? की भी स्मृति होती है । स्मृति 
ब्रिना अनुभवके नहीं हो सकती, अतः 'मैं'का भो सुपृप्तिमं अनुभव होता ही है|! 
परंतु उनका यह कहना उचित नहीं जान पड़ता; क्योंकि अहमथे सदा ही इच्छादि 
गु्णोंसे विशिष्ट ही उपलब्ध होत। है | परंतु जब कि सुपुप्तिमं इच्छादिका उपलम्भ 
होता ही नहीं, तब केवल अहमर्थका उपम्म केसे माना जाय ? गुणरहित केबल 
गुणीका उपलम्भ असम्भव है | जैसे रुपादिरहित घटका-शान नहीं हो सकता; वेसे 
ही इच्छा-द्रेषादि गुणरहित अहमर्थका ज्ञान नहीं हो सकता | गुणीका ग्रहण गुण- 
ग्रहण बिना नहीं हो सकता । यदि कहा जाय कि एकत्व संख्यारुप शुणसे युक्त ही 
अहमर्थका सुषुस्तिमें अनु भव होता है तो यह भी ठीक नहीं; क्योंकि सुपुप्तिमें विशिष्ट 
बुद्धि अज्ञीकार करनेपर उतके सुषुस्तित्वका ही भड़ हो जायगा | इसके सिवा 
गुणि-प्रहणमें विशेषगुणग्रहण हेतु होता है| अतः रूपादि विशेष गुणग्रहण 
बिना घटादिका ग्रहण नहीं होता | यदि कहा जाय कि रुपादिरहित घटादि 
होते ही नहीं; इसलिये रुपादिके बिना घथादिका ग्रहण नहीं होता, तो यह भी 
ठीक नहीं; क्योकि जिस समय पाकद्वारा पूर्वरूपका नाश हो चुका और अग्रिम 
रुपकी उत्पत्ति नहीं हुईं, उस क्षणमें और घणदुलत्तिके अनन्तर क्षणमें रूपादिके 
बिना भी घदादि रहते ही हैं| ऐसी खितिमें गुणग्रहण बिना गुणीका अहण कहाँ- 
तक हो सकता है! अतः सुषृध्तिमें निर्ुण स्वसाक्षिर्प आत्माका ही उपल्य्ध 
होता है; अहमथेका नहीं | अतएब जाग्रदवस्थामें अहमर्थकी स्मृति भी अमाम्य 
ही है | सुधुप्तिमें अज्ञानका आश्रय और प्रकाशकरूपमें अनुभूयमान आत्मासे 
अहंकार सर्वथा मिन्‍न ही है। आत्मासे अहंकारकी मिन्‍नता होते ही उसकी जडवा 
सिद्ध हो जाती है | जो यह कहा जाता है कि 'अहमस्वाप्सस अर्थात्‌ मैं सोया; इस 
रूपसे अहमर्थका सोकर जागनेपर स्मरण होता है; वह भी ठीक नहीं; क्योंकि 
अहमर्थाश्में स्मरण अमान्य है | किंतु वहीं उसी एक चेतनमें अज्ञान और अहंकार- 
के कल्पित होनेके कारण अहंकारमें अज्ञानाश्रयताकी प्रतीति होती है | अतएव 
'अहमस्वाप्सम यहीं जब सुधुप्तिमें अहंकारका अनुभव बनता नहीं; तब अर्थात्‌ 
अशानके आश्रयरूपसे अनुभूत आत्मामें 'अहमस्वाप्सस्‌ः इस परामशंका पर्यवसान 
होता है। अतएव जब यह कहा जाता है कि यदि अहम खापका आश्रय न हो; 
तो केवल चित्‌ ही हो; तब “चिदस्वपत्‌? स्वयमस्वपत्‌ ( चित्‌ सोया; खयय॑ सोया ) 
इस तरह सुपुप्तिका परामर्श होना चाहिये। यधपि अहमर्धाधिष्ठानरूप अविद्योपहित 
चैतन्य ही सुषुत्तिका आधार है तथापि परामशकालमें अनुभूत अन्तःकरण-संसर्गसे 
अहमाकार परामर्श बन सकता है । 

जो यह कहा जाता है कि “सो5हम! इत्याकारक प्रत्यमिशान नहीं बन सकेगा; 
क्योंकि आत्मा खप्रकाश चिद्रृप है; अतः उसका शान कभी नष्ट न होगा। उसके 
बिना एंस्कार न होगा और संस्कारके बिना प्रत्यमिश न बनेगी। अतएवं विवरणा- 
चार्यने कह्दा है कि अन्तःकरणविशिष्ट आत्मामें ही प्रत्यमिशा होती है। निष्कलड् 
खेतव्यें प्रव्यधिज्ञा नहीं होतीः क्योंकि भोक्षावस्थायी निष्कालड चैतन्य तो केवर 
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शास्त्रगम्य है | यह सब कथन पूर्वोक्त पक्षके विरुद्ध नहीं है; क्योंकि मोक्षावस्थायी 
आत्मा केवछ शाखसे ही अवगत होता है | इसलिये वचनसे ही यह कहा गया 
कि उपाधिमात्रविरही निष्कलड चेतनमें प्रत्यभिशाका निषेध किया गया है । 
अन्तःकरण पद उपधिमान्रमें तातय रखता है । तथा च सुषुप्तिमें अशानोपहित 
आत्मा भी प्रत्यमिशानाई ( पहचानने योग्य ) है। इसके तिवा अन्तःकरणराष्ित्य 
दक्षामें विवरणवाक्यद्वारा प्रत्यभिशाका ही निषेध है; अभिशाका नहीं । देखी हुई 
बस्तुके फिर देखनेपर ध्यह वह्दी है? ऐसा पहचाननेको “प्रत्यभिज्ञा? कह जाता है और 
केवल ज्ञानको “अभिज्ञा? कह्य जाता है। सुषु्ति दशामें अन्तःकरण न हेनेसे प्रत्यभिशके 
न होनेपर भी यहीं अविद्योपहित चेतनकी ज्ञानरूप अभिज्ञामें कोई बाधा नहीं है । अतः 
मुधप्तिमं अहंकाररहित आत्माके अनुभवमें कोई भी आपत्ति नहीं उठायी जा सकती | 
जो यह कह्दा जाता है कि यदि सुषुप्तिमें अहमर्थका अहण न होता) तब तो इतने 
समयतक में सोता था या अन्य कोई--एवावन्तं काल सुप्तोौ5हमन्‍्यो वा? ऐसा संशय 
होना चाहिये, “मैं ही सोया था? ऐसा निश्चय न होना चाहिये | पर वह भी ठीक नहीं; 
क्योंकि सुधुत्तिकालमें अनुभूत आत्मामें ही अहंकारका ऐक्याध्यास होनेसे में ही 
सोता था? ऐसा निश्चित प्रत्यय होता है | वास्तवमें 'अहमज्ञः” इत्यादि खलेंमें भी अज्ञन 
अहमर्थके आश्रित नहीं, किंतु अहंकारके अधिष्ठानभूत चैतन्यमें ही रहता है। इस 
तरह अज्ञान और अहंकार एक अधिकरणमें रहते हैँ, अतः सामानाधिकरण्य या 
एकाश्रयाश्रितत्व होनेके कारण अज्ञानमें अहमर्थाश्रयत्वकी प्रतीति होती हैं) जैसे 
सामान्य; समवाय आदि और सत्ता--दोनोंद्वीका समान द्रव्यादि आश्रय होनेके 
कारण ही 'सामान्यं सत, समवायः सन इत्यादि व्यवहार होता है; वैसे ही 'अद्मश्ः” 
इस्थादि व्यवहार होते हैं । ऐसी सितिमें जेसे कोई पहले दिन चेंत्रभिन्‍्त देवदत्तको 
श्रान्तिसे चेत्र मानकर; दूसरे दिन 'सोअ्य चेन्न:? ऐसा प्रत्यभिशञान ( पहचान ) करता 
है; वैसे ही श्रान्तिसि अज्ञानाअ्रय चित्‌को श्रान्तिसि अहमर्थ मानकर दूसरे दिन 
अज्ञानाअयलेन अहमथका प्रत्यभिश्ञन करता है । 

इसके सिवा निश्चय होनेपर संशय न होनेका नियम तो है। किंतु निश्चय न 
होनेपर संशय होनेका नियम नहीं है। अतएव कहा गया है कि “सत्यारोपे निमित्तानु- 
सरणं न तु निमित्तमस्तीत्यारोप: अर्थात्‌ आरोप होनेपर उसके निमित्तका 
अन्वेषण होता है; यह नहीं कि निमित्तवशात्‌ आरोप हो । जेसे कह्दीं जरूदपंणादि 
प्रतिबिम्ब-निमित्तके रहनेपर भी प्रतिबिम्ब नहीं होता, वैसे ही निश्चयामाव रहने- 
पर भी संशय नहीं होता | इसीलिये “भद्दमन्‍्यो वा? ऐसा संदेह नहीं होता | फिर 
भी यह संदेह होता है कि “जब इतने समयतक मैं स्वप्न देखता था, इतने समय- 
तक मैं जागता था--«एतावन्त काछूमई स्वप्न पदयत्नासमह्ं जाग्रदासम? इत्यादि 
प्रतीतियोंके समान ही /अह्मस्वाप्सम? में सोता था; ऐसी प्रतीति मी होती है, तब 
फिर क्या कारण है कि पहली दो प्रतीतियोमें अहमर्थकी स्मृति मानी जाय और 
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“अहमस्वाप्सम्‌! इस प्रतीतिम उसकी स्मृति न मानी जाय !? पर यह भी ठीक 
नहीं; क्योंकि सबंत्र समयमाण आत्माके साथ अमेदारोप होनेके कारण ही अहमथोशसमें 


स्मृतित्रका अभिमान होता है | अतः सुपु्तिम अहमर्थथा अनुभव माननेका 
कोई भी खिर आधार नहीं । 


यदि कहा जाय कि अपरामश--परामशेमिन्नमं परामशलका आरोप कहीं 
नहीं देखा जाता अर्थात्‌ स्मृतिसे मिन्‍्नमें स्मृतित्यका आरोप नहीं देखा जाता तो 
वह भी ठीक नहीं; क्योंकि स्मयंमाणहूपसे अनुभूयमान झ्मर्यमाणमिस्नमें परा- 
मर्शत्वका आरोप होता हो है । अतएवं इस कथनका भी कोई महत्त्व नहीं रह 
जाता कि यदि अहमथ्थ आत्मासे भिन्‍न हो तब तो “जो पहले दुखी था; वही अब 
सुखी हुआ? इस प्रतीतिके समान “जो पहले मेरेसे मिन्‍न सोता था; बह्ी अब में 
उद्यनन हुआ हू ऐसा अनुभव होना चाहिये | क्योंकि जैसे दुःखीरूपसे आत्तमाका 
पहले ज्ञान होता है, वेंसे “मुझसे अन्य पहले सोया था?, ऐसा प्रथम विज्ञान ही नहीं 
होता | सुपुप्तिमं जेसे अहमर्थका प्रकाश नहीं होता; बेसे ही मदन्यता ( मेरेसे भिन्नता ) 
का भी प्रकाश नहीं होता | सुषुप्तिमं अहमर्थके असत्तवका शाम नहीं होता । जागने- 
पर अनुभूयमान अहंकारमें सोनेके पहले कालमें गृहीत अहंकारसे अभिन्नता ही 
गृद्यम्राण होती है । अतः अहंकारकी उद्यत्तिक्रा बोध नहीं होता | यदि विवेकियों- 
को ऐसी बुद्धि होती हो; तो इं्ठ ही है। उन्हें तो यह ज्ञान होना ही चाहिये कि 
मुपुप्तिमं अहमर्थ नहीं था | प्रबोध होनेपर सुषुप्तिके अधिष्ठान चेतन्यमें ही अहमर्थ- 
का अध्यास होता है | उसीमें सोनेसे पहलेके अहमर्थका अंग्रेद प्रतीत होता है | इस- 
पर कुछ छोगोंका कहना है कि प्जय अहमर्थमें आत्मासे भिन्न सिद्ध हो जाय, 
तभी समयमाण आत्मामें अहमर्थके ऐक्यका आरोप होगा ओर जब वैसा आरोप 
सिद्ध हो जायगा, तब सुधुप्तिमं अहमर्थके अप्रकाश होनेसे उसकी आत्मासे भिन्नता 
सिद्ध होगी | इस तरह अन्योग्याश्रय-दोष अनिवाये होगा |? पर यह ठीक नहीं; क्योंकि 
आत्मासे भिन्‍्मता-सिद्धिके पहले ही सुषुप्तिमं अहमर्थका अप्रकाश सिद्ध हो जाता 
है । 'अमहस्वाप्सम! इसीको आत्मपरामश मान लेनेसे दृष्टशन और अदृडकी कव्पना 
भी नहीं करनी पड़ेगी | अहं शब्दका गोणार्थ देहादि है | मुख्यार्थ अन्तःकरण 
ओर आत्माका अव्योन्याध्यासरूप चिञ्डग्नन्थि है ओर लक्ष्यार्थ आत्मा है | यदि 
सुधुस्तिमें अहमथेका ग्रहण होता तब तो उसका भी उसी तरह स्मरण होता; जेसे 
गतदिनके अहमर्थका स्मरण होता है। इसे 'इ्टपत्ति नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 
पूर्व दिनमें जैसे इच्छादिविशिष्ट आत्मा गह्दीत हुआ है; वेसे ही सौघुप्त आत्माका 
भी परामद होना चाहिये था । यदि सुषुप्तिमं अहमथका प्रकाश होता तो «तने 
समयतक में अभिमन्यमान था? इस तरह परामश अवश्य होता | 

कहा जाता है कि अहग्र्थके फकाहागे अभिमामका आपादश तो कषप्यदो 
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पें कटि-चालनके समान है; परंतु वह ठीक नहीं; क्योंकि अहमर्थकी अपेक्षासे ही 
प्रकाश और अभिमान--दोनों ही होते हैं, अतः एकके प्रक/शस्ते दूसरेका आपादन 
युक्त ही है | यदि कहा जाय कि सुपुप्तिमें आत्माके प्रकाशमान होनेपर भी 
'आस्प्रेत्यभिमन्यमान आसम्‌? इतने काल्तक आत्मा ऐसा अभिमन्यमान थां-- 
ऐसा अमिमान होना चाहिये; वह भी अनुचित है; क्योंकि अभिमानमें अहमर्थ ही 
कारण है; आत्मा नहीं | मनकी स्थूछावस्थासे उपहित चिद्रप अहमर्थकी अपेक्षासे 
ही अहमाकारइत्तिर्प अभिमान व्यक्त हो जाता है। बृत्तिरप होनेपर भी उसके 
लिये प्रमाण-व्यापारकोी आवश्यकता नहीं होती | अहमर्थका प्रकाश भी अहमसर्था- 
बच्छित्न साक्षीरूप ही है; अतः उसे भी अहमर्थतें मिन्‍तर किसीकी अपेक्षा नहीं है । 
यदि अमिमान साक्षिमात्रसे ही प्रकाशित होता है | यदि सुधुप्तिमं अहमर्थ हो- तब 
तो अवश्य ही उसका प्रकाश ओर अमिमान होना चाहिये | कुछ छोग कहते हैं कि 
'सुषुप्तिमें अहमर्थक्ा प्रकाश होता ही है | * नर्किविदृहमबेदिष 4 !---'मैंने कुछ भी 
नहीं जाना? इस अज्ञानपरामशंका विषय अहमर्थके अज्ञानसे मिन्‍न ही विषय हैं। 
जैसे वेदान्तीके मतमें चिद्रपांशमें अज्न अमान्य है। क्योंकि वह मासमान है) 
अतः पूर्णानन्दांशमें ही अज्ञान मान्य है; वेसे ही अहमथोशमें भी अशान अमान्य 
है; अन्यथा अहमर्थके मानका विरोध स्पष्ट ही होगा |” परंतु यह कथन असंगत 
ही है; क्योंकि साक्षिर्प शान-अज्ञानका विरोधी नहीं हुआ करता | अतएव 
अशानका भी साक्षीसे प्रकाश होता है। जेसे मेघले आच्छादित सूरद्वारा ही मेघ- 
का प्रकाश होता है; वेसे ही अज्ञानोपहित चेतन्यरूप साक्षीसे ही अशानका 
प्रकाश होता हैं । विरोध होनेपर प्रकाश्यप्रकाशकमाब कथमपि उपपन्न नहीं 
हो सकता था । इसके सिवा यह कहा ही जा चुका कि सुधुप्तिमें अहमर्थ ( मैं ) का 
प्रकाश नहीं होता । अतएव मुपुत्तिका वर्णन करनेवाली श्रुति मी सुधुध्तिमें अहसर्थ- 
के अज्ञानको सिद्ध करती है ।'न विजानात्ययमहमस्मि! अर्थात्‌ सुपुप्तिमें मं यह हूँ 
इस तरह जीवको ज्ञान नहों होता | कुछ छोग कहते हैं कि “नात्मानं न परांइचैव 
न सत्यं नापि चानृतस्‌ । प्राज्षः किंचन संवेत्ति तुरीयं सवेदक सदा ॥? सुषुत्ति-अवस्था- 
मिमानी प्रा्ष अपनेको, न दूसरेकी, न सत्यको, न अदृतको--किसी भी तख्कों 
तहीं जानता; इत्यादि भरुतिवचनके समान आत्मादिके विशेषाशान अ्रतिपादनमें ही 
उक्त श्रुति भी तालय रखती है; परंतु यह कथन ठीक नहीं है। “अहदरदजढा 
गच्छन्ति सम्पद्य न विदुरखतेन अर न ४ इस आत्मबोधक श्रुतिविंगेधके कारण 
उपयुक्त भ्रुतिका विशेषाशान प्रतिपादनमैं तात्यय॑ माना जाता है | परतु *न विजाना- 
व्ययमहमस्मि? इस भुतिके साथ किसी श्रुतिका विरोध नहीं है; अतः यह श्रुति तो 
अहमर्थके अशञानमें भी पयंवसित होती है | जो कहा जाता है कि “अहमर्थ सत्ता 
( स्मरण करनेवात्म ) है यह तो अवश्य ही सान्य है?, इसपर अब बिचारना यह्‌ 
है किवह अविद्यावच्छिन्न चेतन्य है अथवा अन्त'करणावब्छिम्त चैतन्य । यदि प्रथ/ 
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पक्ष मान्प्र हो; तब तो ध्योड्ठमकार्ष सोडहं सोचुप्तिकाशानादि स्मरामि! अर्थात्‌ 
जो में कर्मोंका कर्ता था, वही मैं सुघुमिके अज्ञानका स्मरण करता हूँ; इस अनुभव- 
से विशेध होगा; क्योंकि कतूंत्व अविद्यावच्छिन्न चेतन्यरें कथमपि नहीं बन 
सकता | यद्दि अन्तःकरणावच्छिन्न चेतस्यको ही स्मर्ता माना जाव, तब तो अहमर्थ- 
को ही अनुभव करनेवाला भी मानना होगा। क्योंकि एकाश्रयमें रहनेसे ही स्मृति, 
संस्कार एवं अनुभवमें कार्यकारणभाव बनता है | इसीसे जो में अनुभव करमेंवाला 
था, वही में स्मरण कर रहा हूँ, हस तरह प्रत्यभिशा (पहचान ) होती है।? परंतु यह 
सब कथन निरथक हैं, क्योंकि यह कहा जा चुका कि अविद्यावच्छिन्त' चैतन्य 
अज्ञानक्रा अनुभव करनेवाछा है ओर वही नागप्रतू-कालमें अन्तःकरणावच्छिन्त 
होकर स्मर्ता होता है। इपलिये चेतन्यके अमेदसे अनुभव और स्मरणकी एका- 
श्रयतामें कोई भी अनुपपत्ति नहीं है। कहा जाता है कि अम्तःकरणरूप उपाधिके 
भेदसे अविधाबब्छिन्न चेतन्यके साथ ऐक्य नहीं हो सकता; यह भी ठीक नहीं 
है। अविद्यावच्छिन्‍्न चैतन्य ही अन्तःकरणावच्छिन्न होता है, अतः मेदकब्पना 
असज्जभत है | फिर भी कहा जाता है कि अविद्या और अन्तःकरणरूप उपाधिका 
भेद होनेते मठाकाश ओर मठाकाशान्तर्गत घटाकाशके समान दोनों डपद्वितोंका 
अर्थात्‌ अविद्योपह्चित और अन्तःकरणोपहितका भेद अवश्य होना चाहिये । परंतु 
यह कहना ठीक नहीं; क्‍योंकि यहाँ दृश्टन्त ही असम्प्रतिपन्‍्न है। वही उपाधियोँ 
परस्पर डपहितकी भेदक होती हैं, जो एक दूसरीसे अनुपहितकी डपधायक होती 
हैं। अन्यथा कम्बु-अवच्छिन्न आकाश) ग्रीवावच्छिन्न आकाशसे उथक्‌ ही समझा 
ज्ञाना चाहिये | इस इृष्टिसे यथपि मठबहिभूत घटसे अवब्छिन्न आकाश मठा- 
वच्छिन्त आकाशसे भिन्न कहा जा सकता है; क्योंकि वे दोनों उपाधियाँ एक दूसरेसे 
अनुपद्वित आक्राशक्ो ही डपहित बनाती हैं, तथापि मठान्तरगंत घट तो मठोपहित 
मठ।काशको ही घटोपहित घठाकाश बनाता है; अतः इन दोनोंका परस्पर भेद 
नहीं कहा जा सकता । इस तरह अविद्यान्तर्गत अन्तःकरण, अन्तःकरणावच्छिन्त 
चेतन्यको अविद्यावब्छिन्न चेतन्यसे मिन्‍न नहीं बन सकता | 


कहा जाता है कि यदि सुघुप्तिमें अश्मर्थ न होता तो थीं निर्दःख होडुँ! 
इस इच्छासे प्राणियोंकी सुषुप्तिके लिये प्रवृत्ति न होनी चाहिये | परंतु यह भी 
ठीक नहीं । जैसे “में दुबछा हूँ, मोदा हो जाऊँ? इस बुद्धिसे इच्छासे स्थौल्य- 
सम्पादनमें प्रदत्त होती है, यहाँ स्थोल्य दशामें कार््यके न रहनेपर भी कृशकी 
स्थोल्य-सम्पादनार्थ प्रवृत्ति होती है। बैसे ही निर्डःख तुषुत्ति-दशामें अहमर्थके न होनेपर 
भी अहमर्थकी निर्डुःख होनेकी इच्छासे सुषुस्तिमें प्रश्नत्ति हो सकती है | यदि कहा 
जाय कि कार्श्यांदिसे विविक्त ( थक ) शरीरमें ही स्थूछताकी इच्छा होती है 
तब प्रकृतमें भी यही कद्दा जा सकता है कि अन्तःकरणसे निष्कृष्ट केवल साक्षी 
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मात्रकी निद।खताके हिये ही सुधुप्तिमें प्रवृत्ति होती है | “मैं निदुःख होऊँ! इस 
अनुभबमें अहमंश तो अवर्जनीयतया उपस्थित होता है। जैसे “दूसरेका आराम मेरा 
हो जाय! यहाँशर सम्बन्धांशकों इच्छाविषयता होती है। यदि कह्दा जाय कि 
चिन्मात्र निहं।ख हो ऐसी इच्छा होनी चाहिये, तो यह भी ठीक नहीं) क्योंकि 
चिन्मात्ररूपसे विज्ञान न होनेसे ही ऐसा अनुभव नहीं होता । निर्दःखका अनुभव हैः 
ऐसी इच्छा होती ही है । कहा जाता है कि जो 'मैं? सोया था; वही में जागता हूँ 
जो मैं? पूवे दिवसमें करता था; वही में आज कर रहा हूँ, इस तरहके प्रत्यमिशन 
अहमर्थके भेदमें नहीं हो सकते । इसके सिवा कृतहानि ( किये हुए कमोंका 
बिना फूछ दिये ही नाश ) ओर अक्ठताम्यागम ( बिना कम किये ही फछका आगम ) 
मानना पड़ेगा जब प्रतिदिन सुघुस्तिमें अहमर्थका नाश और जागरमें फिर डसकी 
उत्पत्ति मानी जायगी। तब पूर्वोक्त दूषण अनिवार्य हो जायेंगे। कर्ता अहमर्थ 
और भोक्ता अहमर्थमें भेद होनेसे कम ओर फलभोगम भी वेयधिकरण्यापत्ति होगी | 
चैतन्य बच्चपि एक है; तथापि उसमें कर्ठेत्व-भोक्तृत्व नहीं है। जिस अहमर्थमें 
कर्तृत्व, मोक्तृत्व आदि होते हैं; वह एक नहीं है | “अहं करोमिः ऐसी प्रतीतिके 
अनुसार अहंकारमें ही कर्तृतवका आरोप मान्य है | अतएव चैतन्यमें कर्तृत्वादिका 
आरोप भी निरवकाश है | यदि आरोपसे ही क्तृत्व मान्य हो; तब तो देहादियें ही 
कर्तृत्व: भोकतृत्व मान लिया जाय | परंतु विचार करनेसे बिदित होता है कि 
उपयुक्त शड्ढाएं निराधार हैं। क्योंकि सुधु्तिम नष्ट होकर भी अहंकार कारण- 
रूपसे खित ही रहता है | उसीकी जाग्रदवस्थामें फिर उत्पत्ति होती है| इस 
तरह अहमर्थ एक ही रहता है। अतः अक्वताम्यागम, कृतविग्रणाश आदि कोई 
दोष न होंगे । 
यहाँ कुछ छोग यह शज्ढा करते हैं कि “अधेतत्पुरुषः स्व॒पिति! यहाँसे 
ठेकर 'गृद्दीत॑ चल्लुगृंहीतं श्रोत्रं गुद्ीत॑ मनः” इत्यादि श्रुतिमें मन आदिका ही 
उपराम--लय कह्य गया है; अहंकारका लय नहीं बतलाया गया ।? परंतु इसका 
समाधान यह है कि मनके उपरमम ही अहंकारका भी उपरम समझ लेना चाहिये, 
क्योंकि मनमें ही बुद्धि, चित्त, अहंकारका भी अन्तर्भाव होता है। यच्चपि अद्मर्थ--- 
चित्‌, चैतन्यसे अधटित--अयुक्त ही है| फिर मी जैसे 'घटः स्फुरति! इस व्यवद्ार- 
में जड़ घटमें भी स्फुरणकी आश्रयता मासित होती है। वैसे ही जड़ अहमर्थमे भी 
अनुमवकी आश्रयता भासित होती है। तथापि 'अहम! इत्याकारक प्रत्ययमें अवब- 
च्छिन्न अनुभवरूपसे अहमर्थका भान होता है | जेसे घटावच्छिन्‍न्न आकाश अन- 
बब्छित्त आकाशमें अन्त 4]त होता है; वेसे ही अवच्छिन्न अनुभव अनबच्छिन्म 
आत्मामें ही अनुगत है| इस तरह आत्मासे अभिम्न अनुभवका अवच्छेदक मम 
अनुभवका आश्रय कहा जाता है। सारांश यह है किंचित्‌ ( चेतन्य » अचितू 
(जड) का सम्मिश्रणझूप अहंकार अध्यस्तर होता है। जड-चेतनकी अश्योम्याध्यासरूप 
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ग्रन्थि ही अहंकार है। वही “अचुभवामि! ( मैं अनु भव करता हूँ ) इस तरह आत्मा- 
भिन्न आत्मखरूप अनुमत्रका आश्रय होनेसे चिदात्मक कहछाता है। “अईं कर्ता 
( मैं करता हूँ ) इत तरह जडरूप कर्तृत्वका आश्रय होनेसे अचिदात्मक हैं| ऐसी 
खितिमें अचित्‌ अन्तःकरणके उपरम होनेपर चिदचित्संबलित ( चिजड़ग्रन्थिरूप ) 
अन्तःकरणका भी उपरम हो जाता है। अन्तःकरण, उसका अधिष्ठान और अन्त:- 
करणगत चिदामास--यह तीनों मिलकर अहमर्थ कइलछाते हैं। अन्तःकरणका 
आत्मामें खरूपसे ही अध्यास होता है। परंतु अन्तःकरणमें आत्माका खरूप नहीं 
अध्यस होता; किंतु उसका संसर्ग ही अध्यस्त होता है। इसीलिये अन्योन्याध्यास 
होनेपर भी उभयके साक्षात्कारसे उमयकी निवृत्ति नहीं होती | अतएव झुम्बवादापत्ति 
नहीं होतो; क्योंकि आत्मखरूप अधिष्ठानके साक्षात्कार होनेपर खरूपसे अध्यस्त 
अन्तःकरणकी निश्वत्ति होती है | परंतु आत्माका तो संसर्ग ही अन्तःकरणमें 
अध्यस्त है; अतः उम्ीकी निवृत्ति होती है| खरूप अध्यस नहीं है; अतः 
उसकी निवृत्ति नहीं होती । इस अन्योन्याध्यास--चिजडग्रन्थिकों ही अहमर्थ 
कहा जाता है, फिर अग्तःकरणकी उपरतिसे डसकी डपरति होनी युक्त ही है। 


यह उपरति या निद्वत्ति मी निरन्‍्बय नाश नहीं है; किंतु कारणरूपसे 
अवस्थान ही है। अत्व पूर्वापरके अहमर्थमें भेद नहीं है। जैसे एक ही घृतमें 
कोई भेद नहों हेता। ठीक वेसे ही वही अन्तःकरण सुघुप्तिकारूमं अविद्यात्मना 
परिणत होता है और जाग्रत॒में फिर वही अन्तःकरणरूपमें व्यक्त होता है। इस तरह 
प्रध्यभिश और अनुमव-स्मरणका सामानाधिकरण्य, कर्मफ़मोग-वैयघिकरण्या- 
भाव; अक्ृठताभ्यागम, कनविप्रणाशादि दोष भी नहीं होंगे, 'अथासो5ईकारादेशः 
अथात आत्मादेशः यह श्रुति भी अहंकारसे पएथक आत्माके होनेमें प्रमाण है | 
पू॑पक्षीकी ओरसे कहा जाता है कि वेदान्तोंके मतसे तो जैसे 'स एवाधसात 
स एवोपरिशत” इत्यादि बचनोंसे भूमा ब्रह्मके साथ आत्माका अभेद बतछाया 
गया है; वैसे ही आत्माका अहमर्थके साथ भी अभेद बतछाया जा सकता है | 
अतः जैसे आत्मखरूप होनेपर भी भूमाका पृथक उपदेश है, वैसे ही “अहमेवाध- 
स्तादहमेवोपरिष्टात्‌? इत्यादि बचनोंसे अहमर्थका परथक उपदेश होना सम्भव हो 
सकता है। तब फिर भेदबोधन केता ! यदि कहा जाय कि “सूमा और आत्मा तो 
मिन्‍्नल्वेन प्रत्यक्षसे प्रसिद्ध हैं; अतः उनका प्रथक उपदेश एकता-प्रतितादनके 
लिये ही उपयुक्त है। जब्र कि दो सर्वात्मा नहीं हो सकते और मूमा तथा आत्मा 
दोनोंकों सर्वात्मिता कही गयी है; तब दोनोंकी एकता अर्थात्‌ अभिन्‍नता सिद्ध हो 
जाती है। अहंकारकी तो आत्माके साथ एकता प्रत्यक्ष सिद्ध है। अतः आत्मासे 
पृथक अहंकारका उपदेश आत्मासे भेद ही सिद्ध करनेके लिये है |? पर यद्द असक्ञत 
है। क्योंकि यदि अहमथसे अन्य आत्माकी भूमा अह्मसे मिन्‍नता प्रत्यक्षद्वारा असिद्ध 
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है तो भेदार्थ ही दोनोंका उपदेश क्यों न माना जाय ! इसके सिवा; जब अहमर्थ 
तो ब्रह्ममिन्नस्वेन रूपेण सिद्ध है, तब उसका उपदेश अभेद-सिद्धिके छिये ही क्‍यों 

लिया जाय ! इसी तरह “अज्ञातज्ञापकत्वेव अतिका प्रामाण्य सिद्ध होगा |? 
आदि पू्रपक्ष मी असन्नत है; क्योंकि अहंकारसे मिन्‍न आत्माकी भूमारूप ब्रह्मसे 
भिन्‍मता प्रत्यक्षद्वारा अतिद्ध होनेपर भी अभिन्‍मता भी उसी तरह. असिद्ध ही है । 
परंतु फिर भी दोकी सर्वोत्मता बन नहीं सकती; अतः सार्वात्ययोपदेशान्यथा 
नुपपत्तिकी सहायतासे अमेदमें ही भ्रुतिका तात्पर्य मानना थुक्त है। परंतु अहमर्थ 
और आत्माका अभेद असम्भव है। क्योंकि जड। चेतमकी एकता नहीं हो सकती; 
अतः अहमर्थका प्रतिपादन करनेवाी श्रुतिका आत्मासे अभेद-प्रतिपादनमें 
तात्पर्य नहीं हो सकता । सारांश यह है कि भूमा अह्म ही ऊपर-नीचे) पूर्व- 
पश्चिम-सर्वत्र है; वही तब कुछ है; यह कथन अधिष्ठान बुद्धिसे ही सम्भव है । 
सर्वाधिष्ठान जो है) वही सब कुछ है | अतः यदि भूमा ब्रह्म ह्वी स्वदेश, काछः 
बस्तुका अधिष्ठान है; तब तो वही सब कुछ हे) ऐसा कहना सम्भव है। अन्यथा 
असम्भव है; परंतु, जब कि उसी तरह आत्माके छिये भी कहा जा रहा हे कि 
आत्मा ही नीचे-ऊपर, पूर्व-पश्चिम। बह्दी सर्वत्र ओर वहीं सत्र कुछ है। तभी 
अधिष्ठान होनेसे ही आत्माकी भी सर्बात्मकता बस सकती है | परंतु स्वप्रपश्न- 
का दो अधिष्ठान होना असज्गभत हैं। अतः जबतक आत्मा और भूमा ब्रह्मका 
अत्यन्त अभेद न ज्ञात हो; तबतक दोनोंकी ही सर्वात्मकताका उपदेश नहीं 
सद्गत हो सकता | इसहिये आत्मा और भूमा बह्मकी एकता खीकाय॑ है | 

यथ्पि इसी तरह “अहमेबव अधस्तात” में दी सब॒ कुछ हूँ । इस तरह 
अहंकारकी भी सर्वरूपता सुनकर पूर्वन्यायसे आत्मा और भूमाके समान ही अहंकार 
ओर आत्माका भी अत्यन्त अभेद मानना चाहिये, तथापि अहंकारकी जड़ता: 
दृश्यता) प्रत्यक्षता स्पष्ट ही सिद्ध है। अतः चेतन आत्माका उसके साथ अभेद 
नहीं हो सकता | इसीडिये अहंकारादेशके पश्चात्‌ आत्मादेशका प्रसड़ आता 
है; जिसका आशय यह होता है कि चिदात्मसंवल्ित ( व्यापक अधिष्ठान चैतन्य- 
मिश्रित ) होनेसे ही अहंकारकी सर्वात्मता कही गयी है । बास्तवमें परिच्छित्न 
अहंकार सर्वखरूप नहीं है, किंतु आत्मा ही सं्बेख्वरूप हे । कद्दा जाता है 
कि 'ऐसी ही स्िति हैं तो अर्हकारकी सर्वात्मता न कहकर आत्माकी 
ही सर्वात्मता कहनी थी। इतनेसे भी आत्मा और अह्मकी एकता सिद्ध 
हो ही सकती थी। परंतु; यह कहना ठीक नहीं है। क्योंकि लोकमें आत्मशब्द- 
का प्रयोग अह्मर्थमें ही होता है; अत; आत्मा? पदसे शुद्ध आत्माकी सर्वात्मता 
नहीं बतछायी जा सकती थी |? परंतु, यदि अहंकारकी सर्वाध्मताके अनन्तर आत्मा 
की सर्वात्मता कद्दी जायगी; तब तो इसपर अवश्य ही ध्यान जाथगा कि अहंकार 
ओर आध्या इन सभतार्थक दो शब्दोंका प्रयोग क्यों किया, गया ? इस तरह 


हे 
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ध्यानसे विवेचन करनेपर निश्चय होगा कि आत्मशब्इसे शुद्ध आत्मा बिवक्षित 
है। अतः उतीकी मुख्य सर्वात्मता है | अहंकारकी तो आत्मयुक्त होनेसे ही 
सर्वात्मता है | इस तरह आत्मशब्दका अहंकारसे अतिरिक्त शुद्ध आत्मामें पार्थक्य 
निर्णय करानेके लिये ही अहंकारका एथक्‌ उपदेश आवश्यक है | अर्थात्‌ अहंकार- 
का ध्रथक्‌ उपदेश आत्मासे भेद ही सिद्ध करनेके लिये है । 

कुछ महानुभावोंका तो ऐसा कहना है कि यहाँ संचारिभावका वर्णन है। 
प्रेमके उद्ेकमें भावुक सभी विश्कों यूमा ब्रक्षरूपसे देखता है, उसीमें ख-पर- 
विस्मृतिसे बह अपने-आपको ही मगवान्‌ समझने छगता है। “असावहं स्विव्यवला- 
सदात्मिका न्‍्यवेदिषुः क्ृष्णविहारविश्नमाः |! (औमक्ा० १० । ३० । १) अर्थात जैसे 
गोपाड्ननाएँ कृष्ण -प्रेमोन्मादमें विहु होकर अपने-आपको कृष्ण समझने छगगी थीं वैसे 
ही साधक अपने-आपको ही भूमा मानकर “मैं ही सब कुछ हूँ? ऐसा कहता है | 
परंतु यह वस्तुखिति नहीं, संचारिभाव है; खायी नहीं है। अतएव फिर हस भावके 
मिटनेपर भूमारूप आत्माक्ी ही सर्वात्मताका अनुभव होता है |? इस मतमें भी 
अहमर्थसे आत्मशब्दार्थ मिन्‍्म ही माना जाता है| यह दूसरी बात है कि इस 
मतमें आत्मा और भूमा-इन दोनों शब्दोंका परमेश्वर ही अर्थ है और अहंका अर्थ 
जीवात्मा है | परंतु यहाँ वस्तुके याथात्म्यका प्रतिपादन करनेवाली श्रुति संचारि- 
भावका वर्णन कर रही है या तत्वके भेद-अभेद आदिका) यह चिन्त्य है। कुछ 
लोगोंका यह भी कहना है कि “वेदान्दीके मतमें भूमा। अहंकार और आत्मा-- 
यह तीनों बिम्ब, प्रतिबिम्ब और मुखके समान हैं; अतः ओपाधिक ब्रह्म भूमा है; 
जीब अहमर्थ है और निरुतधिक चिम्मात्र ब्रह्म आत्मा है।इस दृश्सि तो जब 
वेदान्तीके मतमें भी जीवात्मासे अहंकारकी भिन्‍्मता नहीं सिद्ध होती; तब अहमर्थ- 
की अनात्मता केसे सिद्ध हो सक्रती है ?! परंतु यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि 
उसका तात्पयें यह है कि पहले भूमाका खरूप इस तरह बतलाया गया कि ध्यत्र 
नान्‍्यत्पश्यति) नान्‍्यच्छुणोति; नान्‍्यक्लिजानाति? (छां० उ०) जहाँ न दूसरेको देखता है; 
न सुनता है; न जानता है; वही भूमा है| 'स एवाधस्तात” वही ऊपर-नीचे। वही 
सब कुछ है | इस उत्तिमें ध्यत्र! शब्दसे आधार-आधेयमावकी प्रतीति और 
“स:? इस शब्दसे उसकी परोक्षता, अप्रत्यक्षता प्रतीत होती थी और इसीसे 
भूमामें आत्मासे भिन्‍नता भी प्रसक्त थी । ऐसी स्थितिमें सबभेदशूम्य, अपरोक्ष, 
स्वप्रकाश, ब्रह्मके ज्ञानमें बाधा उपस्थित हो जाती, इसीलिये “अहमेवाधसात! 
'मैं ही ऊपर-नीचे सब कुछ हूँ” इस उक्तिकी आवश्यकता हुईं | इससे सिद्ध किया 
गया कि पूर्वोक्त भूमा। जिसकी सर्वात्मता बतछायी गयी; वह अहमर्थरूप है 
जीवसे अभिन्‍न ही है। एतावता “सः शब्दसे प्रतीत भूमाकी परोक्षताका वारण 
हुआ और जीवात्मा-परमात्माका भेद एवं आधाराधेयभाव आदि भी वारित हुआ। 
जैसे भूमा सर्वात्मा है; वैसे ही अहमर्थ या जीवात्मा भी सर्वात्मा है । जब दो 
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सर्वात्मा नहीं हो सकते; तब अर्थात्‌ ही दोनोंकी एकता समझी जाती है, जिससे 
अपरोक्ष जीवात्मासे अमिन्‍न भूमाकी अपरोक्षता एवं आधाराधेय भावादिसे 
विवजितता तिद्ध हो जाती है | परंतु इतनेपर भी यह गड़बड़ी पड़ती थी कि अविवेकी 
छोग में! या “अहं! का प्रयोग व्यापक शुद्ध चिदात्मामें न करके चिजड- 
प्रन्थि या कार्यकरण-संघातमें ही करते हैं । इससे कहीं यह न समझ लिया जाय 
कि परिच्छिस्न; जड कार्यसरणसंघात ही भूमा ब्रह्म हैं; अतः अहंकाररदित शुद्ध 
आत्माकी सर्वात्मता बतछाकर सर्वोपद्रत-प्रबभेदशून्य, स््रप्रकाश भूमा ब्क्मकी 
सर्वात्मताका सप्र्थन किया गया और अहंशब्द-वाच्यार्थ जड अहमर्थसे भिन्‍न अह्ं- 
शब्दके लक्ष्यभूत अहमर्थ-साक्षीको मुख्य आत्मा कहा गया है | इसी अंकों सिद्ध 
करनेमें भूमादेश; अहंकारादेश, आत्मादेश करनेवाली श्रुतियोंका तात्पर्य है । अतः 
यहाँ बिम्ब-प्रतिबिम्बि आदि कब्पनाका अवकाश नहीं था । यदि अविद्ामे प्रति- 
बिम्बित जीवकों अहंकारशब्दसे कहनेपर भी प्रसक्त-्मेदका वारण और आत्मा- 
देशद्वारा श॒ुद्ध-आत्मासे अहंकारका भेद कहना सद्गत हो, तो भी अविद्योपाधिक 
जीवको अहंकार-शब्दसे 'स्थूलारुन्धतीन्याय' से कहा जाता | जेसे अरुन्धती के निकट 
रहनेवाले स्थूउताराको ही पहले दिखलाकर बादमें तन्निकटसथ अरुन्धतीकों दिखलाकर 
पू्ववाक्यका भी ताथय अरुन्धतीके प्रदर्शनमे ही माना जाताहै, साथ ही स्थूलः सूक्ष्म; 
दोनों ही ताराओंमें भेद स्वतः सिद्ध हो जाता है वेसे ही “अहंकार! शब्दसे पहले 
अविद्याप्रतिबिम्ब अहंकाराश्रय चेतन्य कद्दा जा सकता है | छोकमें अपरोक्ष चेतन्य- 
का मैं? या “भहूं! शब्दसे ही व्यवहार होता है, “अविश्वाप्रतिबिम्ब! आदि 
शब्द अलोकिक है; अतः उनसे व्यवहार नहीं होता । पश्चात्‌ “आत्मादेशवाक्य! 
से 'अहंकारादेशवाबय! का भी झुद्ध आध्माके ही सा्वोत््य-निश्चयमें तात्पय 
विदित होता है । किर अहं शब्दवाच्यका और शुद्ध-आत्माका भेद सुतर्स सिद्ध 
हो जाता है । 


अदहमर्थकीं आत्मा माननेवाले बहुत-से महानुमाव आत्माको अणु मानते 
हैं फिर अणु आत्माकी “्सर्वात्मता? केसे हो सकती है? जब अणु आत्मा ही 
अनन्त है और जगत; ईश्वर आदि सब सत्य ही है तब एक अणुरूप जीव ही सब 
कुंछ है यह कथन सक्गत ही केसे हो सकता है ! कुछ लोगोंका कहना है कि 'स 
एवाधस्तादहमेवाधसादास्मेवाधस्तात? “इत्यादि उपक्रम वाक्यों ओर “सब समाप्तोषि 
ततो5सि स्व? इत्यादि स्पृतियोंसि 'स एवेदं सम; भहमेवेद॑ सर्व, आत्मेवेद॑ 
सर्वेम? इत्यादि उपसंद्वार वाक्योंका तालय॑ सर्वात्मता ( सबबस्वरूपता ) के प्रतिपादनमें 
नहीं, किंतु सबंगतत्व या व्यापकलके प्रतिपादनमें ही है । अतएव 'सर्व समाझह्ोषि 
ततो5सि सबः? यह स्मृति स्पष्ट कहती है कि आप सर्वव्यापक हैं अतः सर्वस्वरूप हैं| 
इसी तरह भूमा, अहमर्थ और आत्मा सभी सर्वगत, स्बव्यापक हैं, अतः उनकी 
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स्वस्वरूपताका उपचार कहा जाता है | यदि अधिष्ठान या उपादान होमेसे वःस्तविक 
संत्रस्यरूपता होती, तब तो कर्थंचित्‌ अहंकाररहित केवछ चेतन्यमें अहंशब्द- 
का भी तातपये समझा जाता । वाच्यत्व) शेयत्व आदिके समान स्वगतत्व भी 
अनेकोमें हो सकता है | यदि जीव ओर ब्रह्मकी एकता ही भ्रुतियोंका तात्पय 
हो, तब तो भूमा ओर आत्माके उपदेशसे ही अभीष्ट सिद्ध हो जाता; फिर अहं- 
कारादेशकी व्यथता स्पष्ट ही है | परंतु, यह सब कथन अयुक्त है; क्योंकि उपयुक्त 
युक्तियोंके अनुसार 'स एवाधस्तात” इत्यादि वाक्योंका तालये ब्रह्मात्मेक्यमें ही 
है, त्व॑गतत्व-प्रतिपादनमें नहीं। वस्तुतः जो उपादान या अधिष्ठान होता है, उसी- 
की सर्वंगतता भी सम्पन्न होती है | प्रथिव्यादि स्ंप्रपश्चका कारण होनेसे ही 
आकाश आदिकी मी व्यापकता है । अतएव “सर्वकारणरूपसे आप स्ेत्र व्यापक 
हैं, इसीलिये आप सर्वरूप हैं।? इस तरह “सब समाम्नोषि ततोइसि सबं:? इस 
स्मृतिका मी तालय॑ सर्वात्मतामे ही है। परिभू:; खयम्भूः--हन दो पदोंसे व्यापकता 
ओर सर्वरूपता सिद्ध की जाती है ।! “परि-डपरि-सवंतों वा भवतीति परिशभू:? 
ऊपर या चार्सो ओर होनेवालेको “परिभूः” कहा जाता है | 'यस्योपरि भ्वति 
यश्नोपरि भवति स सर्व: खवयमेव सवतीति खयम्भू” जिसके ऊपर और जो ऊपर 
होता है, उस सब कुछ अपने-आप होनेवालेको “खयम्भूःः कहा जाता है | ठीक 
उसी तरह 'स एवाधस्तात्‌! इत्यादि वचनोंसे स्वव्यापक्तता कहकर “सर पवेढ 
सब” हत्यादि वचनोंसे उसीकी सर्व॑रूपता प्रतिपादित की गयी है | अतः उपक्रम- 
उपसंहारमें ऐक्यरूप्य ही है | 

इसके सिवा यह भी विचार करना चाहिये कि 'स भगवः कसिन्‌ प्रति- 
छ्वित:ः--भगवन्‌ ! वह भूमा किसमें प्रतिष्ठित है ! इस प्रश्नमें क्या भूमाका कहीं 
अवस्थानमात्र पूछा गया है अथवा भूमा परमार्थतः किसमें प्रतिष्ठित है; यह पूछा 
गया है ! यदि पहला पक्ष है तब तो उसका यह उत्तर हैं कि 'स्वे महिद्नि! 
अर्थात्‌ अपने प्रपग्चरूप महिमामें ही स्थित है| यद्यपि कहा जा सकता है कि 
यदि भूमा अपनी महिमामें खित है। तब तो जैसे राजा अपनी महिमासे गज) 
अश्व आदियें स्ित होता है, यहाँ 'मोग-साधन' में “महिंमः शब्दका प्रयोग 
हुआ है और वह भी राजाकी तमान सत्तावाला है, अर्थात्‌ जैसे राजा सत्य है। 
वैसे ही उसके भोग-साधन गजादि भी सत्य हैं, बेंसे ही प्रपश्चयको भी ब्ह्मके 
समान ही सत्य होना चाहिये | ऐसी स्थितिमें वस्तुपरिच्छेद होनेसे भूमामें 
परिच्छिन्नता अनिवार्य होगी, तथापि यहाँ महिमा-शब्दका अर्थ अपनी समान 
सत्ताबाला भोगसाधन नहीं विवक्षित है; किंतु “ख! शब्द अपनेमें अध्यस्तरूप 
खीयः या “आत्मीय” का बोधक है। कोई संकोचक प्रमाण न होनेसे सभी 
अध्यस दृश्य-प्रपश्न “स्वे महिश्लि! के व? शब्दका अथ है ओर महिमा शब्द 
उत्कर्षका बोधक है । राजसम्बन्धी होनेसे राजकीय गो, गजादियें जैसे उत्कर्ष है, 
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३ २2 ऐ ष पृ है 
बैसे ही प्रकाशक ब्रह्म-सम्बन्धस अध्यस्त दृश्यमात्र्म उत्कर्ष है। अतः उसके परमाथ 
सत्य होनेकी कोई अपेक्षा नहीं है। अतएव ब्रक्ममें परिच्छिन्नता आदि न आ सकेगी | 


यदि दूसरे अभिप्रायसे प्रश्न हो कि भूमा परमार्थतः किसमें प्रतिष्ठित है, 
तब तो 'यदि वा नो महिस्निः--वह महिमामें प्रतिष्ठित नहीं है; यही उत्तर है; 
क्योकि “अन्यो हान्यस्िन्‌ प्रतिष्ठिःः--दूसरा ही दूसरेमें प्रतिष्ठित होता है। जब 
भूमासे भिन्न परमार्थ सत्य कोई पदार्थ ही नहीं है; तब भूमाकी किसमें प्रतिष्ठा 
कही जाय ! “यत्र नान्यत्पश्यति' इत्यादि वाक्यसे अद्देत ब्रह्म ही भूमा कहा गया 
है। इस तरह जब पूर्व वाक्यसे ही अद्वितीय ब्ह्मका निश्चय हो गया; तब तो फिर 
उसके अनुसार ही “'स एवाधस्तात” इत्यादि वाक्योंका भी सर्वात्मता-प्रतिपादनमें 
ही तात्पर्य होगा। दो वाक्योंका एथक्‌ आर्थकब्पना करना निरर्थक है। अतः 
'स एवाधसतात” इत्यादि वाक्योंका यही तात्पये है कि अधर-ऊर्घ, देशकाल 
आदि सब कुछ भूमा ही है। “जाति सर्बंगता होती है! इस सिद्धान्तके अनुसार 
व्यापक जातिके समान भूमा अन्यमें अधिष्ठित भी हो सकता है। जैसे घटल्वादि 
जाति घटादिमें तादात्म्यसम्बन्धसे एवं अन्यत्र ख्वरूप-सम्बन्धसे रहती है, वेसे 
ही भूमा अपने कार्यों तादात्म्गसम्बन्धे ओर अनादि पदार्थोर्में सवशान-विष- 
यत्वादिसम्बन्धसे प्रतिष्ठित होता है। “भहमेवाधस्तात्‌? इत्यादिके मध्यमें अहंका- 
रोपदेश मी व्यर्थ नहीं कहा जा सकता; क्‍योंकि ब्रह्षमें अपरोक्षता, प्रत्यक्चेतन्या- 
मिन्नता आदिके प्रतिपादनके लिये उसकी सार्थकता पहले ही कह चुके हैं | 

क्र जाता है कि ५वेदान्त-मतानुसार प्रत्यक्वेतन्य आत्मा ही मुख्यरूपसे 
अपरोक्ष है । उसके साथ ब्रह्यकी एकता कहनेसे भूमा ब्रह्मकी अपरोक्षता ( प्रत्यक्षता) 
सिद्ध हो ही ज्ञाती, फिर अहंकारकी, जो वस्तुतः स्वरूप नहीं है सर्वात्मता 
क्यों कही गयी !? परंतु इसका उत्तर यही है कि यथधपि आत्माके रम्बन्धसे ही 
अहंकारकी भी अपगेक्षता है, अतः आत्माकी एकतासे ही भूमाकी अपरोक्षता सिद्ध 
हो सकती थी तथापि अहंकार (मैं) में अपरोक्षता छोकमें बहुत प्रसिद्ध है, इसलिये 
उसकी उक्ति साथंक है | इसके सिवा यदि “अहं? का अर्थ अणुपरिणाम आत्मा 
ही मान लिया जाय, तब तो उसमें व्यापकता, स्बरूपता आदि कुछ भी नहीं बन 
सकती | कुछ लोग कहते हैं कि “भूमा नारायणाख्य; स्थात्‌ू स एवाहंकृति: 
स्वतः । जीवस्थस्त्वमिरुद्धो य: सो5हकार इतीरितः ॥ अशुरूपो5पि भगवान्‌ वासुदेव: 
परो विभुः | आत्मेत्युक्तः से च व्यापीः इस स्मृतिर्मे भूमारूप नारायणहीको 
अहंकृति कहा गया है। एवं जीवमें रहनेवाले अनिरुद्धको ही अहंकार कहा गया 
है ओर “अनिरुद्धो हि लोकेघु महानात्मा परात्परः। योउसो व्यक्तत्वमापत्नों निर्मम 
च पितामहस्‌ ॥ सो5इंकार इति प्रोक्तः स्वतेजोमयों हिं सः” इत्यादि स्मृतिरयोसि 
व्यक्त-भावको प्राप्त होकर पितामहको रचनेवाला ही अहंकार कहा गया है। 
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अतः इन स्मृतियोंके अनुसार ही शुतिका अर्थ होना चाहिये |! परंतु यह ठीक 
हीं; स५कि सर्वात्मता-प्रतिपादक श्रुति-वचनोंके अनुसार ही स्मृतियोंका अर्थ करना 
उुक है। इस इृष्टिसि इन स्मृतियोंका यही अर्थ होता है कि “मारायण ही भूमा है 
और वही अहंकृति है? अर्थात्‌ अहंकारोपलक्षित चित्तसे अभिन्न होनेके कारण वही 
अहंकृति भी कहलाता है | अविद्याप्रतिबिम्बरूप जीवके आश्रित अविद्वा3 काम) 
कर्मके अनुसार इहलोक-परलो करमें-कहींपर न रुकनेवाढा अहंकार ही “अनिरुद्ध? 
है। इसमें ओर शुद्ध आत्मामें अवश्य ही भेद है। मोक्षधर्मके विवेचनसे यह 
स्पष्ट हो जाता है 'परमाध्मेति य॑ प्राहु; सांख्ययोगविशारदा: । तप्मास्यसूतमच्यक्तं 
प्रधान तद्विदुज ना: ॥? अथात्‌ सांख्ययोगविशारद जिसे परमात्मा कहते हैं उसीसे 
प्रधान या अव्यक्त उसन्न होता है | 

अव्यक्ताद्‌ व्यक्तमुत्पन्तन॑ छोकसृष्टय्थमीरवरात । 

अनिरुद्धों हि. छोकेषु महानात्मा परात्परः॥ 

योञसी व्यक्तत्वमापत्नो निर्ममे च वितामहम्‌ । 

सोइहंकार इति म्रोक्तः स्वतेज्ञोमयो हि सः॥ 

पृथिवी वायुराकाशमापो ज्योतिश्च॒ पदश्चमम््‌ । 

अहँकारप्रसूतानि. महाभूतानि. पत्च च॥? 
( स्वृद्शनसं ० ) 
लोकसृष्यथ अव्यक्त ( अव्यक्तभावापन्न ईश्वर ) से अनिरुद्ध या महान्‌ 
आत्मा ( महत्तत्व; समष्टिबुद्धि, सृत्रात्मा या हिरण्यगर्भ ) का प्रादुर्भाव हुआ । जिस 
महानने व्यक्तमावापन्न होकर पितामह ( विराट ) को रचा है; वही महान्‌ आत्मा 
( हिर्यगर्भ ) आगे चलकर अहंकार कहलाता है | वह बुद्धिस्ररूप या तेज--(सत्त्व ) 
प्रधान सूक्ष्म शरीरका अभिमानी होनेसे ही तेजोमय है। उसी अहंकारसे फिर पञ्मभूतोंकी 
रचना हुई । मोक्षवर्मके इन वाक्योंमें सांख्यमतानुसार महत्तत्ल और अहंकारमें ही 
महान? ओर “अहंकार! शब्दका प्रयोग हुआ है। वेदान्त-मतानुसार वीक्षण और 
विचिकीर्षा ( प्रपश्चरूपसे आविभभावकी इच्छा ) ही उनके अर्थ हैं । 'तदेक्षत? इस श्रुतिसे 
जो ईश्षण कह गया है, उसे ही महान्‌ कहा जा सकता है | 'एको5हं बहु स्थाम? इत्यादि 
भ्रुतिके अनुसार अनेक होनेकी इच्छा ही अहंकार है, अतएवं ईक्षणके पश्चात्‌ ही 
“अहं? पदका उल्लेख हुआ है। “अहंकारश्राहंकर्तव्यश्र! “महाभूतान्यहंकार:? 
इत्यादि श्रुति-स्मृतिमें अहंकारकी उत्पत्ति ओर छय बतलछाया गया है। अतः 
उसमें व्यापकता कभी नहीं बन सकती | जहाँ मी कहीं अहमर्थकी व्यापकता कही 
गयी है सर्वत्र ही अहंकारसे रह्ितः अहंकारके अधिष्ठानभूत व्यापक चैतन्यमें 
ही लश्षणासे अहंपदका प्रयोग हुआ है। जैसे 'अह मनुरभवं सूर्यश्ब! इस 
वामदेवकी उक्तिमें यथपि आपाततः प्रतीत होता है कि परिच्छिन्न जीवकी ही 
मर्बरूपता कही जा रही है तथापि सिद्धान्ततः वहाँ लक्षणासे अहंकाररहित व्यापक 
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शुद्ध चैतस्यमें (अहं! का प्रयोग निर्णय किया गया है | बेसे ही जहाँ मी अहमर्थकी 
व्यापकता सुनायी दे; वहाँ व्यापक चेतन्य ही “अहं? का अर्थ समझना चाहिये | 

कुछ लोग कहते हैं कि “भहंकारश्राह कर्त॑व्यश्र' इत्यादि खलोंमें महत्तवका 
काय ओर मन आदिका कारण अहंतत््व लिया गया है। 'महत्तत्वादिकुरवाणाज्न- 
गवद्दीयसंभवात्‌ । क्रियाशक्तिरहंकारखिविधः समपद्मत? ( श्रीमद्भा० ३ | २६। २३ ) 
इत्यादि बचनोंके अनुसार यह साहिक, राजस, तामस--त्रिविध अहंकार 
आत्मखरूप अहमथंसे सर्वथा मिन्न है | यदि अहम और अहंकारमें भेद न माना 
जायगा; तत्र तो इसी तरह बुद्धिरव्यक्तमेव च! ( गीता १३ । ५ ) इस वचनमें भी 
विव्वाद खड़ा हो सकेगा । यहाँ बुद्धि! पद क्षेत्रान्तगंत इृश्वविशेषके लिये आया 
है | परंतु यदि “बुद्धि! शब्दसे संवित्‌ ( खप्रकाश ज्ञानरूप आत्मा ) का बोध हो; 
तब तो संवित्‌का भी क्षेत्रकोटिमें ही परिगणन होगा । अतः कहना होगा कि भले ही 
कहीं “बुद्धि! और ज्ञान” पदसे संवित्‌ या आत्मा कहा जाय, पर “बुद्धिरव्यक्तमेव 
उ! इस क्षेत्रद्धर्फके निरूपण-प्रसक्षका “बुद्धि! शब्द संवित्‌का बोधक नहीं 
है। ठीक इपी तरह क्षेत्रमें प्रयुक्त अहंकार शब्दका अर्थ आत्मा नहीं है। किंतु 
'अहमात्मा गुडाकेश” ( गीता १० । २० ) इत्यादि स्थलोंका ही “अह'पद आत्मा- 
का बोधक है | 'दम्भाहंकारसंयुक्ताः (गीता १७।५ ) इत्यादि खलामें “अहं? 
पदका प्रयोग देहमें, अहंबुद्धि ओर गवमें होता है। “गर्वोड्मिमानो5हुंकारः” 
( अ्मर० १ । ७। २१) इस कोषसे भी मारूम होता है कि अहंकार शब्द 
केवछ अहमर्थ ( आत्म। ) का ही वाचक नहीं है | आत्माका बोधक 
'अहं? शब्द “अस्मद! शब्दसे बना है ओर अहंकार शब्द अनात्माका बोधक 
है। उतका पर्यावभूत ८अहं! शब्द सान्‍्त ( मकारान्त ) अव्यय है।? परंतु 
यह सब्र कथन असंगत है। मान्त एवं दान्तमेदसे अर्थभेद कब्पनामें 
कोई भी प्रमाण नहीं है। अहंरूपसे प्रतीयमाव अहंकारददीके ब्रोधक 
सभी “अहं” शब्द हैं | “अहं ब्रह्मास्म” इत्यादि खलोंमें लक्षणाद्वारा ही 
अहंकारते अतिरिक्त आत्माका बोध होता है। कोन “मान्तः है; कोन ध्दान्तः 
इस तरह जिसका निर्धारण नहीं है, ऐसे 'अहं! शब्दका अधिक प्रयोग अह्दंकार- 
हीमें होता है | जब अहंकार शब्दको आप मी अनात्माका वाची मानते हैं; 
तब 'सो5हंकार इति प्रोक्तः'(सर्वद ० सं०) इत्यादि पूर्व बचनों में, आत्मामें अहंकार पदका 
प्रयोग लछाक्षणिक ही होगा | बस, फिर तो “मान्तः “दान्त” साधारण अहंशब्द भी 
मुख्य वत्तिसि अहंकारका वाची दोकर लक्षणासे आत्माका वाचक होगा । 
जैसे :अनिरुद्ों हि छोकेषु महानात्मा परास्परः | योउसो व्यक्तत्वमापन्नो निर्ममे च 
पितामद्म्‌ ॥ सो5हंकार इति प्रोक्त:ः (सर्वदशनसं ० ४) यहाँ लक्षणासे आत्मामें 
अहंकारका प्रयोग अ्योंको मान्य है; वेसे ही अहं शब्दका भी लक्षणासे ही 
आत्मामें प्रयोग मानना उचित है | 
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कुछ छोग अहमर्थ्म आत्मा-अनात्मा--दोनोंका मिश्रण नहीं मानते 
ओर कतृंत्व आदिको मुख्य आत्माका ही धर्म मानते हैं। परंतु यह असंगत 
है; क्योंकि असज्ग, अनन्त आत्मामें कतृत्व माननेसे मुक्तिका होना अत्यन्त 
असम्भव हो जायगा | कहा जाता है कि ध्यदि अहंकार या अहंशब्द चिज्जड- 
ग्रन्थिका वाचक हो तब तो दूसरोंकी ग्रन्थिमें भी “अहं! का प्रयोग होना 
चाहिये |? परंतु उन्हें यह भी देखना चाहिये कि उनके ही मतमें अहंकार ओर 
मान्त अहमका प्रयोग दूसरोंके अन्तःकरण या क्षेत्रमें क्यों नहीं होता ! यदि 
उन्हें ऐसा इष्ट हो तो हमें मी इष्ट ही है। भेद यही है कि हमारे यहाँ इन पदों- 
की अपने उच्चारयितामें शक्ति है | शुद्ध आत्मा उच्चारयिता है नहीं; अतः जेसे 
वहाँ लक्षणासे प्रयोग होता है; बसे ही दूसरी ग्रन्थिमें भी होगा। कहा जाता है 
कि कतृत्व आदिके अनात्म-धर्म होनेपर भी उसे अपने आश्रय-प्रतीतिके बिना 
भी आत्मामें वैसे ही प्रतीति होनी चाहिये; जेसे 'गोरो5हम? यहाँ गोरखके आश्रय 
देहकी प्रतीति न होनेपर भी गौरत्वकी आत्मामें प्रतीति होती हैं। परंतु ध्यान 
देनेपर स्पष्ट प्रतीत होता है कि दृशन्तमें भी देहत्वहपसे देहका भान न होनेपर 
भी गोरत्व मनुष्यत्वरूपसे देहका भान अवश्य रहता है। फिर दार्शन्तिक कर्तृत्व 
आदि आश्रयभूत अहमर्थक्री प्रतीतिके बिना कैसे प्रतीत होंगे ! तार यह है कि 
जहाँ आरोप अनुभूयमान होता है; वहाँ या तो प्रतिविम्बरूपता होती है अथवा 
धर्मीका अध्यास अवश्य होता है| जब कर्तंत्वादि प्रतिविम्बरूप नहीं हैं; तब 
अवश्य ही घर्मीका अध्यास मानना चाहिये । 

अहं प्रत्ययका विषय होनेसे ररीरके समान अहमर्थ अनात्मा है इत्यादि 
अनुमानसे भी अहमथकी अनात्मता सिद्ध होती है। कहा जाता है कि इस तरह 
तो अहमर्थके भीतर अधिष्ठानभूत चेंतन्य भी अहं प्रत्ययका विषय है; फिर उसे भी 
अनात्मा कहना पड़ेगा | परंतु इसका उत्तर स्पष्ट है। जि रुपसे उसे अहंप्रत्यय- 
विधयता है, उस रूपसे उसकी अनात्मता इष्ट ही है ओर खरूपसे वह सर्वथा 
अविषय है अतः उसमें अनात्मताकी प्रसक्ति नहीं है | अहमर्थ आत्मासे अन्य है । 
(अहं? शब्दका अभिषेय ( वाच्य ) होनेसे अहंकारशब्द-वाच्यके समान पर्यायता 
दिखलायी जा चुकी; अतः असिद्धिकी कब्पनः नहीं की जा सकती | कहा जाता है 
कि वेदान्ती भी तो “गौरोडहम? इस तरह आत्माको गोरत्वकी कल्पनाका अधिष्ठान 
मानता है ओर «मा न भूवस्‌, भूयासस! इत्यादि रूससे आत्माको ही परप्रेमास्पद मानता 
है। साथ ही अहमर्थ अपनी मत्तामें प्रकाश ( बोध ) से रहित नहीं होता; अतः आत्मा 
की खप्रकाशता भी कही जाती है। यदि अहमर्थ अनात्मा ही हो) तब तो यह 
सब उपर्युक्त कथन कथमपि सड्भत न हो सकेगा; क्योंकि “गोरो5हस्‌!, 'मा न भूवसः 
अद्दमर्थकी प्रकाशाव्यभिचारिता यह समी अहमर्थसे ही सम्बन्धित है| अतः यदि 
बह अनाप्मा है; तब तो यह अहमर्थसे सम्बन्धित ख़प्रकाशत्वादि अनाध्मामें ही 


७९६ माकलंबाद ओर राषपराज्य 


पबंवसित होंगे । परंतु यह कथन ठीक नहीं है। गौरत्वादि अनात्माके आरोपका 
अधिष्ठान अहमर्थ नहीं है; अपितु आत्मा ही है। किंतु जेसे 'इदम! ( पुरोवती 
गुक्तिकादि ) अधिष्ठानका अवच्छेदक होनेसे अधिष्ठान कहलाता है; वैसे ही अहमर्थ 
भी अधिष्ठानका अवच्छेदक होनेसे अधिष्ठान कहछाता है | वास्तवमें अहमर्थ 
अनात्माके आरोपका अधिष्ठान नहीं है । आत्मामें अहंकारका ऐक्यारोप (भ्रम ) 
होनेसे ही अह्म्थमें प्रेमास्पदत्वकी प्रतीति होती है । जो कह्ष जाता है कि 'ऐसा 
माननेसे अन्योन्याश्रय-दोष होगा” वह भी ठीक नहीं । सुषुप्तिकालूमें आत्माका 
प्रकाश द्ोता। है; अहमर्थका प्रकाश नहीं होता | इसीसे उन दोनोंका भेद सिद्ध 
हो जाता है | 

कहा जाता है कि “अइमर्थके प्रेमसे मिन्‍न अन्य प्रेमका अनु भव ही नहीं होता, 
अतः अहमर्थक्री ही प्रेमास्यद मानना चाहिये; परंतु यह ठीक नहीं | पराम्शसे सिद्ध 
सुधुप्तिमें अहमर्थशून्य आत्माके प्रेमका अनुभव स्पष्ट है, अतः अहमथथ-प्रेमसे भिन्‍न भी 
आत्मप्रेम है ही | यहाँ संदेह होता है कि यथपि अहितमें हितबुद्धिसे प्रेम उत्पन्न ह्वोता है 
तथापि जो प्रेमका आस्पद नहीं है; उसमें प्रेमास्पदताका आरोप कहीं भी नहीं देखा 
गया | अतः यदि अहमथ्थ-प्रेमास्पद आत्मा नहीं है; तब इसमें प्रेमास्पदताका आरोप 
केसे दो सकता है !! परंतु इसका समाधान यह है कि अहमर्थमे प्रेमास्पदल्वका आरोप 
होता है; ऐसा नहीं; किंतु यह कहा जा रहा है कि अहमर्थमं आत्माके ऐक्यका आरोप 
होनेसे प्रेमास्यदता है; खामाविक नहीं | खामाविक प्रेमका आस्पद आत्मा ही है। 
इच्छा ओर प्रेममें भेद है; अतएब सिद्ध वस्तुम मी स्नेहात्मक-ब्त्तिरूप प्रेम होता 
है। रह यह कि “अहमर्थका प्रकाशके साथ व्यमिचार नहोनेसे उसे दी आत्मा माना 
जाय?; यह भी ठीक नहीं। क्योंकि बह तो अहमर्थ ओर आत्माके भेदमें भी बन 
सकता है| परंतु खप्रकाश आत्मसम्बन्धके बिना जड अहमर्थका प्रकाशाव्यभिचार 
नहीं हो सक्रता | अतणव वह भी अहमर्थ भिन्‍न आशत्मामें प्रमाण है। अर्थात्‌ 
अहमथके प्रकाशाव्यमिचारसे उसकी खप्रकाशता नहीं मानी जा सकती; अपितु 
इससे खप्रकाश आत्माका सम्बन्ध ही निश्चित होता दै। कहा जाता है कि 
'समारोप्यस्थ रूपेण विषयो रूपवान भवेत्‌ | विषयस्थ तु रूपेण समारोप्य न 
रूपवत्‌ ॥! अर्थात्‌ आरोपितके रूपसे विषय रूपवान्‌ होता है; विषय ( अधिष्ठान)के 
रूपसे समारोपित पदार्थ रूपवान्‌ नहीं होता | इस युक्तिसे आरोपित अह्ृमर्थके 
अपग्रेमास्पदलसे ही आत्मामें अप्रेमास्पदत्वकी प्रतीति होनी चाहिये | परंतु यहाँ 
विचार करना चाहिये कि क्या अधिष्ठानका घर्म आरोपितमें प्रतीत होना चाहिये 
अथवा आरोप्यगत घमका अधिष्ठानमें भान होना चाहिये ! पहला पश्च तो इसलिये 
ठीक नहीं है कि अधिष्ठानके जिस घर्मसे विशिष्ट खरूपज्ञानसे आरोपितकी निम्वत्ति 
हो जाती है। वह धर्म आरोप्यमें कदापि नहीं प्रतीत होता--ऐसा नियम है। जैसे 
शुक्तिरज्ञतमें शुक्तिगत इदन्ताकी प्रतीति होनेपर भी शुक्तिगत नीलपृष्टल; प्रिकोणस्व) 
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शुक्तित्वादि घरमंका भान नहीं होता; क्‍योंकि शुक्तित्रादिविशिष्ट झुक्तिकाके ज्ञान 
शेनेसे आरोपित रजतकी निवृत्ति हो ही जाती है | अतः अधिड्ानके उसी रूपये 
समारोप्य रूपवान्‌ नहीं होता, जिसके ज्ञानसे आरोपित मिद जाग | प्रेमास्पदल 
देशा धर्म नहीं है। अतः जैसे शुक्तिरजतमें शुक्तिकी इृदन्ता भासित होती है बेसे 
ही आत्मगत प्रेमासयदताके अहमर्थ्में अम्ानका नियम नहीं कहा जा सकता | 

दूसरा पक्ष भी स्गत नहीं है; क्योंकि आरोप्यगत वे ही धर्म अधिष्ठाममें 
प्रतीत हो सकते हैँ जो अधिष्ठानगत घर्म-प्रतीतिके विरोधी न हों | अतृएवं सर्पगत 
भीषणता, अधिष्ठानगत इदन्ता-ग्रतीतिके अविरुद्ध होनेके कारण अधिष्ठानमें भासित 
होती है | परंतु अधिष्ठानगत धर्म इदन्ताकी प्रतीतिके विरुद्ध देशान्तरस्थत्वादि 
अम्य धर्मकी प्रतीति नहीं होती | ठीक उसी तरह आत्मामें भी आरोप्य अहमर्थके 
वे ही घर्म प्रतीत हो सकेंगे; जो आत्मघम-प्रतीतिके बाधक न हों। परंतु यहाँ तो 
अग्रेमास्पदत्वरूप आरोप्यधर्म प्रेमास्पदत्वरूप अधिष्ठानभूत आत्मघर्म-प्रतीतिसे विरुद्ध 
के अतः आत्मामें डसका आरोग नहीं हो सकेगा | जिस समय ही अहमर्थसे 
आत्मेक्यका अभ्यास होगा, उती समय आरोप्यमें भी प्रेमास्पदत्व प्रतीत होगा | 
फिर तो आरोप्यमें अप्रेमास्पदस्व नहीं प्रतीत होगा । ऐसी खितिमें अधिष्ठानभूत 
आत्मार्मे डसके अप्रेमास्पदत्वकी प्रतीति केसे हो सकती है? कुछ छोग परिहार 
करते हैं कि आत्मा सुख एवं अनुभवरूप है; इसीलिये “अहं सुखमनुभवाम्तिः--मैं 
सुखका अनुभव करता हूँ, इस तरह अहमर्थसे मिन्‍न सुख और अनुभवी 
प्रतीति होती है। परंतु यह ठीक नहीं है; क्योंकि वेषयिक सुख और अनुभव 
आत्मासे पृथक वस्तु है और वही विषयोपटष्टबविवर्जित खप्नकाश अनन्त 
आनन्दरूप ही है | 

कहा जाता है कि मोक्षमें यदि अहमर्थ न रहेगा; तब तो 'आत्मनाश 
दी मोक्ष है? यह बाह्य ( शूस्यवादी ) मत आ जायगा; क्योंकि उस मतके समान 
दी तुम्हारे मतमें भो प्रेमात्पद अहमर्थका नाश खीकाय॑ है। अहमर्थसे मिन्‍न अन्‍य 
किसीकी तरह तो शून्यवादीके यहाँ मी शून्य बना ही रहता है। परंतु यह सब 
निरथ्थंक है। ओपाधिक प्रेमास्पद अहमर्थके नाशसे यदि आत्मनाशार्पत्ति हो तो 
ओपाधिक प्रेमास्पद देहनाशमे मी आत्मनाशकी प्रसक्ति होगी। अतएव जो यह 
कहा जाता है कि धमारुतं कृधि ज्योतिरहं विरजा विपाष्मा भूयासम? हत्यादि 
श्रुतियोसे अहमर्थके ही अम्ृतत्व, विरजस्त्व) विपाप्मस्वादिकी आकाझ्लू होती है; अतः 
मुक्तिमें अहमथथंका होना आनेवारय है| यह भी ठीक नहीं, क्योंकि वहाँ सर्वत्र 
(अहम? के रुश्यार्थ चेतन्‍्यके ही अमृतत्वादिकी आकाज्ञा है। जैसे “अहं पुष्ठः 
स्वामः--मैं पुष्ट होऊं, यहाँ खवसमयविद्यमान शरीरकी ही पुष्ठता अभीष्ठ है; वैसे 
ही उपयुक्त विषयमें भी समझना चाहिये। यद्यपि शरीर पुष्दं स्यात्‌*--शरीर 
धरुष्र हो; दस इल्छाके समान “जाशागाज मुक्त स्यान--- आत्यया चर युक्त हो। ऐसी इच्छा 
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नहीं दिखावी देती; अतः मुक्तिकी अनिष्टतापत्ति कही जा सकती है; तथापि विचार 
करनेसे विद्दित होगा कि इच्छाके समय अस्तःकरणका अध्यास द्ोता है। अतएव 
यधपि आत्ममात्रक्ी मुक्तिकी इच्छा नहीं अनुभूत होती; तथापि विशिष्ट गत मुक्तिकी 
इच्छाका ही शुद्धात्मगतत्वेन पर्यवसान होता है | आशय यह है कि इच्छाके 
भासक साक्षीसे ही अहमर्थका मान होता है; अतः इच्छाके उल्लेखकालमें अहमथ्थ- 
का उल्लेख होनेपर भी विवेकियोंको अहमर्थके विविक्त आत्मगतरूपसे ही मुक्तिकी 
इच्छा होती है | अविवेकीकी भी; जो दुःखमूलवाछा हो उसमें दुःखमूलका उच्छेद 
हो, ऐसी इच्छा होती है। इस तरह शुद्धात्मामें दुःखमूलोच्छेदरूप मुक्तिकी इच्छा 
पर्यवत्तित होती है; क्योंकि दुःखमूल अशानवाढछा नहीं है | 
कहा जाता है कि यदि अहमथ अम्तःकरण ग्रन्थिरूप ही हैं तब तो “मम 
मन/-मेरा मन; मेरा अन्तःकरण-ऐसी बुद्धि नहीं होनी चाहिये; क्योंकि अन्तःकरण 
और मन दोनों एक द्वी वस्तु हैं। परंतु यह कहना ठीक नहीं है। क्थोंकि अन्तः- 
करण जडमात्र है। परंतु चेतन आत्मा ओर अन्तःकरण--इन दोनोंकी ग्न्धि 
अहमर्थ है। इस मेदसे मेरा मन इस तरह पषष्ठी ( सम्बन्ध ) बन सकती है ।फिर 
भी कहा जाता है कि 'मनः सफुरति, सनो5स्ति? इस श्ञानमें भी मनकी सत्ता और 
स्फूर्तिरूप आत्मासे सम्बन्ध है अतः इसे भी चिदचिद्‌ ग्रन्थि कह्ठा जा सकता है | 
फ्रि अहं इस ज्ञान ओर “मनःस्फुरति” इस ज्ञानमें समता क्यों नहीं प्रतीत होती ! 
यह ठीक नहीं है। क्योंकि सम्बन्धमात्र ही ग्रन्थि या संबलन नहीं कह्दा जाता, 
किंतु तादास्म्येन प्रतिमास ( अभेदरूपसे प्रतीति ) ही संवलन या ग्रन्थि है| प्मनः 
स्फुरति; मनो$स्ति? इत्यादि स्छोमें आख्यातसे मनमें स्फुरण एवं सत्ताकी आश्रयता 
ही प्रतीत होती है; मनमें स्फुरणादिका तादात्य नहीं प्रतीत होता | अहं इस 
खानमें तो अन्तःकरणका चेतनमें तादात्याध्यास है | 
कहा जाता है कि सभी भ्रान्तियोंमें अधिष्ठानांश और आरोप्य--हन दो 
अन्जौकी अवश्य प्रतीति होती है | यदि “इदं रजतम इत्यादि आन्तियोंमें अधिष्ठानांश 
इदन्ताकी प्रतीतिन अपेक्षित हो, तब तो बिना अधिष्ठानका भ्रम मानना पड़ेगा; 
जिलसे झूत्यवादकी प्रसक्ति अवश्य होगी | परंतु ५अहं इस श्रान्तिमें तो दो अंशकी 
प्रतीति ह्वी नहीं होती । यदि कहा जाय कि वहाँ भी दो अंशकी कल्पना कर लेनी 
चाहिये; तब तो फ़िर “आत्म! इस बुद्धिमें भी दो अंशकी कव्यनासे प्रान्तिता-सिद्धि 
माननी होगी। यदि दो अंध्रडी प्रतीति न होनेसे ५भात्म? इस प्रतीतिकी श्रान्ति 
न मानें; तब तो *अह! इस प्रतोतिशों मो श्रानित मानना व्यर्थ है। इन संदेहधका 
समाधान यह है कि यदि भ्रान्तिमें अधिष्ठान ओर आरोप्य--इन दो अंशकी 
प्रतीतिका आपादन करना है तो वह तो मान्य ही है | अहमर्थका मिथ्यात्र ही 
उसके द्वितीय अंशके होनेमें प्रमाण है | परंतु आत्मा? इस बुद्धिके विधयमें भी 
दो अंश है; इसमें तो कुछ भी प्रमाण नहीं है । अत; “आत्या? इस बुड्धिमें भी दो 
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अंशकी कव्पनाका अवकाश नहीं है | यह भी नहीं कहा जा सकता कि मिल्म्‌- 
मिन्‍म दो प्रकारोंसे अवच्छिन्न), अधिष्टान ओर आरोप्यका विषय करना ही भ्रान्ति- 
के दो अंश हैं; क्योंकि जहाँ रजतल्वसंतर्गके आरोपसे ही 'इढं रजतम! ऐसी प्रतीति 
होती है वहाँ दो प्रकारका मान नहीं होता है। रजतत्वमें कोई भी दूसरा प्रकार 
( विशेषण ) नहीं है | रजतादिको रजतत्वका प्रकार माननेमें भी कोई प्रमाण नहीं है। 

कुछ महानुभाव यह भी कहते . हैं कि अहमर्थाव्यासमें भी “अज्लो5हं 
स्फुराम्यहम्र! इस तरह स्फुरण और अह--इन दो अंशोंकी प्रतीति होती ही है। 
जेसे कमी 'रजतम! इतनेहीका उल्लेख होता है। बसे ही “अहं' इतनेका भी 
उल्लेख बन सकता है | अतः “रूप्यं स्फुरति? की तरह “अहमस्मि, अहं स्फुरामि! यहाँ- 
पर स्पष्ट दोनों ही अंशोंकी प्रतीति होती है | इतना भेद अवश्य है कि जहाँ इदन्खा- 
बच्छिन्त स्फुरण अधिष्ठान है; वहाँ “इृदं रूप्यम इत्यादि प्रकारसे बुद्धि होती हैः 
जहाँ केवल स्फुरणमाव ही अधिष्ठाम है; वहाँ 'स्फुरामि? ऐशी ही बुद्धि होती है। फिर भी 
“'सवःस्फुरति; अहं स्फुरामि! इन दोनों प्रतीतियोंमें विछक्षणता इसलिये है कि 'सम! 
शब्दसे मनस्त्वमात्र विवक्षित है ओर “अहं? शब्दसे मन ओर देहसे अवच्छिन्न 
चित्खरूप उच्चारयितृत्वका उल्लेख होता है । यहाँ संदेह होता है कि “अं 
स्फुरामि? यह श्रम तो अध्यरतत है; अतः वह अधिष्ठान केसे होगा !? परंतु यह 
ठीक नहीं; क्योंकि वहाँ स्फुरणरूप चेंतन्यकोी ही अधिष्ठान कह्दा जाता है, अवि- 
ग्रावृत्तिको नहीं | इस तरह पअहमर्थ आत्मा है? इसमें प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है। 
मोक्षसाधन कृतिकरा आश्रय होनेसे अहमर्थ मोक्षमें अन्वयी है; यह अनुमान भी 
प्रमाण नहीं है | क्योंकि कृत्याश्रयमें मोक्षान्वयित्लको व्याप्तिका कहीं इृश्टन्त ही 
नहीं है। सामान्य व्याप्तिमें भी व्यभिचार है। ऋत्विज छोग खर्गसाधन ऋइतिके 
आश्रय तो होते हैं; परंतु खर्गानवयी नहीं होते | अहम अनथेका आश्रय होनेसे 
सम्प्रतिपन्‍नकी तरह अनर्थ-निवृत्तिका आश्रय है; इस अनुमानसे भी अहमर्थक्री 
आत्मता नहीं सिद्ध होती। क्योंकि यह अनुमान शरीरमें व्यभिचारी है। “अहमज्ञः? 
इस प्रतीतिसे जैसे अहमर्थमें अनर्थाश्रयताकी प्रतीति होती है, वेसे ही (स्थूलोड- 
हमज्ञः इस प्रतीतिसे शरीरमें भी अनर्थाश्रयता सिद्ध होती है | 

कहा जाता है कि “कस्मिन्न्वहमुत्कास्ते उत्क्रान्तों भ्रविष्यामि: 
कस्िन्वा प्रतिष्ठित प्रतिष्ठायामि,? 'स प्राणमसूज्ञत,? “हन्ताहमिमास्तिख्ों देवता:? 
इत्यादि श्रतियोमें प्राण और मनके पहले ही अहंका श्रवण है। “तदाव्मानमेवावेदई 
बह्मास्मिः इस श्रुतिमें भी झुद्धात्मामें 'अहं'पदका प्रयोग है । “अहमित्येव 
यो वेचः सर जीव इति कीर्तितः । स दुःखी सखुखी चेव स पात्न 
बन्धमोक्षयो:' इत्यादि श्रुतियोंमें भी अहमर्थसे ही बन्ध-मोक्षका होना सिद्ध 
होता है | “तदथ्यो5हं सोइसो,! “मामेव ये प्रपश्चन्ते! (गीता ७। १४ ) इनसे 
भी मालूम होता है कि अहमर्थ ही आत्मा है; परंतु यह सब विचार असइत है। 
उपर्युक्त सभी खथामोंग्रें कक्षणासे ही विशिष्टजाचक अह शब्दका शुद्ध आसपास 
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प्रयोग मानना चाहिये; यह बात पहले ही कही जा घुक्ी हैं । जेसे ध्युष्मद) शब्द 
सम्वोध्य चेतनका बोधक होता हुआ भी छक्षणया अचेतनमात्रका बोधक होता 
है, वैसे ही “अस्मद शब्द अहंक्ारविशिष्ट चेतनका बोधक होता हुआ भी छुक्षणासे 
केवल शुद्ध चेतनमें ही प्रयुक्त होता है । 

आन्तर-बाह्य सभी प्रपश्चका अधिष्ठान (आधार ) सत् ही है; इसलिये घट, 
पट; मठ5 प्रथ्वी; जछ) तेज; आकाश सबके साथ ५्सत्‌? ( है) छगता है; जेसे आकाश 
सत्‌ (है )) वायु सत्‌ ( है )) घठ सत्‌ ( है ).आदि | जैसे मिदट्टीके घट-उदंचन आदि 
हर एक कार्यमें मिद्दी है; जलके तरंग बुलबुले आदि हर एक कार्यमें जल है 
बैंसे ही एक कार्यमें सत्‌; सत्ता या इस्ती है; अतः बही सत्‌ कारण है । 
आकाशका कारण “अहं तत्व” है और उसका कारण “महत्त्व” और उसका भी 
धअव्यक्त तत्व? है । जैसे सुषुत्तिम अज्ञान वा निद्रासे आबृत खप्रकाश सतद्वारा 
ही मेघसे ढेँके हुए. छूर्यमं बादलकी तरह अश्ान या निद्राका प्रकाश होता हैः 
बैसे ही तमष्टि अज्ञान या निद्रासे आजूत व्यापक स्वप्रकाश सत्‌ ही उसका प्रकाशक 
होता है| आबृत सत्से भासित समष्टि अशनकों ही “अव्यक्त! कहा जाता है । 
उस अव्यक्तसे उत्तन्‍न होनेवाली समष्टि बुद्धि या शानकों ह्वी 'महत्तत' कहा जाता 
है। जैसे घोर मींदसे अकस्मात्‌ जगाये जानेपर पहले अहंकार-ममकारसे शून्य 
केवल कुछ शान होता है, वेसे ही समष्टि सुषुप्तिके पश्चात्‌ अशानाइत सतकों 
अहँकार-ममकारशून्य समश्टि ज्ञान उत्पन्न होता है। यह ज्ञान अशानरूप अव्यक्त- 
का परिणाम है। जैसे अप्रकाशरूप पर्वतकी खानसे प्रकाशमय मणिका प्रादुर्भाव 
होता है; किंवा जेसे सूबके प्रकाशकों न व्यक्त करनेवालछी मिट्टीसे ही उत्पन्न 
होकर काच सूर्यप्रतिबिम्बका आइहक होता है। बेसे ही निखिल शक्तियोंके 
आश्रय केन्द्र अज्ञान ( अचित्तखसे ) चेतम्य-प्रतिबिम्बग्राइकशान उत्पन्न होता 
है ( यहाँ चित्स्वरूप परमात्मासे विलक्षण अचित्‌ या जड-शक्ति ही अशान 
पदसे विवक्षित है; इसीका परिणाम बृत्तिरूप शान है ) । यह खप्रकाश परमात्म- 
रूप नित्यबोध था शानसे भिन्‍न है; अतः उसीके प्रतिबिम्भ या आभाससे 
युक्त होनेके कारण अचित्परिणाममें ओपचारिक “शान! पदका प्रयोग होता है । 
जाग्रतू एवं स्वप्नके शानोंका सुपुप्तिमं लय हो जाता हं और सुपुप्तिके पश्चात्‌ 
ही इनका पुनःप्रादुर्भाव होता है | अतः जैसे मिट्टीसे उत्पन्न और उसमें छीन 
होनेवाले विकारोंका मिद्टी कारण समझी जाती है; बसे ही जाग्रदादि शानोंका 
सोधुप्त अज्ञान कारण समझा जाता है। सोकर जागनेवालेके अहंकार-ममकारसे 
शून्य प्राथमिक ईक्षणं (शान)के समान ही अज्ञानोपहित सतका अहंकार-शूम्य केबल 
ईक्षण ( ज्ञान ) ही महत्व है | 

पुनश्र जैसे सामान्य ईक्षणके अनन्तर “में अमुक हूँ? इलादि रुपये 
अहंकारका डल्लेख होता है। वैसे ही सत्‌के ईक्षणके बाद उसमें +एक्रोह बहु 
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स्थाम्‌!--मैं एक हूँ; अनेक होऊँ; इस रूपसे अहंकारका उल्लेख होता है वही “अहं- 
तस्व! है। सुबुप्तिकी ओर जाते हुए मी थमैं कहाँ ओर कोन हूँ? इत्यादि अहंकार- 
का पहले छय होता है | केवल कुछ चेत ( ज्ञानसामान्य ) रह जाता है। अन्तमें वह 
भी अज्ञान या सुषुप्तिमं छीन हो जाता है। परंतु आत्मा या परमात्मस्वयंखूप 
नित्यवोध या ज्ञान तो इन तीनोंका मासक है; स्वप्रकाश सत्रूप है। जैसे 
बादलूकी टुकड़ी देखकर आकाशव्यापी मेघमण्डल बुद्धिमें आरूढ़ हो सकता है; 
वैसे ही व्यष्टि ( जीवगत ) अहंकार; बुद्धि (ज्ञान ) अशान (सुषुप्ति ) से ईश्वरगत 
समष्टि अहंतत्वः मदत्तत्व और अव्यक्ततत्वका बोध हो जाता है । जैसे 
अहंकरपूरवंक ही जीवका कार्य होता है; वेसे ही अहंकारपूर्वक ही परमात्मासे 
आकाशादि समस्त प्रपथ्च उत्तन्न होते हैं। तभी अहंतत्वसे शब्दतम्मात्रा या 
अपड्वीकृत सूक्ष्म आकाशकी उत्पत्ति मानी गयी है | सर्वप्रथम अशान या अचित्‌ 
भी खप्रकाश सतकी ही शक्ति है। अतः बह भी सतसे खतन्त् होकर खतः 
सत्‌ नहीं है । जैसे सिता (शर्करा)के सम्बन्धसे अमधुर वस्तु भी मधुर प्रतीत होती 
बैसे ही खप्रकाश सतके सम्बन्धसे ही अव्यक्तादि सभी प्रपश्चमें सत्ता ओर 
स्कूति प्रतीत होती है। अतएव जेसे लहरोमें भीतर-बाहर जल ही रहता है; 
वैसे ही अव्यक्तसें लेकर सभी प्रपश्चके भीतर-बाहर सत्‌ ही है; स्फूर्ति ही है। जेंसे 
जलके बिना लहर कोई वस्तु ही नहीं, बेसे ही सत॒के बिना--स्फूर्तिके बिना अव्यक्त, 
अचित्‌, महत्तत्व, अहंतत्व आंकाशादि सब असत्‌ हो जाते हैं ।. जबतक 
उनमें सतका योग है तबतक उनका होना, उनकी सत्ताया स्फूर्ति है । 
सत॒के बिना सब-के-सब असत्‌ हो जाते हैं। इसील्यि कहा है---ध्जासु सत्यवा ते 
जड़ गाया १ भास सत्य इव मोह सहाया॥ अतः अचित्‌ आदि सभी मिथ्या हैं | 
अधिष्ठानका साक्षात्‌ बोध होते ही सब मिट जाते हैं । 

आकाशसे वायु। तेज, जल प्रथ्वी, घटादि सब उत्पन्न होते हैं और 
क्रमेण सब उसीमें लीन हो जाते हैं; तथापि घटाकाश, शराबाकाश); महाकाश 
आदि अनेक कब्पनाएँ हो जाती हैं। आकाशसे .ही सूयं+ उससे ही घट ओर 
जल उसका ही आकाश और सूयरूपसे बिम्ब-प्रतिबिम्ब होना सद्गत है ओर पार्थिव 
प्रपश्न प्रथ्वीमें, एथ्वी जलूमें, जछ तेजमें, तेज वायुमें. और वायुके आकाशमे मिलते 
ही सब कुछ केवछ आकाश ही रह जाता है | उसी तरह खप्रकाश सत्से ही 
उतपन्‍न अनेक उपाधियोंसे बिम्ब-प्रतिबिम्ब जीव, जगत्‌ आदि अनेक भेद बनते 
हैं। परंतु उत्पत्तिके विपरीत क्रमसे जब सब कुछ परमात्मामें लीन हो जाता 
है तब एक ही परमात्मा रह जाता है। जैसे आकाशसे ही क्रमेण घट, उसीसे जल 
उसीसे प्रतिबिम्ब और वही बिम्ब होता है; अन्तमें आकाश कार्य होनेसे सबका 
उसीमें लय हो जाता है, वैसे ही सर्थ प्रपश्न अनन्त, अखण्ड, स्वप्रकाश चितसे ही 
उध्रन्न होता है उसीमें छीन हो जाता है । “अहसेवासमेवाग्रे बान्यथवत्सद्सत्परस्‌ | 


के ५ 
६० 9, पूपा के ब्प्स््य्थः 
अंश | ४ है ४ ५8. 
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पश्चाद॒ह यदेतश्व योउवशिप्येत सो$स्म्थयहम्‌ ॥?! ( श्रीमदभा० २। १०। ३२१) 
भगवानकी उत्ति है कि सष्टिके पहले एक में ही था; छुझसे भिन्‍म कार्यकारण कुछ 
भी नहीं था, सुष्टि हनेपर भी जो प्रपश्ञ उपलब्ध होता है। वह भी में ही हूँ और 
अन्त जो अपशिष्ट रहता है बह भी में हूँ। 'झादावन्ते च यन्नास्ति बतेमानेडपि 
तत्तथा । वितभेः सब्शा: समन्तोडवितथा इच रक्षिता: ॥! ( माण्डुक्य्कारिका ४ । 
३१ ) अर्थात्‌ जो आदियें नहीं; अन्तर्मे नहीं; बह मध्यमें भी नहीं ही है | यद्यावि 
मध्यमें सत्‌-सा प्रतीत होता है; तथापि है असत्‌ ही | घटादि कार्य अपनी उ्पत्तिके 
पहले नहीं थे, अन्तमें नष्ट दोनेके बाद भी नहीं रहते हैँ | अतः मध्यमें सत्से प्रतीत 
होनेवालोकी भी असत्‌ ही समझना चाहिये | जलकी छहरें, पानीके बुलबुले और खप्ल- 
के पदाथ उत्पत्ति या प्रतीतिके पहले भी नहीं रहते; अन्तमें भी नहीं रहते; केवल मध्य - 
में प्रतीत होते हैं; तो भी उन्हें अतत्‌ ही पमझना उचित है। “अव्यक्तादीनि भूतानि 
व्यक्तमध्यानि भारत | अव्यक्तनिधनानयेव तत्र का परिदेवना ॥? (गीता २ | २८) 
सभी प्रपश्च उ्तत्तिके पहले अव्यक्त ही था; अम्तमें भी सब अव्यक्त हो जाता है? 
'केबछ मध्यमें व्यक्त है; फिर उसके लिये क्‍या रोना ! कोई अत्यन्त प्रिय वस्तु 
या व्यक्ति अदर्शन--अशानसे ही आया; अन्तमें पुनः अदर्शनमें ही चलछा गया | 
फिर जो न अपना है; न जिसके हम हैं, उसके लिये क्या रोना ? 'अद्र्शनादापतिता: 
पुनश्चादुर्शन गताः। नेते तब न तेषां एवं सत्र का परिदेवना ॥? (महा ० खीपव॑ » । १३ ) 
जैसे मिट्टी या जलके भीतर ही तरह-तरहके पात्र ओर तरह आ जाते ईं, 
बसे ही मनके भीतर ही कब इश्य आ जाते हैं। मनकी इलूचछमें ही दृश्य 
दिखलायी पड़ता है और डसके मिटनेमें मिट जाता है; अतः सब कुछ भन ही है | 
बह मन खप्नकाश सत्‌ या भानके भीतर आ जाता है। अतः ख़प्रकाश सत्‌ या 
अबाध्य अनन्त भान ही सब कुछ है । जैसे दर्षणके भीतर भूधर-सागर, गगन- 
मेघमाला, सूय-चद्ध-नक्षत्रः वन-उपवन, नगर आदि प्रतिबिम्बरूपमें दिखायी 
देते हैं; बेसे ही अव्यक्तादि खावरान्त सदसत्‌ सकल प्रपश् कूटख ख़प्रकाश 
सत्‌ या भानमें दिखायी देता है। जाग्रतू-खप्नके द्रष्टा, दर्शन; दृश्य, सुषुस्तिकी निद्रा 
या अज्ञान जिससे प्रकाशित होते ६, वही शुद्ध भानरूप आत्मा है। शाता-शान-शेय: 
ज्ञाग्रतू-खन-सुधुप्ति; प्रकाश-प्रवृत्तिमोह ( रजतम-सत्व ) इन सबका प्रकाशक 
सबका अधिडान, सबका कारण) सबसे अतीत सत्‌ ही आत्मा है | वह प्रतिबिस्बक 
समान है प्रतिबिम्ब नहीं | अतः उससे प्रथक्‌ बिम्बकी सत्ता नहीं अपेक्षित है । जेसे 
शुद्ध दर्पण देखनेसे प्रतिबिम्ब दृष्टि मिट जाती है; बेंसे शुद्ध सत्‌ देखनेसे प्रपश्च-बुद्धि 
मिटती है। बोध द्वोनेके उपरान्त यद्थपि प्रपश्ञका मूठ अजञान मिट्र जाता है; तथापि 
प्रारब्धदोषसे प्रारू्घ-खितितक प्रपश्चकी प्रतीति होती है । मोगसे प्रार»घ सिट्नेपर 
अवबय ही प्रपञ्ञप्रतीति भी मिठ जाती है-पतस्थ तावदेव चिर॑ यावन्न विमोध्ष्ये भथ 
सापव्ण्य: ) (हर्श० छु७ ६ ) १४] २ ) शभोगेन श्विलर क्षपथित्वाथ झागएशाले ।! 
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फिर भी मनको निगुण$ निराकारः निर्विकार परब्रह्ममें प्रतिष्ठित करनेके 
लिये प्रथम वाकू, चक्षु आदि कर्मेन्द्रियों और शानेन्द्रियोकी रोक लेना चाहिये 
अर्थात्‌ भाषण दर्शन आदि इच्द्रियोंके व्यापारोंको रोककर केत्र७ सनसे जप या 
ध्यान करते रहना चाहिये | जब कुछ काछके अभ्याससे दशनादि व्यापाररहित 
होकर मानस ध्यान जपादि सिर हो जाय; तब मनको .बुद्धिमें छय कर देना 
चाहिये | अर्थात्‌ संक््य-विकल्पात्मक मनके व्यापारको निश्चयात्मिका बुद्धिमें ढीम 
कर देना चाहिये | केवल ध्यैय लक्ष्यके दृढ़ निश्चयमें संकल्य समाप्त कर देना 
चाहिये । पश्चात्‌ व्यष्टि-बुद्धिको समष्ि-बुद्धि अर्थात्‌ महत्तखमें लीन करना चाहिये 
और उसे फिर समश्ुद्धिकें भी भासक शान्त आत्मामें लय करना चाहिये | अथवा 
बागादिव्यापारोंका मनमें छय करके मनको निश्चयात्मिका बुद्धिमें; फिर उसे समष्टि- 
बुद्धिमं ओर उसे शान्त आत्मामें नियन्त्रित या लीन करना चाहिये । बुद्धिके भासक 
शुद्ध मानका ही चिन्तन करना तदभिन्न वस्तुका चिन्तन न करना ही उसका ल्य है । 
“यच्छेद्ठ।इमनसी प्राशसथच्छेज्ञान आत्मनि । ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्त- 
अच्छेच्छान्त आत्मनि ॥? ( कठोप० १ । ३। १३ ) कुछ महानु भावोंने और तरहसे 
भी इस मन्त्रका आशय कहा है। वागादि व्यापारोंका चिन्तन न करके केवल 
मनोव्यापारको देखना चाहिये | पश्चात्‌ मनका चिन्तन करके ज्ञान आत्मा अर्थात्‌ 
अहमर्थ ( में ) का ध्यान करना चाहिये | अर्थात्‌ पहले वागादि व्यापारोंकी उपेक्षा 
करके मनोव्यापारको देखे, फिर मनोव्यापारका उसके प्रेरक कमैंमें छय करना चाहिये । 
यहाँ पजानांतीति ज्ञानम? इस व्युत्त्तिसे शानका जाननेवाला “अहं? ( मैं ) अर्थ 
होता है और फिर उस अहंका भी सूक्ष्म; अहं (अस्मिता ) में लय करना चाहिये | 
अर्थात्‌ स्थूछ अहं ( मैं ) को छोड़कर अस्मिताका ध्यान करना चाहिये ।“अहं!का 
मैं कर्ता-भोक्ता, सुखी-दुखी यह स्थूछ रूप है | अस्मि ( केवल हूँ ) यह उसका 
सूक्ष्मरूप है। यही महान्‌ आत्मा है उसे भी उसके भासक झुद्ध मानरूप आत्मार्मे 
लय करना चाहिये। अर्थात्‌ 'अस्मि! ( हूँ ) ऐसा भी चिन्तन छोड़कर, उसके 
भासक अनन्त सत्‌ ओर मानरूप आत्माका ध्यान करना चाहिये । 

महाविक्षेपकालमें भी सब कुछ भगवान्‌ ही है; इस बुद्धिसे शान्ति मिलती है | 
'घब खल्विदं ब्रह्म तज्जछानितिशान्त उपासीत।! ( छा० ३० ३। अप ) अथात्‌ 
जैसे तरड्र) लहर) बुदुबुद आदि जछराशिसे उत्पन्न) उसीर्म स्थित ओर उसीमें छीन 
होते हैं, अतः जलस्रूप ही है; वैसे ही सर दृश्यादश्य जगत्‌ तर्ज) तहल) तदन है 
अर्थात्‌ खप्रकाश सत्‌खरूप ब्रह्म भगवानसे ह्टी उत्पन्न, उन्हींमें खित ओर उन्हीं- 
में लीन होता है, अतः सब कुछ मगवान्‌ ही है। ऐसी भावना अति ही राग-द्वेष, 
रेर-वैंमनस्य) उद्बेग मिटकर ध्रुव शान्ति मिलती है | 


तक ४७७७७७७७; &*छएाण वैशककश 


द्वांदश परिच्छेद 
हम रो ९ 
माव्स ओर इश्वर 

माक्सवादी विद्वान धर्मके समान द्वी ईश्वरंकों भी अनावश्यक समझते हैं । 
उनकी दृश्मं “भीरता या अ्रान्तिके कारण कल्पना प्रसूत मूत प्रेत ही सम्यताके साबुनसे 
घुलते-घुलते देवता बन गया; ओर फिर वह कल्पित देवता ही विशानकी चमत्कृतिसे 
चमत्कृत होकर ईश्वर या निगुण ब्रह्म बन गया | ईश्वर या ब्रह्म न तो कोई 
वास्तविक वस्तु है; न उसकी आवश्यकता ही है। ईश्वरकी कल्पनासे लाभके बदले 
हानि अधिक हो सकती है। कारण) ईश्वरीय शास्त्र या ईश्वरीय नियमका नाम 
लेकर अन्धविश्वासी लोग प्रगतिके मार्गमे बार-बार रोड़ा अठकाते रहत हैं|! एक 
कम्युनिस्टका कहना है कि “जो ईश्वर या धर्मको मानते हुए भी मार्क्सकी अर्थनीति 
कार्यान्वित करनेकी बात करता हैं; या तो वह धूर्त मक्कार है. अथवा महामूर्ख | 
ईश्वर दिखावटी हुंडी नहीं है। ईश्वर माना जायगा तो उसके नियम भी मानने 
पड़ेंगे । फिर व्यक्तिगत भूमि-सम्यति आदिका राष्ट्रीकरण भी दैअरीय नियम 
विरुद्ध ठहरेगा |! 

परंतु ईश्वर यदि सत्य वस्तु है तो किसीके चाहने था न चाहनेसे उसक 
कुछ भी बिगड़ नहीं सकता। मले ही चमगादड़ोंका सूर्यका प्रखर प्रकाश 
असत्‌। अनावश्यक, एवं हानिकारक प्रतीत द्ोता' हो परंतु एताबत 
सूर्य असत्‌, .अनावश्यक एवं हानिकारक नहीं सिद्ध होते । वैसे किसका! 
ईश्वर भी भले ही असत्‌) अनावश्यक एवं हानिकारक प्रतीत हो; फिर भी उसकी 
प्रचण्ड सत्ताका अपलाप होना असम्भव है। बस्तुतः सूर्मनारायणसे भी अधिक 
सूर्यचन्द्रका भी भासक इश्वर एक ख़तःसिद्ध स्वेमान्य वस्तु है। यह बात आधुनिक 
अन्वेषण, न्याय-सांख्य-वेदान्त-दशन, आस्तिक सिद्धान्तों तथा आस्तिक वादोसे 
स्पष्ट सिद्ध है | धर्म एवं ईश्वर परम सत्य वस्तु के इसीडिये सर्वकाछ 
एवं सर्वदेशमें इसकी मान्यता रही है | कहा जाता ह कि द्वितीय युद्धकें प्रमज्ञ/ 
अमेरिका एवं अक्रोकाके कई ऐसे प्रदेशोर्मे वेशानिक्ोंने अनुसंधान किया तो बहाँ 
यही पता चछा कि वहाँके जंगली छोगोंमें धर्म एवं ईश्वरके सम्बन्धमें किसी 
प्रकारकी धारणा नहीं है | परंतु ठीक इसके विपरीत यह भी कहा जाता है कि जब 
उन प्रदेशों जाकर कई आस्िकोने बहाँके लोगेंसि बात की तो पता चतछा कि मे 
लोग आतमानी पिता एवं खग्गोंव छोकपर विश्वास रखते हैं; परत विदेशी सम्य कर 
जानेवाले लोगोकी पहले तो ने बात ही नहीं समझते और समझनेगर भी हरकर 
अएया भाव जी त्यक्तः कर सकते । ऐएसर रिफिसमलर॒व प्रनशात 7४ दर 
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डाक्टर कोल) जुदूजातिके मध्यमें बहुत दिनोंतक रहे | जब वे उनकी भाषा भी 
प्रकार बोलने और समझने लगे तो उन्हें मालूम पड़ा कि जुद्धजातिमें भी धर्म हैं। 
उनके विश्वासानुसार प्रत्येक घरानेका एक पूर्वज था ओर फिर समस्त मानवजातिका 
भी एक पूर्वज था; जिसका नाम उन्होंने “उनकुछंकुद? ( प्रपितामह ) रखा है। 
जब उनसे पूछा गया कि उनकुलंकुदूका पिता कोन है? तो उन्होंने उत्तर दिया कि 
वह बाँधसे निकला था। जुलू-माषामें बॉसको उथलड्ग कहते हैं। बाप संतानका 
उथलड्ग कहलाता है। जैसे बाँससे कुले फूटते हैं। उसी प्रकार बापसे संतानकी 
उत्पत्ति होती है | डाक्टर कोलसे एक जुलूने कह कि “यह ठीक नहीं कि खर्गीय 
राजाको हमने गोरे आदमियोंसे सुना है | गर्मियोमे जब बादल गरजते हैं, तो हम 
कहते हैं - राजा ( ईश्वर ) खेल रहा है।? एक बुडढ़ेने कहा कि (हम बचपनमें यही 
सुना करते थे कि राजा ऊपर है, हम उसका नाम नहीं जानते । संसारको पेदा 
करनेवाला उम्दबूको ( राजा ) है; जो कि ऊपर है |? एक बुड्डीने कहा कि जिसने 
सब संधार बनाया, उसीने अन्न भी बनाया। “ईश्वर कहाँ है !? यह पूछनेपर वृद्ध लोग 
कहते हैं कि वह खर्गमें है; राजाओंका भी राजा है । मेडम ब्लेवेट्स्कीका कहना है 
कि जिप्त प्रकार मछली पानीके बाहर नहीं रह सकती, उसी प्रकार साधारण मनुष्य 
भी किसी प्रकारके धर्मके बाहर नहीं रह सकता |? 

संसारमें चेतन-अचेतन दो प्रकारके पदार्थ मिलते हैं, उनमें अचेतनसे 
चेतन प्रबल होता है | एक चींटी बढ़े-बड़े मिद्टीके चद्टानोंको काट देती है । 
छोटे-छोटे कीड़े पहाड़ोंको तोड़ देते हैं | छोटा पक्षी बड़े-से-बड़े इक्षोंकी ट्विला देता 
है। बस्तुतः जहाँ चेतनवा है, वहीं बल होता है | जड बस्तुएँ निर्बल होती हैं । 
थोड़ा गाड़ी खींचता है; गाड़ीकी अपेक्षा घोड़ा बलवान है। जड्शरीर भी 
चेतनके सहारे चलता है| मरे हुए हाथीसे जीवित चींटी भी बलवान है। चेतनोंमें 
भी मनुष्यकी शक्ति बहुत ही प्रबछ है | एक शिक्षु मी हाथीका नियन्त्रण करता 
है । तिंह-जैता क्रूर जन्तु भी मनुष्यकी इच्छाक। अनुसरण करता है। जल) वायु, 
ब्रिजली आदि भूतोंपर मनुष्यका अधिकार है | रेल; तार; वायुयान आदि मनुष्य- 
शक्तिके ही परिचायक हैं। मनुष्य सृष्टिमं भी रद्ोबदल करता रहता है। बह 
समुद्रको पार कर; पहाड़-जंगलकों काठकर शहर बसा देता है; नदियोंपर बड़े-बड़े 
पुर बाँध देता है; उनके प्रवाहको बदल देता है; स्थलोंमें जछ एवं जलमें थल 
बना देता है | फिर भी विचित्र सश्मिं कितने ही प्राणी मनुष्यले भी कहीं अधिक 
बलवान होते हैं। सप्रकी दृष्टि ओर हिरणोंके दोड़के सामने मनुष्यकी शक्ति 
कमजोर है | बड़े-बड़े वेशानिक, बलवान, बुद्धिमान्‌ भी महाशक्तिमान्‌ सर्वशके 
सामने कुछ नहीं हैं । बड़े-बड़े बल्वान्‌ अन्तमें अपने-आपको प्राकृतिक शक्तियोंके 
सामने नगण्य पाते हैं | बस्तुतः निश्चयके आधारपर आशा होती है और 
आशाके आधारपर ही प्राणीकी प्रवृत्ति होती है | 
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कहा जाता है; “ज्यालोजी ( भूगर्भशासत्र ) ने पता छगाया है कि अमुक 
चट्टानें किस प्रकार और कब बनीं ! हिमालय-जैसा महान्‌ पर्वत भी कभी-न-कभी 
उत्पन्न हुआ है। एक-एक वस्तु दूसरेकी अपेक्षा नयी है । इक्षका फूल पत्तेसे नया 
है। पत्ता भी जड़से नया ओर जड़ भी उस मिट्टीकी अपेक्षा नयी है; जिसपर जड़ 
उत्पन्न हुई | कहा जाता है “पृथ्वी! एक आगका गोला थी। जैसे अज्ञारोपर ठंडा 
होनेके समय सिकुड़न पड़ जाती है, उसी प्रकार प्रश्वीका गोला जब ठंडा होने 
छगा तो उसमें सिकुड़न पड़ गयी | ऊँचे खान पहाड़ हो गये) नीचे समुद्र बन 
गये । बहुत पदार्थोंक्री उपपत्ति हम देखते हैं। बहुतोंका हम विश्लेषण कर सकते हैं। 
वे इन्द्रियाँ जिनसे ज्ञान प्राप्त किया जाता है ओर वे पदार्थ जिनका ज्ञान प्राप्त किया 
जाता है; दोनों ही कार्य हैं| जिन-जिन वस्तुओंका विश्लेषण हो सकता है; वह कार्य 
समझा जाता है| जिनका विश्लेषण या विभाजन नहीं हो सकता वे ही परमाणु हैं । 
आजकछ यद्यपि कद्दा जाता है कि परमाणुका विभाजन वेज्ञानिक कर लेते हैं । 
परंतु जब परमाणुक्री यही परिभाषा है; तब तो जिसका विश्लेषण हो सकता है वह 
परमाणु है ही नहीं | जो छोग परमाणु न मानकर केवल शक्ति ही मानते हैं, उन्हें 
भी यह तो मानना ही पड़ेगा कि शक्ति कभी वर्तमान जगत्‌के रूपमें परिणत हुई 
है। चाहे परमाणुओंसे, चाहे शक्तिसे, चाहे प्रकृतिसे, चाहे ब्रह्मसे जगत्‌की ख्ट 
हुई और उस सृध्टिमें क्रम भी मान्य होने चाहिये | यह नहीं कि पहले फछ हुआ 
फिर फू हुआ | मालीको यह नियम मादूम होता दे कि पहले अड्भूर, फिर नालः 
स्कन्घ, शाखा, उपशाखा; पल्व, पुष्प, फलका आविर्भाव होता है। इसी तरह 
निम्बके बीज एवं आमकी गुठलीसे तथा अम्यान्य विभिन्‍न बीजेंसे विभिन्‍न ढंगके 
अछ्डुरादि उतन्न होते हैं। निम्बका बीज बोनेंसे आमका फल नहीं लगता; यह 
नियम भी छोगोको ज्ञात है| इसी तरह गेहूँ बोनेसे चनेकी उत्पत्ति नहीं होती । 
मनुष्य तथा प्राणियोंकी भी वृद्धिका नियम है। शेंशव, योवन। वार्बक्य अबस्थाएँ 
क्रमेण आती हैं। चिकित्सक चिकित्साल्योंमें शारीरिक नियमेकिे आधारपर ही 
चिकित्सा करते हैं | पहाड़ एवं पहाड़ी नदियोंका निर्माण केसे होता है; इनका किस 
ओर क्यों प्रवाह है; आदिके सम्बन्धमें भूगर्भके विद्वानोंका भी भूगर्भ-सम्बन्धी नियम 
प्रसिद्ध है। मनोविज्ञानकी जटिलता ओर भी विलक्षण है। यद्यपि मनकी गति बड़ी 
बिलक्षण होती है; फिर भी मनोविज्ञानके नियम हैं ही | इसी तरह सभी शास्रोके 
नियम हैं। इत तरह सुश्की नियमबद्धता दिखायी देती है। इन नियर्मोका 
विधायक ओर पालक कोई मान्य होना चाहिये | नियमकी दृष्टिसे सुश्टिमें एकता है | 


हर एक नियमका प्रयोजन भी द्ोता है। लड़कोंका प्रतिदिन एक साथ 
विद्याल्यमें जानेका नियम व्यर्थ नहीं होता | प्रयोजन ही कार्यकों सार्थक बनाता 
है। संतारकी सभी वस्तुओं एबं घटनाओंसे किसी विशेष प्रयोजनकी सूचना मिलती 
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है। भछे ही प्रयोजन समझमें न आये; परंतु है अवश्य | एक मशीनर्से हजारों 
पुर्ज होते हैं, कोई छोटा, कोई बड़ा, कोई गोला) कोई टेढा--इनमें परस्पर पर्याप्त 
मिन्नता है; परंतु बनानेवालेका उद्देश्य कार्यसिद्धि ही है | कपड़ा बुनना+ आटा 
पीसना; पुस्तक छापना आदि इसी प्रयोजनसे प्रेरित होकर वेशामिकोने भिन्न-भिन्न 
पुजोंको बनाकर फिर सबको इस प्रकार मिलाया कि जिससे कार्यकी सिद्धि हो। 
पुज॑ न तो सब बराबर हैं; न एकसे हैं, न सबके साथ एक-से जुड़े हुए हैं | सब 
अप्षमान होते हुए भी एक उद्देश्यपूर्तिके लिये जुड़े हुए हैं। उनमें बहुत-से कल- 
पुजें छोटे एवं भद्दे हैं। उनके ख्थानपर अच्छे एवं सुन्दर पुर्ज हो सकते हैं; परंतु 
कल चलानेमें जिसका उपयोग नहीं; बह कितना भी सुन्दर हो, व्यर्थ ही है। इसी 
तरह जगत्‌ एक महाप्रयोजनके छिये निर्मित है | इसकी छोटी-से-छोटी वस्तुएँ एवं 
घटनाएँ भी निष्प्रयोजन नहीं हैं | राबट फ़िप्सके अनुसार जिस मण्डरूका हमारी 
प्रथ्वी एक अवयबमात्र है; वह अति विशाल) विचित्र तथा नियमित है। जिन ग्रहों, 
उपग्रहोंसे इसका निर्माण है उनका भी परिमाण बहुत विस्तृत है| हमारी प्रथ्वी ही 
सूर्य -चन्द्र आदिसे इस प्रकार सम्बन्धित है कि बीज बोने, खेत काटनेके समयोंमें 
बाधा नहीं पड़ती । समुद्रके ज्वारभाटे कभी हमें धोखा नहीं देते । करोड़ों 
मण्डलोमेंसे सूयमण्डल एक है | बहुत-से तो इससे अखंख्यगुने बड़े हैं | फिर ये 
करोड़ों, अरबों सूब एवं तारागण जो आकाशर्में विखरे हैं, परस्पर एक-दूसरेसे ऐसे 
सम्बद्ध तथा गणितके गूढ़तम नियर्मोके इतने अनुकूछ हैं कि उनसे प्रत्येककी रक्षा 
होती है ओर प्रत्येक स्थानमें साम्य तथा सौन्दर्य दिखायी देता है। प्रत्येक अह 
दररेके मार्गपर प्रभाव डालता है। प्रत्येक कोई-न-कोई ऐसा कार्य कर रहा है। 
जिपके बिना न केवछ वही किंतु समस्त मण्डल नष्ट हो सकता था। यह समस्त 
मण्डल बड़ी विलक्षणतासे बना हुआ दै । जो बनाएँ देखनेमें भयानक और 
विध्नरूप प्रतीत द्वोती हैं; वे वस्तुतः उसे नष्ट होनेसे रोकती एवं विश्वकी 
हृढ़ताका साधक होती हैँ । क्योंकि वे परस्पर अपनी शक्तियोँका इस प्रकार व्यय 
करती हैं कि एक नियत समयमें उनमें सहयोग हो जाता है | यह सहयोग ही विशाल 
जगतके विशाल प्रयोजनका परिचायक है । 


एक छोटा पुष्प जहाँ मनुष्योंकी आँखोकों तृम करता है, उसका 
सुगन्ध प्रार्णेको आनन्द देता है, वैध लोग उसका ओपषघरमें भी प्रयोग करते हें, 
चित्रकार उससे चित्रकारी सीखते हैं, रेंगरेज रंग निकालते हैं; कवि काव्यमें उससे 
सहायता लेते हैं। भ्रमर उसका रसास्वादन करता है; शहदकी मक्खियाँ उससे 
शहद निकालती हैं; तितलियाँ उन फूर्लोपर बंठकर अछग आनन्द लेती ईं | उसके 
ब्रहत-से ऐसे भी प्रयोजन हैं; जिन्हें मनुष्य नहीं जानता | इतना प्रयोजन सिद्ध करके 
भी व्क्षकी संततिरक्षाके लिये वह बीज उगाता है | यह एक छोटे-से फूछका कार्य है। 
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इसी प्रकार संतारक्ी सभी वस्तुओके अनेक विशाल प्रयोजन हैं | संतार कितना 
विद्याल है ! समुद्र, पहाड़) धथ्वी--परथ्बीसे बहुत बड़ा सूर्थ: ओर फिर करोड़ों सूय: 
अरबों तारे वेदान्तमतानुसार प्रथ्वी, जल; तेज, वायु, आकाशादि--सब उत्तरोत्तर 
एक दूमरेसे दस-दस गुने बड़े हैं| फिर ऐसे अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड मायाके एक 
अंशमें हैं | वह माया भगवानके एक अंशमें ऐसी प्रतीत होती है; जेसे महा- 
काशके एक प्रदेशमें बादलका छोटा-सा टुकड़ा । 


स्थूलताके साथ ह्वी संसारमें सूक्ष्मताका भी अत्यन्त महत्व है | जो जल 
आज बर्फ या नीछमणिके रूपमें स्थूलरूपसे उपलब्ध हो रहा है; वही कभी बादल 
और उससे भी पहले सूर्यकी रश्मियोंमें था | सूय-रदिमका वह नगण्य कण जिसे 
परमाणु कहा जा सकता है; उसका एक पाँचवो हिस्सा स्पशतन्मात्रा था । उसके 
अब्पांशमें वायु ओर बायुके अब्पांशमें प्राण; प्राणके अब्पांशमें मन ओर मनमें 
ब्रह्माण्ड था। फिर ब्रह्माण्डक्के भीतर अनन्तकोटि प्राणी और मन थे, उन म्नोमें 
फिर भी उसी तरह ब्रह्मण्डकी सत्ता थी | इस तरह एक सूक्ष्म बटबीज-कणिकाम 
मशन्‌ वृक्ष अखिल और उस वटवृक्षमं अपरिगणित बीज-कणिका ओर 
उन कणिकाओंम अवन्त बटठवृुक्षक अखित्व एक साधारण्सी बात जचमे 
लगती है | 

इसी तरह विश्वके छोटे-छोटे नियमोंको देखते हैं, तो नियमोका समूह उसी 
हंगसे एक विशाल नियम बन जाते हैं, जेसे छोटे-छोटे कर्णोका समूह एक पहाड़ | 
समुद्र भी जलकणोंका समुदाय ही है। यद्यपि मनुष्यक्कषत वस्तुओंमें भी बड़ी-बड़ी 
विलक्षणता दिखायी देती है। बड़े बड़े विशालकाय पुछ, दुर्ग) बोध चकित कर 
देते हैं। विद्युतके विचित्र चाकचिक्य चन्-स्ंसे होड़ करते हैं।वायुबनका 
चमत्कार भी कुछ ऐसा ही है। फिर भी यह सब खाभाविक ईश्वरीय वस्तुओंका 
एक छोटा-सा अनुकरणमात्र है। कितना भी बड़ा विशाल एबं नियमबद्ध संसार 
कार्य ही है; इसकी कभी-न-कभी सृष्टि हुई है; यह मानना पड़ता है | किसी 
भी कार्यक्रे लिये उपादान) निमित्त एवं साधारण कारण अवश्य होते हैं | जेसे एक 
घटका मिट्टी उपादान; कुछाल नि्मित्त एवं देशकाल आद साधारण कारण होते 
हैं। साधारण भी क्रिया छोटी-छोटी अनेक क्रियाओंका समुदाय ही होती है । एक 
घट-निर्भाणरूप क्रियामें कितनी ही चेशओंका समुदाय है | संसारके अनन्त छकिया- 
जालोमें बहुत-सी क्रियाएँ मनुष्यक्नत होती हैं, जेसे घट; पट; मठ आदिका बनाना॥ 
रोना) हसना; चलना आदि | जब घटका निर्माण मनुष्यद्वारा प्रत्यक्ष देखते हैं; तो 
किसी भी घटकों देखकर उसका निर्माता कोई मनुष्य होगा; यह अनुमान कर 
'लिया जाता है | इसी तरह किसी भी कार्यकों देखकर उसके कर्ताका अनुमान 
होना स्वाभाविक है | बहुत-से कार्य हैं जिनका मनुष्यद्वारा निर्माण सम्मत नहीं) 
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जैसे व्क्षका उगना। सूर्थका निकलना, भूकम्पका आना आदि। यह सभी 
क्रियाएँ: हैं, इनका भी कोई कर्ता होना आवश्यक है। नास्तिक मेजका बनाने- 
वाला बढ़ई तो अवश्य मानता हैः परंतु वृक्षों) पहाड़ोंको बनानेवाला कर्ता आवश्यक 
नहीं मानता । छोटेका बनानेवाढा ठठेरा जरूरी है परंतु नदी, समुद्रके लिये करता 
आवश्यक नहीं । संसारकी सभी क्रियाएँ दो ही प्रकारकी हैं | एक प्राणिक्रत, दूसरी 
अप्राणिकृत । सिद्धकोटिकी वस्तुएँ दशन्तकोटिमें आती हैं, साध्यकोटिको नहीं । 
दश्ान्त वही होता है; जो दोनों पक्षोंकों मान्य होता है | सूर्य, चन्द्र, पेत, समुद्र, 
पृथ्वी आदि सावयव होनेसे कार्य हैं । आस्तिक कह सकता है कि जैसे मेज आदि 
कर्तासे निर्मित होते हैं, बैंसे ही कार्य होनेसे सूय आदि भी किसी ( ईश्वर ) कर्तासे 
निर्मित हैं। यहाँ मेजका दशन्त आस्तिक-नास्तिक दोनोंको ही मान्य है । नास्तिक 
कहता है कि चन्द्र) सूर्य) धरथ्वी आदिके कर्ता आवश्यक नहीं हैं; जैसे नदी बहनेके 
ढिये कोई कर्ता आवश्यक नहीं होता । परंतु नास्तिकका दृष्टान्त सिद्धकोटिमें नहीं 
है; किंतु साध्यकोटिमें है । आस्तिकके लिये नदीका बहना) सूर्थकरा निकछना+- 
दोनों ही एक कोटियें हैं। जैसे सूं) चन्द्र आदिका डगना ईश्वरप्रेरणापूर्वक 
होता है; उसी तरह नदीका बहना भी ईश्वरक्ृत ही है। चार्वाक्मतानुयायी कहते 
हैं कि “अविनाभावतम्बन्ध हुर्शेय होता है? अतः अवुमानादि प्रमाण मान्य नहीं हैं| 
धूमादि ज्ञानके अनन्तर जो अम्ययादिमें प्रइत्ति होती है, वह प्रलयक्षमूलक है 
अथवा आआन्तिसे ही समझनी चाहिये | क्योंकि जहाँ-जहाँ धूम होता है। वहाँ-बहाँ 
अग्नि होती है-यह जानना दुष्कर है; क्योंकि संदेश) सर्बकाछके धूम-वहिका 
जिसे शान हो) वही ऐसी बात कह सकता है | परंतु किसी भी मनुष्यकों सर्वेदेश- 
कालके धूम और वहिका ज्ञान होता ही नहीं । किर वह केसे कह सकता है कि 
जहाँ-जहाँ धूम होता है; वहाँ-वह“ँ वह होता है । कतिपय खलमें तो यह देखा 
गया है कि जहँ-जहाँ वहि है; वहाँ-वह्ढाँ धूम होता है। पर अग्नितत्त लोहइपिण्डमें 
व्यधिचार दीखनेसे व्यभिचार निश्चित हो जाता है ।? परंतु चार्वकिका यह कहना 
भी तभी सम्भव होता है जब कि अनुमानादि प्रमाण मान्य हों; क्योंकि प्रत्यक्षसे 
भिन्न अनुमानादि प्रमाण नहीं हैं, यह कहना भी अश) संदिग्ध) विपयेस्त तथा 
जिज्ञामुके प्रति ही उचित है | जिस किसीके प्रति वचन प्रयोगको पागलपनका ही 
परिणाम समझा जाता है । दूसरोंका अज्ञान; संशय; अ्रान्ति या जिज्ञासा दूसरेको 
प्रत्यक्ष प्रमाणसे कभी मी विदित नहीं हो सकती | अतः उनके वचनों) मुखाकृति 
था व्यवदारसे अस्यके संशय-अज्ञान आदिका अनुमानादिसे बोध होता है तथा 
अज्ञान-संशयादि मिटनेके लिये वचनश्रयोग सार्थक होता है |... 


चार्वाक अड्ननालिब्ननजन्य सुखको पुरुषार्थ कहता है। इससे यह खीकार 
करना पढ़ेगा कि सुख और स्लीगमनका अविनाभाव सम्बन्ध है | यदि रलीगमन 
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ओर सुखका अविनामाव सम्बन्ध न हो तो उस सुखकों पुरुषार्थ कैसे कहा 
जा सकता है! इसी प्रकार क्षुधा-निवृत्तिके लिये नियमतः भोजनमें प्रद्ृत्ति भी 
सिद्ध करती है कि प्राणी अनुमान-प्रमाण मानकर ही क्षुधा-निवृत्तिके लिये भोजन- 
निर्माणमें संल्म होता है । उसी प्रकार कृषि, व्यापार आदि सभी कार्योंमें आनु- 
मानिक का्यकरारणभावका निश्चय करके ही प्राणियोंकी प्रव्ग॒त्ति होती है ।. बिना 
अनुमान-प्रमाण अज्जीकार किये आस्तिक नास्तिकः चार्वाक ही क्या--पशुतककी भी 
कोई प्रवृत्ति नहीं हो सकती । पूर्वको प्रवृत्तियोंसे छाम देखकर ताहश प्रवृत्तियोंसे 
लामका अनुमान करके ही प्राणी प्रवृत्त होता है। अनुमान बिना माने प्रत्यक्ष भी 
व्यर्थ हो जाता है। अनुमानके आधारपर अप्राणिकृत कार्योंका भी कोई कर्ता 
अवश्य सिद्ध होता है। कारण; सिद्धकोटिके जितने भी दशन्त हैं, सभी कर्तापूवेक 
ही हैं। अतः जैसे प्राणिक्ृत क्रिया कर्तासे होती है; वेसे ही अप्राणिकृत क्रिया भी 
कर्तसे ही सिद्ध होती है। प्राणिकृत, अप्राणिक्ृत क्रियासे मिन्न कोई क्रिया है दी 
नहीं । यदि बिना घड़ीसाजके घड़ी नहीं बन सकती बिना बढ़ईके मेज नहीं बन 
सकती तो यह भी मानना ही चाहिये कि बिना चेतनसत्ताके चन्द्र, सूबे) पहाइ) 
नदियाँ आदि भी नहीं बन सकतीं । 

कई लोग (क्षित्यकुरादिकं सकदेक कार्यत्वाद्‌ घटवत्‌!ः--पृथ्वी, बृक्ष आदि 
सकतक हैं, कार्य होनेसे घटादिके तुल्य- इस अनुमानमें शरीरजन्यत्वरूप उपाधि 
दोष बतलाते हैं| अर्थात्‌ जहाँ-जहाँ दरीरजन्यता होती है, वहाँ-वहाँ सकतूंकता 
होती है | धटादि शरीरजन्य हैं, अतः सकदेक हैं; परंतु कार्यल्र तो प्थ्वी-अक्रादियें 
भी होता है; पर वहाँ शरीरजन्यता नहीं है | साथ्य-व्यापक, साधनाव्यापक धर्म: 
को ही उपाधि कहा जाता है | इस तरह उनके मतानुसार कार्यल्वहदेतु सोपाधिक 
होनेसे साथ्यसिद्धिमें समर्थ नहीं होगा | परंतु यह टीक नहीं है; क्योंकि उपाधिक्रे 
द्वार या तो व्याप्ति-व्यभिचारका अनुमान होता है या पक्षमें उपाध्यमावसे 
साध्यामावक्रा अनुमान होता है । तभी प्रकृत अनुमान दूषित समझा जाता दे । 
इस तरह यहाँपर शरीराजन्यत्वरूप उपाध्यभावसे सकतंकलामावका अनुमान करना 
पड़ेगा | परंतु उसमें शरीर विशेषण व्यर्थ होगा | जब अजन्यलमात्रसे 
सकतृकलाभाव सिद्ध होता है तो शरीर विशेषण व्यर्थ ही है | प्रष्वी, वृक्ष आदियें 
शरीराजन्यता होनेपर भी अजन्यता नहीं है। अतः अजन्यता न होनेसे सकतेकत्वा- 
भाव नहीं सिद्ध हो सकता । सुतरां कार्यत्वरूप हेतुसे प्रथ्वीन्रक्षादिमें सकतेकत- 
सिद्धि निर्वाध है | 


कई छोग पोवपियको ही कार्य-कारणभावक्ते स्थानपर बिंठलछाते हैं | उनके 
अनुसार सदा पूर्यमें रहनेबाछा कारण और सदा पश्चात्‌ होनेवाला कार्य है। परंतु यह 
ठीक नहीं; क्योंकि अन्धकार सदा सूर्योदयके पूर्व होता है। तो भी अन्धकार सूयोदयका 
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कारण नहीं माना जाता; रविवारसे पूर्व सदा शनिवार रहता है; फिर भी वह 
रविवारका कारण नहीं होता । कार्य कारणसे पीछे होता है; इतना ही नहीं; 
किंतु कारणके द्वारा होता है। तक॑संग्रहकारकी दृष्टिसि उपादानगोचरापरोक्ष ज्ञान, 
चिकीर्षा एवं कृतिवाला चेतन ही कर्ता होता है; जेसे धटका निमित्तकारण कुलाल 
है, वही घटका कर्ता है | उसे घटके उपादानकारण मृत्तिकाका अपरोक्षनिकटतम 
ज्ञान है; उतकी चिकीर्षा है; घटनिर्माणकी इच्छा है और उसमें घट बनानेका 
प्रयत्ष है। बिना ज्ञानके इच्छा और बिना इच्छाके कृति नहीं हो सकती | इस तरह 
'जञानाति हचछति अथ करोति? किसी चीजको प्राणी पहले जानता है, फिर इच्छा 
करता है ओर फिर तद्विषयक प्रयत्ष करता हैं | इस तरह ज्ञान) इच्छा ओर 
कृति जहाँ होती है; वही कर्ता होता है | अतः मले ही घ्से मिद्दी गिरती हो फिर भी 
वह मिद्ठी गिरनेका कारण नहीं समझा जाता । प्रत्येक कार्यकोी कंतोकी अपेक्षा 
होती है; ये नियम सभीके मज्तिष्कपर शासन करते हैं | अतः जहाँ किसी कार्यमें 
प्रत्यक्ष ज्ञान एवं इच्छाका सम्बन्ध नहीं दिखायी पड़ता वहाँ प्राणी अद्ृ'्ट इच्छाशक्तिको 
कल्पना करता है | किसी पुल या किलाको देखकर प्राणी यह अवश्य सोचता है कि 
किसीने अपनी ज्ञानेच्छा तथा कृतिसे इसे बनाया है| इसी तरह एक प्रफुछित 
कमलको भी देखकर बुद्धिमान्‌ अवश्य सोचता है कि यह इतनी सुन्दर वस्तु बिना 
कितीकी इच्छा-कृतिके केसे सम्पन्न हो सकती है ? बिना कारणके कोई कार्य नहीं 
होता, इस दृष्टिका खुश्सि भी कारण होना अनिवार्य है। अतः सर्वज्ञ सवशक्तिमान्‌ 
परमेश्वरकी ज्ञनेच्छा-कृतिसे ही सुश्टिकी रचना डचित है | कई लोग सृश्टिको 
आकस्मिक कहते हैं, परंतु वस्तुतः बिना हेतुके कोई भी घटना कभी हो ही नहीं 
सकती | यदि विभिन्न शक्तियोंद्वारा होनेवाले कार्योंके आकस्मिक सम्बन्धमात्रको 
आकस्मिक कहा जाय) जेता कि काकताछीयन्याय कहलाता है ( काकका 'वृक्षपर 
ब्ैठना-काकके प्रयल्का फूल है; ताछलफलका पतन अपने कारणेंसे सम्पन्न हुआ, 
परंतु दोनोंका मेल आकस्मिक हो गया ) तो इस पक्षमें निहेतुक कोई भी कार्य 
घिद्ध नहीं होता) भले सुश्टिकी विभिन्न घटनाओंका मेल कभी आकस्मिक भी हो 
तो भी सूष्टिका कोई कार्य निहतुक नहीं सिद्ध होता । 


वस्तुतस्तु मनसे भी अचिन्त्य रचनारूप संसारका निर्माण सर्वश्ञ सर्ब- 
शक्तिमान्‌ चेतन कर्ताके ब्रिना उपपन्न नहीं हो सकता और उस सर्वज्ञका कोई भी 
कार्य असम्बद्ध नहीं कहा जा सकता। कुछ छोग खयम्मू प्रकृति या उसके परमाणुओंसे 
ही विश्वका निर्माण मानते हैं, किंतु सवेज्ञ ईश्वरकी शत्ति; इच्छा एवं कृतिके 
बिना प्रकृति या परमाणुसे संसारका निर्माण केसे हो सकता है ! बिना बुद्धि- 
प्रबन्धके परमाणु अपने-आप इतने विलक्षण संसारको बना सकते हैं, इससे बढ़कर 
युक्तिशून्य कोई बात हो नहीं सकती । किसी नास्तिक पितासे जब आस्तिक पुत्रने 


८१२ माक्सवाद और रामराज्य 


कहा कि जो संतारकी वनानेवाला है; वही परमेदर हूं । तो पिताने कहा कि 
परमाणुओंके अपने आप ही एकत्रित हो जानेसे संसार बन जाता दें | इसके लिये 
कोई स्वश्ञ ईश्वर क्यों माना जाय ! दूसरे दिन पुत्रने बहुत सुन्दर हस्ती; अश्ः 
झुक; पिक्र, मयूरोंके चित्र बनाकर उसके सामने कुछ विभिन्‍न रक्ञकी पन्सिकें रख 
दीं। जब पिताने चित्रोंका निर्माता पूछा तो पुत्रने कह्य कि इन्हीं पेन्सिलेकि 
परमाणु उड़-उड़कर कागजपर एकत्रित हो गये; उन्हींसे ये चित्र बन गये | पर 
पिताने इसे खीकार नहीं किया | तब पितासे पुत्रने कद्य कि यदि परमाणुओंके उड़- 
उड़कर एकत्रित हो जानेपर ऐसे चित्र मी नहीं बन सकते तो चम्द्रमणडल और सूथे- 
मण्डल, भूधर; सागर, मनुष्य; पश्ु आदि विलक्षण वस्तुएँ बुद्धिके सहयोग बिना 
केवछ परमाणुओंसे केंसे बर सकती हैं ? अतएव ऐसे-ऐसे अनुमान ईश्वर-सिद्धिमें 
उपश्वित किये जा सकते हैं | 

( १) संप्तारका व्यवस्थित रूप देखकर अनुमान किया जा सकता हूं कि 
जगत्‌डी व्यवस्था प्रशास्तृपूर्विका है। व्यवस्था होनेके कारण, राज्य-व्यवस्थाके 
समान | 

( २ ) छोकोपकारी सूय-चन्द्रादिका निर्माण किसी विशिष्ट विज्ञानवानके 
द्वारा ही हो सकता है| यद्यप्रि आजकल लोग सूर्य-चन्द्रादिको ईश्वरनिर्मित न 
मानकर खतःसिद्ध या प्रकृतिनिमित मानते हैं; परंतु यह असक्भत है; क्योंकि 
दीपकादि बुद्धिमान्‌ चेतनद्वारा ही बनाये जाते हैं। यह दृशन्त बादी-प्रतियादी उभय- 
सम्मत है, परंतु कोई वस्तु खतःविद्ध है-- इसमें उभय-सम्मत बाई दृशस्त नहीं 
है; क्योंकि ईश्व्रादी सभी पदार्थोकी ईश्वरकर्तक मानता है । प्रकृति भी 
जड़ होनेसे स्वतन्त्रकत्रीं नहीं हों सकती | अतः सूझे चद्ध किसी विशिष्ट 
विज्ञानवानके द्वारा निर्मित हैं। प्रकाश होनेके कारण, प्रदीपके समान | जैसे 
व्यवहारके लिये दीपक होता है; वेसे ही सूर्म-चन्द्रादि भी व्यवहारोपयोगी हैं | 

( ३ ) सूर-चन्द्रकी विशिष्ट चेश देखकर भी इसी तरह उनके नियन्ताका 
अनुमान होता है --(सूर्य-चन्द्र नियम्तृपूर्वक हैं, विशिष्ट चेशबाले होनेफे कारण, 
भृत्यादिके समान | जसे भृत्यकी नियमित ग्रबृत्ति होती है, बैंसे ही सूर्य-चन्द्रादिकी 
भी नियमित प्रवृत्ति होती है।” उपयुक्त अनुमानसे यह स्पष्ट हो जाता है कि इरसे 
नियन्त्रित होनेके कारण ही सूर्य-चन्द्र खयं ईश्वर और ख़तन्त्र होते हुए भी 
उदयास्तमय एवं व्रद्धिश्षयसे युक्त होकर प्रकाशादिकार्यमें संलग्न रहते हैं | 


( ४ ) पथिवीके विधारकके रूपमें भी प्रयत्तनवान्‌ ईश्वरकी तिद्धि होती है | 
विवादास्पद प्रथिवी प्रवत्नवानके द्वारा बिधृत है; सावयब) गुरु) संयुक्त होनेपर 
भी अस्कृटित, अपतित; अवियुक्त होनेके कारण, हस्तन्यस्त पापाणादिके समान | 
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थदि किसी चेतनसे घारण म हो तो उसमें पतनः स्फुटन होना अनिवार्य होता5 
बिना किसी घारकके कोई भी गुरु पदार्थ टिक नहीं सकता। परस्पराकर्षणसे 
भी स्थिति असम्भव है; क्योंकि स्थिति ओर जप्ति अन्योन्याअत नहीं होतीं । 


कहा जाता है; मानवी मस्तिष्ककी सहायता बिना भी यदि कोई अंग्रेजी 
भाषाके अक्षरोंको उछालता रहे तो कभी शेक्सपीयरका नाटक निर्मित हो सकता 
है। यदि थोड़ी देरके लिये यह मान मी लिया जाय तो भी संतारके विलक्षण 
प्रबन्धका विधान बिना सर्वज्ञ बुद्धिके नहीं हो सकता । भले ही किन्हीं अक्षरोंको 
अनन्त बार उछाछो) परंतु उनके द्वारा विचार व्यक्त हो सकना असम्मव ही है । 
विचार व्यक्त करनेकी बात तो दूर रही; सही-सही एक पंक्तिका भी निर्माण असम्भव 
है। फिर अक्षरोंको उछालनेवांछा भी कोई चेतन ही होता है। फिर बिना चेतनके 
जड-परमाणुओंसे विश्वका निर्माण कहाँतक सम्भव है ! फिर क्या आजतक कोई 
अक्षरोंकी उछाछ-उछालकर किती छोटे-से ग्रम्थका भी निर्माण कर तका ! संसारमें 
रोटी बनानेसे लेकर मकान) पुछ) दुर्ग आदिका निर्माण बिना बुद्धिके अपने-आप ही 
४८) चूना) पत्थर; लोहा-लक्कड़ आदि कर ढेते हों, यह नहीं देखा जाता। फ़िर 
अकम्मात्‌ ही परमाणुओंके द्वारा संसारका निर्माण ओर अकस्मात्‌ ही परमाणुओंका 
निष्कय हो जाना या संसारका नष्ट हो ज्ञाना आदि केसे संगत होगा ? फिर यदि 
परमाणुके बिना सर्वश्ञ चेतनके प्रयत्नसे अपने-आप ही सूर्य, समुद्र/ नदी) पर्बत 
बन सकते हैं, तब अन्य उपयोगके हुगें। पुछ, गहादिका निर्माण भी .उसी तरह 
क्यों नहीं होता १:तदर्थ मनुष्योंकी प्रय॑ध्य क्यों करना पड़ता है? यदि पहाड़ 
अकस्मात्‌ बन सकता है, तब कोई पुल या किला कपने-आप क्यों नहीं बन संकता ?. 
सभाववादी खमावसे ही सश्टिका निर्माण मानता है; परंतु स्वभाव यदि शक्तिशाली 
कोई चेतन है तब तो नाममात्रका ही भेद हुआ | यदि सृष्ठि-मियमसे ही संसार- 
का निर्माण माना जाय तो वह भी ठीक नहीं; क्योंकि नियमके निर्माता प्रयोक्ता' 
बिना नियम अर्किचित्कर ही होता है। भूगर्भतत्ववेता पुरानी वस्तुओंकी देख- 
कर बुद्धिमानोंकोीं कारीगरीका अनुमान करते हैं | महेन्जोदड़ो, हरप्पाकी खुदाईमे 
(भलनेवाढी वस्तुओंके आधारपर सभ्यताकी कल्पना की जाती है। यदि सब वस्तुएँ: 
स्भावसे ही बनती हैं; तब उन कब्पनाओंका कोई स्थान ही नहीं रद जाता। 


पस्तुत्तः किसी प्रकारके नियम दी सिद्ध करते हैं कि कोई समझदार पूर्वा- 
परदर्शी बुद्धिमान ही नियम बनाता है ओर वही नियामक भी है। नियामक बिना 
नियमोंका कुछ मूल्य भी नहीं होता | अतः नियमोंके रहते हुए भी शानयुक्तः 
उपयुक्त चुमावसे ही मुप्रबन्ध होता है । मिट्टी जलादिसे मट बननेका नियम है सही; 
पर झलक कोर कम्मकार जियसोंके अनुसार कार्य नहीं करेगा तबतक घट-निर्माण 
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अत्म्मव ही है | धरणि; अनिल) जलके संयोगसे बीजोंके अकुरित होनेका नियम 
है तथारि जबतक किसान उन नियर्मोंका प्रयोग करके काम नहीं करेगा तबतक 
गेहूँ-यवादिकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । प्रृथ्यीड़ी आकर्षणशक्ति भले ही प्रत्येक 
परमाणुपर शासन करती रहे तथापि सहयोग एवं सुदृदताके साथ प्रबन्ध बिना 
उसका कोई भी सदुपयोग नहीं हो सकता | | 
आस्तिकोंका कहना है कि जिसने हंसके अड्में शुक्करंगका निर्माण किया; शुकरके 
अज्जका हरा रंग बनाया; मंयूरोंकों चित्रित किया और फूलपर बैठनेवाली तितलियों- 
को चमकीली साड़ी बनाकर पहनाया--वही ईश्वर है | वही सबको बृत्ति देता दै-- 
येन शुक्कीकृता हंसाः शुकाश्च हरितीकृता:। 
सयूराश्रित्रिता येत्र स॒ ते बृत्ति विधास्थति ॥ 
( हितोपदेश £ | १७९ ) 
परंतु स्वभाववादियांका कहना है कि--- 
शिखिनश्रित्रयेतक्को वा कोकिछान्‌ कः प्रकूजयेत्‌ । 
स्॒भावव्यतिरेकेण विद्यते नात्र. कारणम्‌॥ ( चावाकदर्शन ) 


भयूरोंको कोन चित्रित करता है ! कोकिलोंकों कोन मधुराछाप सिखाता 
है! जैसे अग्निमें डष्णता, जलमें शीतलूता, वायुमें बहनशीछता स्वभावसे ही 
होती है, उसी तरह खभावसे ही झुक, हँसादिके रंग तथा मयूरादिका चित्रण 
होता है |! परंतु यह कहना ठीक नहों कि यदि परमाणुओंका खभाव सृष्टिरचना 
है, तब कभी सुष्टि-विधटन नहीं होना चाहिये । यदि कहा जाय कि किन्हींका 
खमाव मिलनेका है, किन्होंका विधटनका है, तो भी जैसे परमाणुओंका वाहुस्य होगा 
तदनुकूछ ह्वी काम भी होगा । परंतु जगत्‌की उत्तत्ति, स्थिति एवं प्रढय भी यथा 
समय होता है । यह सब बिना सर्वश सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वरके नहीं ह। सकता | 
खभाव यदि असत्‌ है, तो उसमें कार्यकरणश्रमता नहीं हो सकती | यदि सत्‌ है 
तो भी चेतन है या अचेतन । यदि चेतन है तो नामास्तरसे ईश्वर ही हुआ | यदि 
अचेतन है तो उसमें मी विछक्षण कार्यक्रारिता नहीं हो सकती । अचेतन वस्तु 
खत; कोई कार्य नहीं कर सकती । यदि चेतनके सहारे कोई कार्य कर सके तो मी 
एक ही प्रकारका कार्य कर सकेगी | चेतनमें ही यह स्वतन्त्रता होती है कि वह 
काय करे, न करे; अन्यथा करे | कठुमऋरतुमन्यथाकर्त जो समर्थ होता है वही 
कर्ता होता है | घड़ीकी सुई स्वयं नहीं चल सकती | जब चेतन घड़ीसाजके प्रयलनसे 
सूई चलती है तो बैसे ही चलती रहती है। सूहयोकों यदि पीछे चलाना होता है 
तो फिर किसी मनुष्यक्री अपेक्षा पड़ती है | घड़ी या सूई स्वयं आगे पीछे चलने, 
न चलने; बंद होने ओर फिर चल पड़नेमें स्वतम्त्र नहीं | संसासमें मिन-भिन्‍म 
स्वभाव शिन्‍न-सिन्‍त बस्तुएँ हैं। परंतु वे सब अपने-आप स्वभावत: सिम 
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दार्थोंका निर्माण नहीं करते | अग्नि; लकड़ी; पानी; चीनी; आटा) घी। मिर्च 
आदि भिन्न-भिन्न पदार्थ मिन्‍न स्वभावके हैं। सब मिलकर स्वयं पक्कान्न नहीं बला 
सकते | वहाँ किसी चेतनकी अपेक्षा होती है। इसी तरह दिना किसी स्वश्ष 
चेतनके नारंगी संतरे तथा आम्रका फल, गुल्बका मनोरम पुष्प अवश्य पद्म- 
भूतोंका ही परिणाम है । फिर भी अपने आप पृथ्वी; जछ; तेज मिलकर कई पुष्प 
या फलके रुपमें स्वयं परिणत हो जाते हों यह न देखा ही जाता है न सम्भव ही है। 
किंतु कोई कार्य ग्राणियोंद्वारा सम्पन्न होते हैं तो कोई सबेश चेतन ईश्वरके द्वारा । 
विज्ञनके अनुप्तार 'स्वाभाविक शक्तियोके द्वारा प्रपश्च-नर्माणका आरम्म या द्रव 
द्रव्यका गाढा होकर प्रथ्वी बनना आदि बिना किसी चेतनकी इच्छा और ऋतिके 
सम्भव नहों हो सकता ।” मान छिया। अग्नि और जल इंजिनमें पहुँचकर 
अद्स्ुत काम करने लगते हैँ; परंतु इंजिन बनाकर उनमें डालकर भापद्वारा 
विभिन्‍न कार्य करनेका प्रबस्थ बिना चेतनके सम्पन्न नहीं होता । 
डाबिन) हक्सछे, हेकछ, झेमाक आदिके विकाससम्बन्धी विचारपर इसकी पहले 
पर्याप्त श्माठोचना हो चुकी है । आह्क्रेड रसेल्वालेस वेशानिक डार्विनका 
एक मुख्य सहयोगी था | डार्विनके पश्चात्‌ भी वह विकासवादका ही पोषक 
रहा | उसने अपने अधथ शताब्दीके अम्वेषणके पश्चात्‌ दे बढडे आफ छाइफ! 
पुस्तककी भूमिकामें लिखा है कि मैंने डन मौलिक नियर्मोकी सरल तथा गम्भीर परीक्षा 
की है; जिनको डार्विनने अपने अधिकारके बाहर समझकर जान-बूझकर अपने 
थरन्थोंमें नहीं लिखा | जीवन क्‍या है; उसके कोन-कोन कारण हैं और विशेषकर 
जीवनमें दृद्धि ओर संतानोस्पत्तिकी जो विचित्र शक्तियाँ हैं; उनका क्या कारण है ? 
में यह परिणाम निकालता हूँ कि इन पक्षियों, कीड़ोंके रंग आदिसे पहले तो एक 
उत्पादक शक्तिका परिचय होता है, जिसने प्रकृतिको इस प्रकार बनाया कि जिससे 
आश्रयननक घटनाएँ सम्भव होती हैं | दूसरे एक संचालक बुद्धि भी मादूम पड़ती 
है क्षो वृद्धिकी प्रत्येक अवस्थामें आवश्यक होती है । विकासवादी अन्थोंसे भिन्न- 
मिनन्‍न पौदों ओर कीट-पतंग आदिके शरीरोंकी बनावट उनके खभाव$ उनकी रीतियों- 
की जानकारी हंती है | डार्विनके पुत्र प्रोफेसर जाज डाविनने १६ अगस्त सन्‌ 
१९०५ में कहा था कि जीवनका रहस्य अब भी उतना ही निगूढ़ है जितना कि 
पहले था। प्रो० पेटिक गेडीसने कहा है कि हम नहीं जानते कि मनुष्य कहाँसे 
आया) केसे आया ? यह मान लेना चाहिये कि मनुष्य-विकासके प्रमाण संदिग्ध 
हैं, साइंसमें उनके लिये कोई खान नहीं है | ९ जूत १९०५ में विकासवादियोंके बाद 
त्रिवादके सम्बन्ध ८टाइम्सःने छिखा था कि 'ऐसी गड़बड़ पहले कभी नहीं देखी 
गयी |? तमाशा यह कि छोग अपनेको विशानका प्रतिनिधि बताते हैं | यद्यपि ऋुछ 
बैग दो-एक बानमें सहमत ये; पर कोई एक बात भी ऐसी नहीं जिसमें सब सहमत 


कु 


दी । विवासवाद् सम्बन्ध युद्ध करते बुएः उन्होंने इसके टुक्ले-उुकदे कर डाले | 
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कुछ भी रोष नहीं रहा | केवल युद्धक्षेत्रम कुछ टुकड़े इधर-उधर बिखरे 
पड़े हैं | 

मनुष्यकी बंदरसे उत्पत्तिके सम्बन्धमें तर ज० डब॒ल्यू० डोसन कहते हेँ---बंदर 
ओर मनुष्यके बीचकी आकृतिका विज्ञनकों कुछ पता नहीं है | मनुष्यकी प्राचीन - 
तम अख्ियाँ भी मनुष्यकी-सी हैं | इनसे उस विकासका कुछ भी पता नहीं 
लगता) जो मनुध्यशरीरके पहले हुआ है| प्रोफेसर ओवेनका कहना दै कि मनुष्य 
अपने प्रकारकी एकमात्र जाति है ओर अपनी जातिका एकमात्र प्रतिनिधि है | 
सिडनी कोलेटने अपनी पुस्तकमें छिखा है कि मनुष्य उन्नतिके बदले अवनतिकी 
ओर जा रहा है | सर जे० डबब्यू० डौसनने लिखा है कि 'मनुष्यकी आदिम अवस्था 
सबसे उच्च थी! | कुछ भी हो, ताइंसके आधारपर एक सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वरकी 
सत्ताका अपलाप नहीं हो सकता । संसारमें अनेक प्रकारके नियम उपलब्ध होते हैं | 
उन्हींका अनुसरण करके ग्राणी अपना-अपना काम चलते हैं। नियमोका निर्माता 
एवं पालक ईश्वर है | अन्य प्राणी नियमोंके अनुचर हैं । जो वस्तुएँ बिना विश्ञानके ही 
नियमपराधीन हैं | परंतु चेतन उन नियमोंको चुनकर उनके अनुसार काम करता 
है। जैसे खेतीका नियम पाछन करनेसे गेहूँ, जो पेंदा किया जा सकता है | वायु. 
यान बनानेका नियम पालन करनेसे वायुयान बनाया जा सकता है; परंतु काष्ठादि 
नियमोंका चुनाव नहीं कर सकते । नियमोंका संचालन करनेवाली शक्ति ईश्वर दी 
है; उसका प्रभाव सश्मिं व्यापक है | 

सैयाबिक) वेशेषिक आदि ईश्वरकी निमित्तकारण मानते हैं | परंतु नैशायिक 
आदि तो जीवात्माओंकी भी व्यापक ही मानते हैं | आधुनिक कुछ छोग शह्ढ्ा 
करते हैं कि निर्मित्तकारण या कर्ता किसी कार्यमें व्यापक नहीं रहता । घड़ीसाज 
घड़ीमें व्यापक नहीं होता; मकान बनानेवाल्ा मकानमें ओर कोठ-पतद्ून बनाने- 
बाला दर्जी कोट-पतलूनमें भी व्यापक नहीं होता; फिर यदि परमात्मा संसारका 
निमित्तकारण है तो वह सम्पूर्ण कार्यमें कैसे व्यापक हो सकता है. ? उसका आधु 
मिक ढंगके छोग समाधान करते हैं कि लोकिक क्रियार्ओोका कुछाल आदि निमित्त 
कारण अवश्य हैं, परंतु वह एक दृदतक ही हैं; जसे घड़ीमाजने घड़ी अवश्य बनाया: 
परंतु लोहेके परमाणुओंको जोड़कर रखना घड़ीसाज़के हाथकी बात नहीं # | 
उसका निमित्तकारण ईश्वर ही होता है | संसारमें व्यापक अणु-अणु, परमाणु-परमाणु . 
की जो क्रियाएँ हैं, वे बहुत सूक्ष्म हैं | वे व्यापक ईश्वरके बिना उत्पन्न नहीं हो 
सकती | अतः ईश्वरको व्यापक मानना उचित ही है; पर तु बेदान्ती तो ईश्वरकों ही 
अभिन्‍ननिमित्तोपादानकारण मानते हैं| सचमुच मिमित्तकारणका कार्यमें व्यापक 
होना तकंसड्जत नहीं है | यदि निमित्तत्व व्यापकताका प्रयोजक है तो कुछालादियें 
भी व्यापकता होनी ही चाहिये, परंतु यह दृष्विरुद्ध है। भले ही परमाणु, संयोग 
आदि कुलाल, घड़ीसाज आदि पिमित्तकाशण २ हों फिर भी जिस कार्रोपे जिलरे 
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अंशर्म जो निमित्तकारण हो उतने अंश तो उसे उस कार्यमें व्यापक होना ही 
चाहिये | इसके अतिरिक्त निरबयव एवं व्यापकर्मे कया हलचछ रूप क्रिया सम्भव 
दी सकती हैं ? यदि नहीं तो व्यापक ईश्वर क्रिप तरह क्रियाबान्‌ हो सकेगा १ इस 
इृश्सि वेदान्तीका ही मत श्रेष्ठ है । मायाशक्तिद्वारा ही सवेश्ञ स्वशक्तिमान परमेश्वर 
माया; परिणाम-संकत्पके द्वारा ही विश्वका निर्माता होता है | वही तमाप्रधाना 
प्रकृतिसे विशिष्ट होकर उपादान कारण भी है; अतः व्यापक है | यह भी कहा 
जाता है कि यदि ईश्वर व्यापक न होता तो उसे सम्राट आदिके समान अन्य 
सत्ताओसे काम लेना पड़ता ओर जैसे सम्राटका कमचारियोके मस्तिष्कपर जब नियन्त्रण 
नहीं होता तो वे कमी गड़बड़ भी करते हैं, इसी तरह ईश्वरके कर्मचारी भी 
ईश्वरकी इच्छाके विरुद्ध काय कर सकते हैं; किंतु ऐसा होता नहीं; अतः ईश्वर 
व्यापक है| सबपर उसका नियन्त्रण है। सब कार्य उसकी इच्छाके अनुसार ही 
होते हैं | परंतु यह ठीक नहीं हैं; क्योंकि ईश्वरकी सत्तासे मिम्म जीवोद्ाारा अनेक 
कार्य होते हैं| भले ही ईश्वर सर्वान्तर्यामी हैं; फिर भी जीवोंकों अपनी इच्छानुसार 
शुभाशुभ कर्म करनेकी खतन्त्रता है। तभी उन्हें अपने किये कर्मोंका फछ भोगना 
पड़ता है । यदि जीव किसी अन्यके परवश होकर ही कर्म करते होते तो उन्हें. 
उन कर्मोका फल भोगनेके लिये बाध्य नहीं होना पड़ता । व्यापकताका मूल 
उपादानत्व ही है निमित्तत्व नहीं । जैसे मकड़ी जाछ्ाका उपा दान ओर निमित्त दोनों हीं. 
ही कारण है, उसी तरह ईश्वर ही प्रपश्च-सष्टिका उपादान और निमित्त दोनों ही 
कारण हैं | 


कुछ छोग कहते हैं कि प्वह ईश्वर निराकार ही हो सकता है; साकार नहीं | 
उनके अनुसार “जिसे आँखसे देख सकते हैं, हवाथसे छू सकते हैं, वह साकार है; जो ऐसा 
नहीं वह निराकार है |? वे कहते हैं कि “सष्टिमें दोनों प्रकारकी वस्तुएँ होती हैं 
'दवे वाव बरह्माणों रूपे मूर्तब्चेवामु्ंद्व?-सष्टिके दो रूप हैं-एक साकार दूसरा निरा- 
कार |? परंतु यह ठीक नहीं; क्योंकि उपर्युक्त श्रुति यही कहती हैं कि बह्मके दो रूप 
हैं | एक मू्ते अर्थात्‌ साकार ओर दूसरा अमूर्त अर्थात्‌ निराकार | कह्य जाता ६ 
कि प्यदि ईश्वर आकाशकी तरह निराकार हैं; तब तो वह व्यापक हो सकता दै। 
किंतु यदि वह साकार ( स्थूल ) है तो सूक्ष्ममें केसे व्यापक होगा £ सर्वव्यापक 
ने इनिसे स्वकारण भी नहीं हो सकेगा । फिर ईश्वर ही नहीं सिद्ध हो सकेगा | 
ईश्वर साकार होता तो भवश्य दीखता | ईश्वरकी अति सूक्ष्म सत्ता हो तमी उसका 
नियन्त्रण सूक्ष्म नियमोपर हो सकता है |? परंतु यह कहना भी ठीक नहीं। क्योंकि 
जैसे जीव सूक्ष्म होते हुए भी आकार ग्रहणकर साकार हो जाता है, इसी तरह 
ईश्वर सूह्रम निराकार होते हुए भी मायासे दिव्य शुणसम्पस्न ज्योतिमंय आकार 
बनाकर साकार हो सकता है ) सूक्ष्महूपसे सवंकारण सर्वृब्यापक होनेपर भी माया 
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शक्तिसे ईश्वर साकार भी होता है। उसीका ौिरिप्मय) ज्योतिमंय आदि रूप 
उपनिषदोंगेबर्णित है। ईश्वरका ज्योतिमेय आकार होनेपर भी वह आझार दिव्य है | 
अतः सामान्य चर्मचक्षुको उसका दर्शन भले ही न हो, परंतु उपासना और तपस्था- 
के द्वारा दिव्य इृश्सिम्पन्स लोगोंकों उसका दर्शन आज भी होगा है और 
हो उक्रता है | विष्णु, शिव आदि उसके रूप हैं| जो ईश्वर अनन्त ब्रह्माण्डका 
निर्माण कर सकता है; अनन्त मिराकार एवं सूक्ष्मजीवोकों अमन्त देह देकर साकार 
बना देता है वह क्या अपने लिये दिव्य देहका निर्माण नहीं कर सकता ? ओर 
साकार नहीं बन सकता ! बस्तुतः जेसे निराकार अमि भी साकार हो सकती है 
जैसे स्पर्शादिविहीन आकाश ही स्पर्शादियुक्त तेज-जलादि रूपगें प्रकट हो 
सकता है; वैसे ही मिराकार परमेश्वर आकार ग्रहणकर साझर हो सकता #£ं । 
सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वरकी मायाकृत साकारता होनेपर भी उसवी नि 
कारता; सूक्ष्मता; व्यापक्रता एवं सवकारणतामें कोई अन्तर नहीं आता | 


कह जाता है; संतारमें जितनी साकार वस्तुएँ हैं; थे सब परमाणुओके 
संयोगसे ही बनती ह। किंतु यह बात केवड आरम्मवादम हो है; परिणामवादये 
लिये यह आवश्यक नहीं | परिणामबादमें जैसे हुग्घका ही दविभाव होता ७ 
मृत्तिकाका बटभाव होता है) बेसे ही प्रतिका ही अन्यथाभाव परिणाम होताह । 
वहाँ तो यही कह्दा जा सकता है कि सूक्ष्म एवं व्यापक वस्तु ही स्थृूछ एवं व्वाध्य 
मिन्न-मिन्न पदार्थोंके रूपमें परिणत होती है । विवतंवाद्य सूश्मतम ब्क्षक्ना ही 
अतात्विक अन्यथाभावरूप विवर्त सम्पूर्ण प्रपद्ध है । किंतु किसी भी पक्षमें 
ईश्वरके साकार होनेमें कोई आपति नहीं होती | सर्व॑स्म्मतिसे जीबात्म! 
व्यापक हो था अणु, पर है निराकार ही | साकार रूप धारण करनेसे वह 
कार होता है | यही बात ज्यों-की-व्यों ईश्वरके सम्बन्धमें भी कही जा सकती है। 
भद हतमा ही ह कि जीव इन सब बातोंमि कगपरतन्त्र है; पेश्चर खतन्त्र है । साकार 
निका यह कदापि अथ नहीं कि कूट्य इंश्वर विकृत होकर अपनी निराकारताः 
पृक्ष्मता; व्यापकताकी खोकर साकाररुपमें परिणत है। जाता ह | :सीडिय भापका पर 
भाणु बादल बन जाय या बादलका परमाणु जल बन जाय इत्यादि हृशटन्तोंके लिये यहाँ 
है खान नहीं है। संसारमें विभिन्न बस्तुएँ विभिन्न शक्तिवादो द्वाती है | 
चींटी) सिंह; हाथी, विभिन्न प्राणी भिन्न-भिन्न शक्ति रखते ६। जो सबपर नियन्पण 
रखता है तथा सर्वशक्तिवाढा है; वही ईश्वर है | मिन्‍न कारणोंमें अपने-अपने 
कार्योके उद्मादनानुकूछ शक्तियाँ होती हैं | ईशव२ सर्वकारण है; अतः उसमें सब 
कार्योतपादनानुकूल शक्तियों हैं; इतील्ये वह सर्वशक्तिमान, है| बहुत ढोग कु 
करते हैं कि यदि परमेश्वर सवशक्तिमान्‌ है; तो कया व अपने आपके! नष्ट ढ 
लकता है ! दूसरा इैइबर बा सकता है ? केशबाओों कुमाणे दवा सकता है? परंतु 
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यह स्वशक्तिमलाका अभिप्राय कदापि नहीं है । शक्ति शक्यमें ही होती है। खरूप- 
के अविरुद्ध ही शक्तियाँ होती हैं । वहिमें दाहिका शक्ति होती है; परंतु बह 
शक्ति काष्टादि दाह्मका ही दहन करती है । अदाह्म आकाशादिका दहन नहीं 
कर सकती | इतनेपर भी अग्निक्रे स्बदाहकत्वमें कोई वाधा नहीं आती | इसी 
तरह यदि नित्यखरूपको नथट ने कर सके तो इतनेसे ही ईश्वरके सबंशक्तिमत्तवमें 
बाधा नहीं पड़ सकती | इसी तरह नित्य अनाधनन्त सर्वशक्तिमान्‌ अन्य ईश्वर- 
का निर्माण भी अशक्य है | वेश्याकों उस जन्मसें नहीं तो जन्‍्मान्तरमें कुमारी 
बना ही सकता है । 


अद्वैत वेदाम्तकी दृश्सि परमेश्वर सर्वप्रपग्चका डपादानकारण है। अत- 
एव वह सर्वशक्तिमान्‌ है। उपादानक (इणोमें कार्यानुकूल शक्तियाँ होती हैं। 
मृत्तिकामें घटोत्पादनानुकूलशक्ति, तस्तुमें $ठोत्पादनानुकूछ शक्ति; दुग्धर्मे नवनीतो- 
स्पादनानुकूछ शक्ति होती है-- इस इृश्सि सबबकारणमें सर्वोत्यादनानुकूल शक्ति होती 
है| जो वस्तु प्रमाणतिद्ध है; उसीके उत्पादनानुकूछ शक्ति कारणमें हो सकती है | 
खपुष्प; शशश्वव् आदि अतलदार्थ प्रमाणतिद्ध ह्वी नहीं हैं, अबः तदुत्पादनानुकूछ 
शक्तिकी कल्पना ईश्वरमें नहीं की जा सकती | सवकारण एवं सर्वाधिष्ठान होनेके 
कारण चेतन ब्रह्म इश्वर ही निरावरण होकर अपनेमें अध्यस्त सब प्रपश्नका 
भासक होता है इसीलिये वह सर्वश्ञ है। सबका चेतनके साथ आध्यासिक ही सम्बन्ध 
है। इसी सम्बन्धसे चेतनद्वारा स्व॑प्रपश्चका भान हो सकता है। इसीलिये सामान्य 
हपसे; विशेषरूपसे सर्वप्रपद्धकों जाननेवाला ईश्वर सबंश एवं स्बंधित है; अनन्त 
ब्रह्माण्ड एवं एक-एक ब्रह्माण्डके अनन्त जीव तथा एक-एक जीवके अनन्त जन्म; 
एक-एक जन्मके अनन्तानन्त कर्म एवं अपरिगणित कर्मफछोंकों जाननेवाछा और 
विभिन्न ब्रह्माण्डोके जीवोंके कर्मफर्लोकी दे सकनेकी क्षमता रखनेवाला ही ईश्वर 
६ै। इसीलिये ईश्वर स्वेश् एवं सर्वशक्तिमान्‌ है। अनादि जीवोंके कल्याणक्रे 
लिये ही उसकी सृष्टिनिर्माण्म प्रवृत्ति होती है । इसीलिये वह हितकारी भी 
कहा जाता है । समस्त प्राणियोंके लोकिक-पारछोकिक कल्याणके लिये उसके 
निःशवासभूत वेदोंके द्वारा सबको उपदेश मिलता है-- 

सहदर्य सांमनस्यमविद्देष॑भ्‌ कृणोमि वः । 

अन्यो अन्यमभिदहयंत वरस्सं जातमिवाष्ल्या ॥ ( भथर्ववेद ३। ३०। ६१ ) 


है 


जैसे गो उत्पन्न बछड़ोंमें प्रेम करती तथा उनका हित चाइती है) वैसे 
ही ईश्वर भी तबको समान हृदय एवं शोभन छुदय तथा विद्वेषरह्तिः अन्योग्य 
उपकारक बनाना चाहता हैं | 


(१ को ७ 
भीकस आर हृश्चर 
नर की न कर 
इथरक सम्बन्ध भारताय दशनोक आधारपर 
(७ रवि (5 
माक्सवादियोंके विचार 
माक्सवादी हिंदू-द्शन एवं भोतिकवादकी तुला करते हुए कहते 
हैं कि 'हिंदू-दर्शन ्न्थादि किसी एक ही मतके परिपोषक नहीं हैं । 
भौतिकवादके उल्लेखमात्रसे चार्बकका नाम याद आता है। लेकिन चार्वाक्से 
बहुत पहले इश्क बणन उपनिषदोंमें मिल्तता है कि सृष्टिका मू क्या 
आकाश | सब सूष्ठ पदार्थ आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं तथा इसीमें विलीन 
होते हं--'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्यद्चल्त आकाश ं प्रत्यस्त 
यन्ति क्षाकाशो झोबेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्र्‌ ।! ( छाद्दो ० 5५० १।९। १) 
“जिसको आकाश कहते हैं, वह सब नाम रुपोंका ब्योतक हे (--- 
आकाझो वे नाम नामरुपयोर्निवहिता । ( छाद्दोग्य उपनिपद्‌ ८। १४। £ ) 
इसी उपनिषद्मे बह्मका भी उल्ले हं। इससे स्पष्ट ३ कि आकाश ब्रह्म नहीं 
है और यही सश्टिका भोतिक कारण है | ्वेताश्वतर उपनिषद्‌की अग्नि नह स्वयम्थू 
है, जिससे भूतमात्रकी उप्त्ति है | वह अग्नि भी ब्रह्म नहीं है | 
एको हसो भुकनसास्थय मध्ये स एवाप्लः सक्िले संनिविष्ट:।*' 
ते विश्वकृद विश्वविद्वात्मयोनिज्ञ। कालकारों गुणी सदेविद्या। 
' (३ । १५-६६ ) 
कहना में होगा कि कई माक्सेबादियोंने भारतीय दर्शनोका भौतिकवादमे 
मेल्ल मिलाया है; किंतु अधूरे शानके कारण वे सदा ही अर्थका अनर्थ ही करते हैं । 
बस्‍्तुतः उपनिषदोंमें जहाँ सृष्टिका मूल आकाश कहा गया है वहाँ 'आनाश? दब्दक 
अथ है 'ब्रह्य! | थआा समन्‍्तात्‌ काशते--प्रकाशते इत्याकाशः प्रकाशमान अखण्ह 
बोधरूप परब्रक्ष ही आकाश शब्दा्थ है| अतएव जइसूचम कहा गया ए-- 
'आकाशसतह्लिज्ञात्‌! ( वेदान्तद० १। १ । २२ । -आकाश पदार्थ परमात्मा है 
क्योंकि जगदुलत्ति, खिति। प्रत्य-कारणतारुप लक्षम उस अहामें ही पता ९, 
भूताकाशमे नहीं | क्योंकि उन्हीं उपनिपदोर्म आकराशादि बृांकी उ्पत्ति ब्रह्म 
कही गयी है। 'तस्माद्दा एतस्मादास्मन आकाशः सस्भूतः/ (6०5० + |: ) 
उत्त आपरोक्ष आत्मासे आकाशकी उत्पत्ति होती है | 'यतों वा इमानि भूतानि 
ज़ायब्ते "तू ब्रह्म ।? ( ऐै० 3७ ३२।१ ) जिम परमाधासे सब भृतत 
उपन्न होते हैं; वह ब्रह्म है। जो आकाश नाम रूपका निर्वादक ३, यह आकाद 
भी वही ब्रह्म है। देखिये, छू० 3७ ६ । १४ । * शकिश्पाए! ) शनाश्ुमाका 
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अग्नि हिस्यगर्भ है; साधारण जद अग्नि नहीं--एत्मेके बदन्ध्यञ्ि मनुमन्‍्ये 
प्रजापतिम्‌ इन्द्रमेके परे श्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌ ॥ (मजु० १९ | १२३ ) इसी 
हिरण्यगरमकों कोई अग्नि कहते हैं, कोई मनु कहते हैं, कोई इन्द्र, कोई प्राण, 
कोई सनातन ब्रह्म ओर कोई प्रजापति कहते हैं। 

“इन्क्रे मित्र वरुणमपिसाहुरथों द्िव्यः स सुपर्णों गरुत्मान्‌। 

एक सदूविप्रा बहुधा वदन्त्यभि. यम मातरिश्वानमाहुः ॥! 

(ऋ० सं० २।३॥ २२ | ६; अथर्ब० ९११० । २८; निरुक्त9। ४॥५। १८) 

आदिखलोंमें एक परमात्माको ही भिन्न-भिन्न नामेंमे पुकारा गया है। 

माक्संबादी कहते हैँ---वरतमानकालमें वेदान्त-दर्शनका मायावाद ही जनप्रिय 
है। यह एक आदर्शवादी दर्शन है; भिसके अनुसार निर्विकारः निराकार ब्रह्म ही 
एकमात्र सत्य है । यह ब्रह्म द्गेलके निर्विशेष मानस ( 950]7/6 66& ) से 
मिलता-जुलता है | निर्विशेष मानस जैते विशेषके भीतर ह्वी विकसित होता है | 
वेदान्तके ब्रह्मकी कव्पना भी वैसी ही है| ब्रह्म अपनेको विभक्त कर मायाके रुपमें 
प्रदर्शित करता है । ब्रह्म शब्दकी उत्तत्ति है ध्वृह” घातु से; जिसका अर्थ है वरद्धित 
होना। इस वद्धित होने ओर हीगेलके स्वयंगतिविबर्तन (8९००४४४४ ) का साइदय 
स्पष्ट है। मायावादी दशनकी अश्नक्ञतिकों दूर करनेके लिये गोडपाद आदि दाश- 
निकीने ब्रह्म या आत्माको मूलमें रखकर भूत-जगत्‌को उसका फलखरूप बताया 
ओर इस प्रकार सत्यकी मर्यादाकों अक्षुण्ण रखा | वेदान्त-दर्शनका बहुल प्रचार 
होनेपर भी हिंदू-दर्शन केवछ मात्र वेदान्त ही नहीं है | न्याय ओर मीमांसा- 
दशन भी चाबकिदशनकी तरह प्रमाण एवं सापेक्ष ज्ञानमें विश्वास रखते हैं । 
बौद्ध सोत्रान्तिक ओर वेभाषिक दशन भी इसीके अनुरूप हैं | 

“बौद्धमत खयं भारतीय भोतिकवादियोंका वेदिकिघर्मके विरुद्ध एक विद्रोह 
है | यह कणाद तथा कपिछकी घाराओंकी कायम रखता है | कणादका परमाणु- 
बाद डिमोक्रिटतके परमाणुवादसे बहुत मिल्ता-जुरुता है। कपिलकी युक्ति है-- 
केवल विचारका ही अस्तित्व नहीं है। क्योंकि बहिजेंगत्‌का भी हमको सहज 
प्रत्यय है |! इसलिये यदि एकका अस्तित्व नहीं है तो दूसरेका भी असित्व नहीं । 
क्र केवल शून्य ही रह जाता है |? ( सांख्यदर्शन प्रथम खण्ड, सूत्र ४२-४३ ) 
इसके ऊपर विज्ञानभिक्षुकी टीका ओर भी स्पष्ट है | विचार ही केवलमात्र 
वास्तविकता नहीं है; क्योंकि भूत ओर विचार दोनोंका प्रमाण सहज प्रत्यय है। 
यदि इस प्रमाणसे भूत सिद्ध नहीं है; तो विचार भी सिद्ध नहीं होता; क्योंकि दोनों- 
का प्रमाण सहज प्रत्यय है। इस प्रकार केवल शूम्य ही रह जाता है। ध्बोद्ध- 
दर्शनमें सर्वास्तित्ववादी तथा शून्यवादी--दोनों ही मौतिकवादी मतकी पुष्टि करते हैं। 
लेकिन निर्वाणकों मान लेनेके कारण उनका भोौतिकबाद अपरिणत रह जाता है। 
तत्काडीन समाजका अत्तर्विरोध ही इस दार्शनिक अन्‍्तर्विरोधके रूपमें प्रकाश पाता है। 
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“यौगबक और अलौकिक शक्तिन- वहाँ शोगादितं विषयर्म एक बात कहना . 
असक्भत न होगा | क्या तपस्या) योग) क्रिया आदिसे मनुष्य अलोकिक कार्य 
सम्पन्न कर सकता है ! जो कुछ पहले कहा जा चुका है। उससे उत्तर स्पष्ट है-- 
कदापि नहीं योगकी शास्त्रीय परिमाषाओंसे भी उसके ऊपर प्रकाश पड़ता है। 
पातअ्नलसुत्रकी परिभाषा है-- योगश्रित्तवृत्तिनिरोध: ( १ । २) पर चित्तकी वृत्तियोंका 
निरोध -यह खय॑ ही एक असम्भव क्रिया है; इसलिये एक असम्मव क्रियासे अछम्भव 
फल प्राप्त होता है या नहीं यह प्रश्न खयं ही अपना उत्तर है। गीताकी परिभाषा है-- 
थयोगः कर्मसु कौशलूम? (२ । ५०) | तिलकने इसी परिभाषापर जोर दिया है । स्पष्ट ही 
यह परिमाषा योगको अलौकिक क्षेत्रसे उतारकर व्यवह्ार-्षेत्रमे छानेका प्रयत्न है | 
व्यावहारिक अर्थमें ही एक माक्स्वादी गीताके उस इलोकको प्रशंसा कर सकता 
है. जिसमें मनुष्यको समदर्शी होनेका उपदेश दिया गया है। छाम और द्वानि 
जय ओर पराजय) दोनेंमें ही उतको अविचलित रहनेक्ों कह्ठा गया है, टेकिन 
मा्सवाद ओर गीताकी पग्रेरणाएँ मित्र हैं। गीताक़ी प्रेरणा है-- कर्मण्येवाधिकारस्ते 
मा फछेषु कदाचन।? (२। ४७) लेकिन माक्स के दरशनमें इश्वरकी फल सोंपनेयी भात 
नहीं आती; क्योंकि यह एक निरीश्वरवादी दर्शन है। देश्वरमे विश्वञाससे ही अलो किक 
शक्तिकी कल्पना आती है | जम्मास्तर-रहस्य इसीका एक अक् है। ऐसे प्ररनोंका उत्तर 
१98]९८४९$ ० ४०07९ नामक पुस्तकके एक अध्यायमें एंजिल्सने दिया है | 
प्रेतात्मा बुठनेबारकों कारस्तानियाँ अदालतोंमें केसे खुलीं, उन घटनाओंका 
उल्लेख करते हुए एंजिन्गने अलोकिक शक्तिकी अमम्गावनाभंकोी प्रमाणित 
किया है |?” 

माक्सवादी आदडाबादके रुपमें अद्वतवादक) ही क्यों देखना साहता है ? 
अनेक अध्यात्ात्रादो चेतनके समन ही अभेतनकों भी वास्तव ही भाच्ते हैं। 
अद्वेतबादी बृत्तिविशि३ चतन्यूरूप इृष्टिकों व्यावहारिक सत्य मानते हैं और सिपय- 
की भी उसी कोटिका मानते हैं। बिना चेतन-सत्ता स्वीकार किये क्रियाशीलता 
ही नहीं बन सकती) फिर क्रान्तिकारी क्रियाशीलताकी बात तो दूरकी है। क्रियास्यक 
सत्यता अवध्य प्रयोगसापेक्ष है। परंतु वस्तुमत्ता प्रयोगकी अपेक्षा नहीं रखती | 
जैसे अगर कूटरथ सत्‌, परमार्थ आत्मा सत्य है; तो उमके लिये प्रयोग अपेक्षित नहीं 
वहाँ तो अशान-निवृत्यर्थ शानमात्र अपेक्षित हैं | किया पुरुपतन्त्र हो सकती है; परंतु 
ज्ञाम तो पुरुषतन्त्र न होकर वस्तुतन्त्र ही होता है। जो विभाज्य एवं विपरीन दंत! 
है; वह परमार्थ सत्य होता ही नहीं। सत्यताकी मुझ्य परीक्षा प्रमाणसे हेंधी है | 
प्रयोग भी प्रमाणका अद्ग होकर ही परीक्षामें उपयुक्त हो सकता है। विचार, क्रिया- 
दोनों ही एक कर्ता-प्रयोक्ताद्वारा समन्न होते हं-- यह तो ठीक है, परंतु 'एक ही 
सत्यकी विपरीत दिशाएँ' हैं), यह निर्थंक वागाडम्बरमात्र है | 


भाकस और इंध्वर ८०३ 


“परिखितियाकी उप मनुष्य है या मनुष्यकी उपज परिस्थितियाँ ?' यह 
विधय सदासे ही विचारणीय रहा दे फिर भी रिद्धास्ततः मनुष्य जेतस दै। 
परिख्ितियाँ जड हैं | मनुष्य ही परिस्थितिय्रोका निर्माता ह और भीष्मजीने 
कहा है काल या परिस्थितियाँ राजाका कारण हैं या राजा काका कारण है-- 
यह संशय न होना चाहिये; क्योंकि राजा ही कालका कारण होता है--- 

काली वा कारण राज्ञों राजा वा कालकारणम्‌। 
इति ते संशयों मा भूद राजा कालस्य कारणस।! 
( मद ० उद्योगषव १३५ । १६ ) 


अस्त, हीगेलके निर्विशेष मानस और वेदान्तके ब्रह्ममें महान्‌ अन्तर है। 
मन एक भौतिक वस्तु है; किंतु ब्रह्म नित्य कूट्थ अनुभवस्वरूप है | बृह्दि घातुसे 
ब्रक्ञकी निष्पत्ति अवश्य होती है। परंतु वर्षित होना “अहम” शब्दका अर्थ नहीं है । 
निरतिशय बृहत्‌ तत्व ही ब्रह्म है | वह देश-काल-वस्तुसे अपरिच्छिन्न है। 
निरतिशय पदार्थ ही बृहत्‌ कहा जा तकता है। भोतिक जड अंनृत मर्त्यको 
निरतिशय बृहत्‌ नहीं कहा जा सकता; अतएवं सत्य चेतन्य त्रिकालाबाध्य अमृत 
कूट्थ अपरिच्छिन्न अनन्त अखण्ड ज्ञान ही ब्रह्म-शब्दार्थ ठहरता है | वर्धन-द्ेतु 
होनेसे प्राणमें भी ब्रह्म शब्दका प्रयोग होता है। क्योंकि प्राण रहनेपर ही शरीरकी 
वृद्धि आदि होती है। ओपनिषद परब्रह्ममें तो प्सत्यं झ्ानमनन्तं अहम? इत्यादि 
श्रतियोंके अनुरोधसे निरतिशय वृहत्तलक्रे अर्थमें ही ब्ह्म-शब्दका प्रयोग होता है | 

यह भी कह्दा जा चुका है कि जिसमें वास्तविक विभाजन होता है; वह ब्रह्म नहीं 
होता। अनितंचनीय मायाके अध्याससे ही उसमें अनेक प्रकारके विभागोंका अध्यारोप 
होता है । इसी तरह यह भी कहना गलत है कि मायावादी दर्शनकी असद्गतियोंको 
दूर करनेके लिये गोडपादने ब्रह्म या आत्माको मूलमें रखकर भूत-जगत्‌को उसका 
फलस्वरूप बताकर सत्यकी मर्यादा रखी है। क्योंकि अनादि-अपौरुषेय वेद, 
उपनिषद्‌ आदिके द्वारा ही ब््मवादका प्रतिपादन किया जाता है| अद्वैतवादी 
दंकरने तो मौडपादके ही मतका अनुसरण करके प्रस्थानत्रयीपर भाष्य किया है। 
गौडपादका विद्धान्त तो 'अज्ञातवाद' है। उनके यहाँ तो भूत-जगत्‌ कभी हुआ दी 
नहीं | “आदावन्ते च यन्नास्ति वर्तमाने5पि तत्तथा। वितयेः सदशाः सन्‍्तो5वितथा 
इव लक्षिता:॥ (माण्डूक्यकारिका ४। ३१) जो आदियें नहीं ओर अन्तमें नहीं होता; वह 
वर्तमानम भी बैसा ही होता है। भूत) जगत्‌। वितथ+ खप्न) माया आदि वितथ पदार्थो- 
केसहश अवितथ से प्रतीत होते हैं; इस दृश्टिसे ब्रह्म-तत््व ही त्रिकालाबाधित सत्य है। 

न्याय मीमांसा आदि दर्शनोंने भूत-सुत्ता अवश्य खीकार को है; परंतु 
चेतन आत्मा एवं अनादि-अपोस्पेय वेदादि शास्त्रोंका प्रामाण्य तथा शास्लोक्त धर्म- 
अथर्म आदिका अस्तित्व भी उन्हें खीकृत है | फिर उन आस्तिक दरनेंसे जड़वादी 
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भौतिक दर्शनोंकी सिद्धि केंसे हो सकेगी ! श्रत्तिइप शान प्रमाणसापक्ष होता दै-- 
यह वेदान्तदर्शनकों भी माम्य है | सोत्रान्तिक, योगाचार; वेमापिक) माध्यमिद--- 
चारों प्रकारके बौद्ध कम-से-कम प्रत्यक्षप्रमाणके अतिरिक्त अनुमानप्रमाण भी 
मानते हैं; किंत मोतिकवादी चार्वाक आदि तो अनुमानप्रमाण भी नहीं मानते | 
बोद भी देहमिस्न क्षणिक विज्ञानकी आल्यघाराको आत्मा मानते हैं। किंतु चार्वाक 
एवं मार्क्स आदि तो जीवित देहको ही आत्मा मानते हैं | 


बोद्ध भले ही बेदिक-घर्मके विरोधी हों फ़िर भी उनके यहाँ आत्मा 
तथा पुण्य; पाप; सत्य; तपस्या तथा प्रमाण आदि मान्य हैं । जडवादी तो सबसे 
गये-बीते हैं | कणार एवं गोतम परमाणु) ईश्वर तथा जीवात्माओंके पुण्यापुण्यरूप 
अदृर्शकी जगत-कारण मानते हैं; अतः इनका भी भोतिकवादियेंसि कोई मेल नहीं 
है । कपिल, पतञ्जलि भी प्रत्यक्ष, अनुमान एवं आगमको प्रमाण मानते हैं; तदनुसार 
असड् अनन्त नित्य चेतन आत्मा तथा महदादि प्रपन्नका कारण प्रकृति 
एवं घर्माथर्म उन्हें मान्य हैं | ये लोग ईश्वर भी खीकार करते हे | 
अवश्य कपिर आदि बाह्यार्यवादी हैं; परंतु उनके असइझ चेतन आात्माको 
सिद्धि बाह्यारथपर अवलम्बित नहीं है। क्योंकि कपिल, पतज्ञलि गौतम, कणाड 
आदि सभीका आत्मा नित्य है | जो नित्य होता है उसकी सिद्धि अन्यसापेश्ष नहीं 
होती | यशॉतक कि चारों प्रकारके बोद्ध एवं जैन आत्माकों बाह्यार्थ-सापेक्ष नहीं 
मानते) बल्कि बोदोंकी दृष्टिसे तो बाह्माथ विज्ञानका परिण'म है| उनका स्पष्ट 
कहना है कि जसे गत्तिका के रहनेपर ही घटादिका उपशम्भ होता हैं। अन्यथा नहीं-- 
'सहोपलूम्भनियमादभेदों नीछत द्वियो:? अतः विज्ञान एवं बाद्याथका अमेद दी होता 
है। सौत्रान्तिक) वेभापिककी दृश्िम बाल्याथ भी मान्य है | बसे ने दास्ती ५7 व्याव 
दरिकः प्रातिभामिक- दो प्रकारका बाह्यार्थ मानते ही हैं| जिस कोटिका प्रमाण एस 
प्रमाता है; उसी कोटिका बाह्यार्थ भी है; परंतु भोतिकवाद-मतकी पुष्टि इन डिन्‍हीं 
दर्शनोंसे नहीं होती | इन म्तोंमें मन, ज्ञान) भूत अगवा देहके परिणाम नहीं 
मान्य हैं 


इसी तरह योग आदिके सम्बन्धमें माक्संब्रादियोका टाॉँग अड़ाना भी अनधि- 
कारपूर्ण चेष्टा है। जते बंदरकों अदरकका खाद अशेय होता है; शाकबाणिकलोगों 
को बहुमुल्य रत्नोंका माहात्म्यज्ञान दुःशकद्ठे; वही स्थिति योगके सम्बन्ध भाक्स- 
वादियोंकी है। जो सत्य, अहिंसा, संयम, न्याथक्रों भी स्वीकार करनेमें समर्थ नहीं 
होता है; जो वर्ग-संघर्ष, वर्ग-विध्ंसके मार्थपर चलकर केवछ घनकी ही सब 
मानकर उसे ही अपना ध्येय मानता है, उसके यहाँ त्याग) संगम) अपरिग्रह। 
तपस्थादिमूलक योगकी बातोंका क्या महत्त हो सकता है ! 


आहट करके काका ती0कााआलक॥४९: ९ 


माक्स और इश्वर' ८५७ 


खित्तकी वृत्तियोंके निरोधकों माक्सवादी एक असम्भव चीज मानते हैं । 
अतएव अप्म्भव चीजसे होनेवाले फोंकों भी असम्भव मानते हैं। परंतु यदि 
योग या वेदान्तानुधार पाश्नभौतिक मन या चित्त एक परिणामी वस्तु है और 
उसका परिणाम सहेतुक है तो परिणाम-निरोध भी क्यों नहीं हो सकता ! 
प्रुप्तिम चित्तका शब्दाघाकार परिणाम-निरोध मान्य है; तब फिर समाधिमें 
भी चित्तके बृत्ति-परिणामराहित्य होनेमें कया आपत्ति है ! बृत्तिदयकी संधिमें चित्त- 
का निईत्तिक होना तकसड्भत भी है ! चित्तके एक व्यापारसे एक च्ृत्ति होती है। 
एक व्यापारके अनन्तर अन्य व्यापार-प्रारम्भसे पूर्व क्षणमें चित्तके निव्यापार एवं 
निवृत्तिक माननेमे कोई भी अड़चन नहीं हो सकती, जेसे अछातचक्रकी तीत्र 
गति होती है; वैसे ही मन्‍्द गति भी होती है | 


साथ ही गति-राहित्यका भी कोई समय हो ही सकता है, उसी तरह चित्तकी शीघ्र; 
मन्द गति एवं गति-राहित्य मी सम्भव है| इस तरह जब योग असम्भव वस्तु नहीं 
है तो उसका फल भी असम्भव वस्तु नहीं है | धयोगः कमंसु कोशलम्‌? ( गी० २। ५० ) 
का तिलकद्वारा वर्णित अर्थ गलत है। वस्तुतः कम-कीशलको योग नहीं कहा जाता है 
किंतु योग ही क्ममे दक्षता है | योगकी परिभाषा स्पष्ट की गयी है--“समत्वं योग 
उच्यते! (गी० १। ४८ ) सिद्धि-असिद्धिमें समता योग है। इस तरह समल्वबुद्धिसे 
युक्त कर्म भी गीतामें योग कहा गया है । तिछकने भी भले ही कर्मोंमें कोशछको योग 
कहा हो; तो भी उन्होंने पातझ्ललयोग एवं उसके फछका अपलाप नहीं किया है। 
मात बादीके लिये गीताकी प्रशंसाका कोई अथे ही नहीं; क्योंकि गीतामें तो स्वयं ही 
निर्बातम्ित निश्चल दीपके तुल्य योगीके यत चित्तका निश्चछ होना बतलाया है-- 
यथा दीपो निवातस्थो नेड़ते सोपमा स्मृता। 
योगिनो यतवित्तस्य युज्ञषतोी योगमात्मनः ॥(गी० ६ | १९) 
माक्स स्पष्ट ही निरीश्वरवादी है। फिर उसकी दृष्सि कर्मोका इईश्वरमें समपण 
करना, फलकी आकाड्ू बिना ईश्वराघन बुद्धिसे शास्रोक्त कर्मोंका अनुष्ठान करना 
आदि सब बातें व्यर्थ हैं । धनको ही स्वस्व माननेवाले भोतिकवादीके लिये हानि- 
लाभ) जय-पराजयकोी समान समझना कहाँतक सम्मव है । किसी दाम्मिकके दम्मके 
भण्डाफोड़ होनेसे किसी युक्ति-शा्नसम्मत सिद्धान्तका अपलाप नहीं किया जा 


सकता। 
एंजिल्सकी ८डायलेक्टस आफ नेंचरः पुस्तककी बातें भी पुरानी पड़े गयी 


हैँ | बस्तुतः बेशानिककोने ही प्रचलित जडबाद एवं विकासवादकी युक्तियोंका खण्डन 





करके एक अलीकिक शरक्तिका महत्व सिद्ध किया है; जिसे हम विकासवादके खण्डन 
के प्रसज्ञमें विस्तारते दिखला चुके हैं | 


त्रयोदश परि 


उपसह्र 
भारतीय राजनीतिक दशंन 

पाश्चात्य देशोंमें दर्शन एवं शांसत्र शब्द बढ़ा हीससता बन गया है | 
किसी भी विचारको, जैसे गर्भशास््र, प्राणिशात्न, माक्संदशन आदिकी वे शास्त्र 
संज्ञ देते हैं। किंतु विश्वविख्यात भारतीय विद्वानोंने तो शात््र शब्दका प्रयोग 
मुख्य रूपसे अनादि अपीरुषेय बेदमें ही किया है। उन्हींमें प्रत्यक्षानुमानसे अनभि- 
गत धर्म: ब्रह्मादि तसबोधन क्षमता है-पप्रव्यक्षेणानुमित्या वा यस्तूपायों न बुध्यते। 
एन विदन्ति वेदेन तस्माद्‌ वेदस्य वेदता ॥!, “शाखयोनित्वात्‌? (ब० सू० १।१ ।३ ) 
में शात्र शब्दका ऋग्वेदादि अर्थ ही उक्त दे । जेसे रूप आदिके सम्बन्धर्म चक्षु भादि 
स्वतन्त्र प्रमाण हैं, वैसे ही धर्म, ब्रह्म आदि अती द््रिय-अचिन्त्य ब्रिषयोंमें स्वतन्त्ररूपरों 
अपोरुषेय वेद ही प्रमाण हैं | अन्य तदाश्रित तदुपबंहित आर्प धर्मग्रन्थोमें तो 
प्रत्यक्षानुमानागमादि-मूलकत्वेनेव प्रामाण्य है | अतएब शास्रत्व भी वेद- 
मूलक होनेसे ही उनमें सिद्ध होता है। प्रमाण; प्रमैय, साधन फलका प्रामाणिक 
निर्देश द्शनका स्वरूप होता है। ओत्सुक्यनिव्त्ति-जिज्ञासोपशान्तिमात्र पाश्चात्त्य 
दर्शनोंका उद्देश्य है। तद्धिन्नपरस्पराविरोधेन धर्ग, अर्थ काम, मोक्षकी प्राप्ति एसं 
अव्यमिचतिति तत्साघनोंका सम्बक्‌ शान भारतीय दर्शनोंका उद्देश्य है | 

आजकलके कुछ समाठोचकोका कहना है कि प्याश्रात्य देशोंके राजनीतिक 
दशन हैं; किंतु भारतमें कोई राजनीतिक दर्शन नहीं है। कारण) थ्ाश्रात्त्य देशेफि 
विद्वान्‌ राजनीतिक एबं दाशनिक दोनों ही थे। किंत भारतके राजनीतिश 
दाशनिक नहीं थे |? परंतु उनका यह कहना संर्बंधा निराधार है । सबसे पहली 
बात तो यह है कि सर्वदर्शनोंका शिरोमणि बेदास्ा है। बेद्रमें बेद'ला भी है, 
राजनीति भी है| मनु, याशवल्क्यादि धर्मशास्रोंमे दर्शन भी है; राजनीति भी 
है| व्यास सबसे बड़े दाशनिक और उबसे बड़े राजनीतिश हैं । वेदास्तदर्शनफे 
रचयिता व्यास ही महाभारतके रचयिता हैं। गहामारतका मोक्ष) गीताका दर्शन 
ओर शान्तिपर्बका राजपर्म पढ़ें तो उक्त मत सबंधा निर्मल सिद्ध हो जायगा। बृहस्पति, 
कणिक, कोय्ल्य, कामन्दक आदि सभी राजनीतिक दार्शनिक थे। योगवासिष्ठके 
वशिष्ठ महादाशनिक एवं महाराजनीतिश ये। सूर्यवंशक्ी राजनीतिके ने ही 
कणधार थे । वस्तुखिति यह है कि पदवाक्यप्रमाणपाराबारीण विद्वान दाब्द-शुद्धि 
आदिका कार्य पाणिय्यादि व्याकरणसे चलाते हैं, वाक्यार्थ निणेयकरे लिये पूर्वात्तर- 
मीर्मांसाका उपयोग करते हैं, अनुमान आदिके' सम्बन्धमें स्याय-वें शेपिकका उपयोग 
करते हैं तथा वे ही तत्व-संख्यान; चित्त-निरोध आदियमे सांख्य एवं योगका उपयोग 
कर लेते हैं| वे अग॒तारथ अपू बस्तुका द्वी प्रतिपादन करते हैं। पाश्ात््य लोग 
गताथे बस्तुओंका भी निरूपण करके स्व॒तन्त्र दादनिक बननेगी चेश करते हैं | 


जुपलहार ८५१७ 


राजनीतिक शाख्तर या दर्शनका कार्य राजाओं, शासकों एवं तत्पालित सूखण्ड 
या अलद्णण्ड भूमण्डलया प्रपश्चमण्डलक्े प्राणियोंके लिये ऐहिंक आमुष्मिक अभ्युदय 
एवं परम निःश्रेयस-प्राप्तिका प्रशस मार्ग और अनुजन-सुविधा-प्रत्यपसथापन 
करना है| तत्पवोघक अपौरुषेय वेद एवं तन्मूलक आपेग्रन्थ-मनु) नारद) शुक्र, 
बृहस्पति; अग्नि-मत्य-विष्णुधर्मादे पुराण; रामायण) महाभारत आदि राजनीतिक 
शास्त्र या दर्शन हैं| इस शाब्रके अभिमत प्रत्यक्ष, अनुमान; आगम; उपमान। अर्था- 
पत्ति, अनुपलब्धि-ये छ: प्रमाण हैं| मूछरूपमें सत्य-अतत) चेतन-अचेतन दोह्ीतर्व 
हैं। चेतनमें मी ब्रह्म, ईश्वर, जीव--तीन भेद हैं। अचेतनमें प्रकृति, महान) अहंकार 
आकाश, वायु, तेश, जछ; प्रथ्वी; थोत्र) त्वकू चश्ु। रसना, शाण- पश् श्ने- 
रिया; वाक) पाणि; पाद) पायु; उपश--प्च करमेन्द्रियाँ; प्राण, अपन उदान, 
व्यान) समान--पश्मप्राण; मनोबुद्धिचित्ताद्यात्मम अन्तःकरण- ये २४ भेद हैं | 
धर्म; अर्थ; काम; मोक्ष -चतुर्वर्ग-प्राप्ति फल है। आचारयपरम्परासे पुराण, न्याय: 
मीमांधा, धमंशाश्र तथा घडक् वेदों एवं अन्य आपग्रन्थोंके आधारसे कत॑व्या- 
कर्तेव्य-शानपूनक करतेव्यगालनः अकर्तव्य-परिवर्जनसे घर्मकी प्राप्ति होती है । 
धर्माविरुद्ध अरथशाज्नोक्त उद्योगपरायण होनेसे अर्थक्री प्राप्ति होती है; 
घर्मा्थांविरद्ध कामशासत्रोक्त मार्गसे शब्दादि साधनसामग्रीद्वारा काम-प्राप्ति होती 
है। ओपनिषद परबक्षके तत्तविशनसे मोक्षकी प्राप्ति होती है | 
आन्चीक्षिक्री; न्यायोपबूहित वेदान्तविद्या--त्रह्मविद्या; त्रयी वेदोक्त धर्मविद्या; 
बातो, अथविद्या आदि सवपुरुषार्थोपयोगिनी विद्याओं का रक्षण एकमात्र राजनीतिसे 
ही सम्भव होता है। उसके बिना सभी विद्याएँ नष्ट हो जाती हैं | राजनी तिकी 
सहपभूता दण्डनी तिक्के विप्छुत होनेसे सभी विद्याएं विप्छुत हो, जाती हैं । 
'आन्वीक्षिकी त्रग्मी वातों सतीर्विद्याः प्रचक्षते। सत्योडपि हि न सत्यस्ताइण्डनी तैस्तु 
विश्रमे।! (का ० नी ० २।८)“मज्जेत्‌ त्रयी दण्डनीतोी हतायाम्‌।! (मद्य ० शा० ६१।२८) 
आयेमर्यादाकी रक्षा, वर्णाश्रम-व्यवस्था तथा त्रयीके प्रोत्साहनसे छोक- 
प्रसाद होता है अन्यथा लोकावसाद होता है । व्यवस्थितार्यमर्यादः कृतवर्णाभ्रम- 
स्थिति: । त्रय्या हि रक्षितों लोकः प्रसीदृति न सीदति॥ (कौठढीय अथै० १।३। १७) 
देहेग्द्रिय मनबुद्धि आदिसे भिन्‍न परलोकगामी कर्ता मोक्ता, आत्मा तथा परलोकमें 
विश्वामके अनम्तर ही धर्ममें प्रवृत्ति होती है कतृल्ल-मोक्तवशून्य, अच्छे; 
भेद्य, अदाह्म, अक्लेय, अशोष्य; नित्य शुद्ध) बुद्ध, मुक्त, बह्मात्मविज्ञानसे परम 
क्रेबल्यमोक्ष तथा जीवम्मुक्ति प्राप्त होती है तथा निस्संदेह एवं निर्भभ होकर 
समश्टि विश्वद्दितसाधनार्थ राजनीतिक संधि-विग्रद्गादिमें सफल प्रवृत्ति हो सकती है | 
इसीजिये गीतामें 'नेन॑ छिन्दन्ति शखाणिः आदिसे नित्य, शुद्ध, बुद्ध, आत्मस्वरूपका 
वर्णन है ओर राजर्षियोंक्ों इस ब्रक्गविद्याका वेत्ता-वेदयिता बतछाया गया है । 
विश्व, विराट) तैजस) हिरण्यगर्भ, प्राश) ईश्वर। कृटस्थ) ब्रह्मरूप व्यष्टि 
तमष्टिके अभेद-बोघसे ही आत्महित एवं विश्वहितमें एकता होती है | व्यष्टि 
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अभिमानरुप संकीणताकों बाबित करने तथा समाधि अभिमान उपोद्ठलित इनेसे ही 
ध्वसुधेब कुठुम्बकम्‌! का भाव उदित होता है। आत्मीयताके अभिमानके परिपाकसे 
आत्मत्वाभिमान या समश्िमें अहंग्रहोपासना सम्पन्न होती है | व्यष्टिसमष्टि; 
स्थूल-सूक्षम कारणकी अमेदभावना उपासना-कोटिमें परिगणित है । 
कूटथ ब्रह्मकी अमेदभावना ततसाक्षात्कार-पय्यवसायिनी ही होती है। 
व्यवहरदशार्में भी इन भावन।ओंके फलखरूप कुछ, गोत्र, जाति; ग्राम; 
नगर; राष्ट्र, विश्व आदि समष्टि जगतके सम्बन्ध आत्मीय हित तथा आक्महितके 
तमान ही हिंताचरण एवं अहितिनिवारणार्थ निरासह्न प्रवृत्ति होती है । 


शात्रीय शासनविधान 


सभी प्राणी अमृतखरूप परमेश्वरके ही पूत्र हैं--“अखृतस्थ पुत्राः 
( श्वेता० उ० २। ५ ) अर्थात्‌ सभी देहादिभिन्न चेतन, अमल; 
सहज) सुखस्वरूप जीवात्मा खप्रकाश सद्विदानन्द परमेश्वरके ही अंश हैं। जैसे 
महाकाशके अंश घटाकाश। अग्निके विस्फुछिक्न) गज्ञाजटके तरजक् 
आदि अंश हैं; वेसे ही अखण्डबोपखरूप परमेश्वरका बोधस्वरूप जीवात्मा 
अंश है| अतः सबकी सइज समानता, खतन्‍त्रता) श्रातृता ही माननीय है । जेसे 
मलिन भूमिके सम्पक्रसे निर्मल जल मलिन हो जाता है, कतक; निर्मठी आदि औपमके 
सम्परकसे पुनः शुद्ध हो जाता है; बेसे ही अविद्याश्रयकर्मके सम्पकसे जीवात्मा 
महिन होता है तथा कर्मोंपासना; ज्ञान आदिसे पुनः प्रसत्न-निर्मल-निष्कलड् हो जाता है। 
अ्रातृता। आत्मीयता तथा आत्मैक्यताके कारण सर्वजनहिताय-सर्बजनसुखाय 
राजनीति आवश्यक है। 
न वे राज्य न राजासीन् दण्डो न च दाण्डिकः । 
धर्मेणेत्र प्रजञा: सर्वा रक्षन्ति सम परस्परम ॥ ( मं शां० ५५ ) 
कृतयुगमें सभी तत्ववित्‌; धर्मनिष्ठ; विब्क्नी तथा साह्िक होते हैं | 
सब एक दूसरेके पोषक) रक्षक हितविन्तक होते हैं| कोई क्रिसीका शोपऊ नददों 
होता | सब घर्मनियन्त्रित द्वोकर परस्पर एक दूसरेके पूरक बनते हैं| तामस, राजस 
भावकी वृद्धि; अधर्म-अनाचारके विस्तारसे सख्र एवं धर्मका हास द्वोता है । अतः 
मोहके प्रभावसे ब्रह्मात्मविज्ञान संकुचित होता है; काम-क्रोधका विस्तार होता है; 
तभी मास्ययन्याय पोछता है। उस मात्यन्यायकों रोककर सर्वसामश्नस्य सर्बहित: 
सम्पादनार्थ राज्य-व्यवस्था होती है। अहिंसा; सत्यादि घर्मका प्रतिष्ठापन; ब्रद्मविज्ञान- 
तिस्तार ओर दण्डविधान--ये ही मात््यन्याय निरोधके मूल उपाय हैं, यह कहा जा 
चुका है। चाणक्यके अनुसार “सुखस्य मूल धर्मः, धमस्य मुलमर्थः, अर्थस्य मूछ 
राज्यम्, राज्यमूलमिन्द्रियजय:, इनिद्रियजरंय मूल विनयः; विनयस्य मर बृद्धोपसेवा' 
( चाणक्य-सूत्र १-६ ) | सातिशय॥ निरतिशय--सर्वविधसुखका मूल घर्म है, परंतु 
धर्मक्रा मूल अर्थ है। अर्थ रहनेपर ही घर्मानुष्ठान सम्भव होता है। अर्थका मूछ राज्य है; 
राज्यका मूल इन्द्रियजय है, इन्द्रियजयका मूल व्रिनय है। विनयका मूल ब्रद्धसेवा 


जंप्स हार <€६५ 
है | इद्धोंकी सेवाका भी मूल विज्ञान है। इसल्यि विज्ञानसम्पन्त होकर; जितात्मा 
6 0 
होकर सबसुखार् प्रदत्त होना आवश्यक है | 
मनुके अनुसार-- 


आसीदिद्‌ तमोभूतमग्रशातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतक्‍्यमविज्ञेय॑ प्रसुघ्नम्िव स्वतः ॥ 
ततः प्वयम्भूभगवानव्यक्ती.. व्यक्षयत्रिदस । 
महाभूतानति वृत्तोजा:. प्रादुरासीतू लमोनुदः ॥ 
( मनु० ६१ | ५-६ ) 


सम्ूण जगतू्‌ सुष्टिक प्रथम नताम-रूपरहित, कब्पनातीतव। अलक्षण, 
तव॑तःप्रसुत्त, तमोमय अर्थात्‌ अनिवेचनीय. अज्ञान-विशिष्ट. चिम्मात्र 
था | स्वकारण परअह्ष परमेश्वर स्वयम्भू भगवान्‌ ही तमको अधिभूत करके 
इत अव्यक्त जगतकों व्यक्त करते हुए प्राडुभूत होते हैं । जैंसे बसंत, ओऔष्म 
आदि ऋतुओंके बदलनेपर ऋतुलिड़ प्रकट होते हैं, उसी तरह प्राणी समयानुसार 
अपने-अपने कर्म को प्राप्त हेते हैं। क्मनुमार ही चराचर विश्वका उतद्यादन भगवान्‌ 
करते हैं--ध्यथाकर्म तपोयोगाव्‌ सृष्ट स्थावरजड़्मस? (मनु ० १ । ४१ )। कर्मानुसार 
ही विविध योनियोंमें प्राणियोंके जन्म होते हैं | कममुछक सुश्टिका विस्तार वर्णाशरम- 
व्यवस्थाका प्रतिपादन करके मनु कहते हैं कि संसारंगे अराजकता होनेपर सारी 
प्रजा घड़ाकर भयसे इधर-उधर भागने छगी; तब उसकी ( ध्रजाकी ) रक्षाके लिये 
प्रजापतिने इन्द्र, बायु॥ यम, सूर्य; अग्नि; वरुण: चस्र और कुबेर--इन आठ 
लोकपाछोंके अंशसे राजाका निर्मण किया--- 
अराजके हि. छोक्े$स्मिनू सबंतों विद्रुते भयाव। 
रक्षा्थमस्य पर्वश्थ राजावमसजत्‌ तरथुा॥ 


इन्द्रा निउ्यमाकोणामग्नेश्र वरुणस्य च। 
चन्द्वित्तेशयोइ्चैव.. मात्रा. निहंत्य शाश्वतीः ॥ 
( मनु० ७। २-४ ) 


देवताओंके अंशरसे उत्पन्न होनेके कारण ही राजा अपने तेजसे सब 
प्राणियोंको दबा लेता है| राजा बालक हो तो भी मनुष्य समझकर उसका अपमान 
नहीं करना चाहिये | उस राजाके छिये भगवानने सब प्राणियोकी रक्षा करनेवाले 
धर्मस्वरूप ब्रक्षतेजोमय दण्डका निर्माण किया | उस दण्डके भयसे ही स्थावर-जड्धम 
सभी प्राणी अपने पदार्थोका उचित उपमोग कर पाते हैं तथा अपने कततंव्यसे विचलित 


भी नहीं होते-- 
तस्यथ सर्वाणि भृतानि स्थावराणि चराणि चा। 


भयाद भोगाय कल्पन्ते स्वधर्मात्र चलन्ति च॥ 

( मनु० ७। ?५ ) 

दण्ड ही राज) पुरुष) नेता; शासक ओर चारों आशभ्रमोंके धम्मका साक्षीहै-- 
स राजा पुरुषों दण्डः स नेता शासिता थे सः। 


चतुर्णामाश्रमाणां च धर्मस्य प्रतिभू:  स्खतः ॥ 
| मनु० ७। १७ ) 
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दण्ड ही सब प्रजाका शासक एबं रक्षक है | सबके लोनेपर दण्ड हो जागता 
है | विद्वानोंने दण्डको ही धर्म कहा है। विद्ाखूवंक प्रयुक्त हुआ दण्ड प्रजाका 
अनुरञ्न करनेवादा और अविचारित दण्ड प्रजाका विनाशक होता है | यदि 
राजा आडस्य छोड़कर दण्डका विधान न करे तो बल्वान्‌ प्राणी दुबंलोंका वेसे-ही 
पकाकर खा जायें) जैसे लोग मछलियोंको भूनकर खा जाते हैं | कोबा पुरोडाश 
खाने लग जाय; कुत्ता हवि चाटने लग जाय - किसी पदाथपर क्रिसीका स्वत्व न 
रहे और छोटे-बड़े तथा बड़े-छोटे हो जाये | सभी वर्ण दूजित हो जाये, भर्यादाएँ 
भट्ठ हे जाये और सारे संसारमें उथल-पुथल सच जाय-- 
दण्डः शास्ति प्रजा; सवा दण्ड एवामिरक्षति । 
दुण्डः सुप्तेषु जागति दण्ड धर्म बिदुबुंधाः ॥ 
समीक्ष्य स धृतः सम्यक सवा रज्षयति प्रज्ञाइ। 
असमीक्ष्य.. प्रणीवस्तु. विनाशयति. स्वतः ॥ 
यदि न प्रणयेदू राजा दण्ड दण्डबेष्चतन्द्रितः। 
झूले. मत्स्यानिवापक्ष्यनू. दुबंहानू. बलवत्तरा; ॥ 
भद्यात्काकः पुरोडाश श्वा च छिल्याद हविसथा। 
स्वास्य च न सात करसिंश्ित्‌ प्रवर्ततापरोत्त रम्‌ ॥ 
दुष्येयु:.. सर्वेवर्णाश्न भिन्धेरनू. सर्वसेतवः । 
सवक्ोकप्रकोपश्च भवेद्‌ द॒ुण्डस्य. विश्रमात्‌ ॥ 
( मंलसु ७। ३८०२८: २४ !) 
शाजा दण्डका ठीक-ठीक विधान करनेवाला: व्त्थवादी। विचारपृर्वक 
काम करनेवाल बुद्धिमान्‌ धर्म) अर्थ, ओर कामका राता होना चाहिये; ऐसा मन 
आदि धर्मशास्त्रकारोंका मत है-- 
तस्याुँ:. संप्रणेतार॑ राजान॑ सत्यवादिनस । 
ससीक्ष्यकारियं प्राज्ञं धमकामाध्को विदम ॥ 
| मनु ० ७। 5» ) 
दण्ड बड़ा तेजस्वी ६ | अजितेख्धिय छोग ठीक-ठीक उसका विधान नहीं 
कर सकते । वह धर्मविचलित ग़जाकों अस्धु-बान्धबोर्साइत नष्ट कर देता हे । 
तथा दुरे) राज्य; खावर-जड़्म जगत, आकाशचारी देवगण और ऋषिगणकी भी 
पीड़ित करता है। राजा या शासकको न्यायपूर्बक अपने राज्यकी प्रजाका पलम करना 
चाहिये | शत्रुओंको उग्र दण्ड देना चाहिये | मित्रोंके साथ छल-कपटका व्यवहार 
नहीं करना चाहिये । प्रेमीननों ओर सजनोंके साथ सहिष्णुता रखनी 
जाहिये | ऐसा ध्यवहार करनेवाला राजा भें ही कोपरहित ही) उसका 
यश ऐसा फैलता है; जैसे जलूपर तैल-बिन्हु | राजाको चाहिये +# 4६ 
पवित्र विद्वान: ब्राह्मण एवं बृद्धोंको निश्य सदा करे । ऐसा करनेसे शक्षस सी रएनाका 
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सम्मान करते हैं तथा विनय ( जितेखियता, नम्नता ) भी प्राप्त होती है । 
अविनय ( उदृण्डता ) से सुसमृद्ध राजा भी सपरिवार नष्ट शे जाते हैं ओर विनय- 
से जंगछम रहनेवाले कोपविह्दीन राजा भी राज्य पा छेते हैं. । शिकार, गत, 
द्वास्वप्न) निन्‍दा। स्त्री; मंद ( नशा ) दृत्य। शीत) वादित्र और ब्यथ घूमना 
( हृवाखोरी ) इन दश कामज व्यसनों तथा चुगली, साइस द्रोह, ईर्ष्या, असूया 
( गुणोम भी दोषदृष्टि ), दूसरेका धन छीन लेना, गाली-गलोज और मार-पीट--- 
इन आठ क्रोषज व्यसनोंसे तथा इन दोनोंके मूल छोभसे राजाकों अत्यन्त बचना 

हिये | कामज व्यसनमें मदिरापान। रत) सत्री ओर मृगया--ये चार तथा क्रोधज 
व्यसनमें गाली-गलोज, मारपीद और दूसरेका घन छीन लेना ये तीन बहुत ही 
भयंकर हैं| इनसे तो सबंधा बचना चाहिये | 


अत्यन्त सुकर कर्म भी एक असहांय पुरुषद्वारा दुष्कर होता है । अतः 
राजाको शाखज्ञामी घूर, लब्धप्रतिष्ठ; कुछीन, युपरीक्षित सात या आठ मन्त्री रखने 
चाहिये | संधि, विग्रह। सेना; खजाना; खेती, खान; रक्षा ( बन्दोबल ) आदिके 
वेषयर्म प्रथक-प्रुथक्‌ प्रत्येककी राय जानकर विद्वान्‌ ब्राह्मणके साथ विचारकर 
निणय करना चाहिये | राज्यका काम जितने छोगोंसि अच्छी तरहसे चल से 
' उतने छोगोंको परीक्षा करके उपमन्त्री बनाना चाहिये | खान) चुंगी ओर कर बसूछ 
+सनेके लिये झूर पवित्र निर्लाभ छोगोंको ओर पापभीर छोगोंको घर आदिके प्रबन्ध- 
पम्बस्धी काममें लगाना चाहिये | इसी तरह सर्वशाखत्र विशारद इड्रित आकार और 
वेष्टा जाननेवाला पवित्र कुशल कुलीनकों दूत बनाना चाहिये | दूत-अनुरक्त, 
पवित्र, चतुर। स्मृतिशाली, प्रतिमासम्पस्न, देश-काछ--परिखितिका ज्ञाता 
मुन्दर, निर्मोक ओर वाग्मी दोना चाहिये । 


सेनापतिके अबीन चतुरक्षिणी सेना, सेनाके अधीन युद्ध तथा विनय सिंखाना॥ 
एजाके अधीन खजाना ओर राज्य तथा दूतके अधीन संधि-विग्नह होते हैं | दो 
राजाओँमें मेल कराना या मिले हुए राजाओंकी परस्पर छड़ा देना; यह दूतका काम हैं। 
कृषक जैसे खेतमैंसे धासकों निकाडकर घान्यकी रक्षा करता है। उसी तरह 
(जा दुष्टोंका निग्रहकर प्रजाकी रक्षा करे | ज़से शरीरकों कष्ट देनेसे' प्राणोंका क्षय 
हेता हैं; उसी तरह राष्ट्रको पीड़ा पहुँचानेसे राजाके प्राणोंका क्षय होता है । जो 
राजा अशानवश राष्ट्रको पीड़ा पहुँचाता है। वह अपने बन्धु-बान्धवोसमेत 
ल्ीवनसे अष्ट हो जाता है | 


गजाको हगानवसूली: चौकरोंका भासिक वंतथ; ममन्‍्त्री आदिको बाहर 


भेजना+ किसीकोी हानिकर काम करनेसे रोकना) किसी कामकी कराता; सुकदमों 
का तविर्णय- अआपरधियोंक्रों हण्ट: णण्यिंका प्रायश्विल- पॉच पकारबे शुमत्त+; 
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प्रजाका प्रेम या असंतोष और अन्य राजाओँके व्यवहार; इन बातोंपर मछीमोंति 
बिचार करना चाहिये। मध्यम ( अपने ओर शन्रुदेशके बीचका राजा) का 
व्यूतरह्वर; विजिगीषु ( अपनेक्ो जीतनेके लिये आनेवाले राजा ) का कम तथा 
उद्ास्तीन और झन्नुकी कार्यवाहियोपर पूरी दृष्टि रखनी चाहिये । 

द्वादश राजन्य-मण्डलकी चार मूल-प्रकृतियाँ ६- (१ ) मध्य, (२) 
विजिगीषु; ( ३ ) उदासीन और (४) शत्रु। अर्थात्‌ इनके बशमे रहनेस 
सभी राष्ट्र बशमें रहते हैं | आठ और प्रकृतियाँ हैं--मित्र। शमरु-मित्र) 
मित्र-मित्र; अरि-मित्र; आक्रम्द) पार्ष्णिग्राइ, आक्रन्दासार ओर पाण्णिग्राहसार | 
इन प्रत्येककी मन्त्री, राष्ट्र ( प्रजा ) दुर्ग, खजाना ओर शासन-विभाग--ये 
पाँच-पाँच प्रकृतियोँ होती हैं; इस तरह ६० प्रकृतियाँ हुई । ओर 
मूछ १२ मिलकर सब्र ७२ हो गयीं । अपनी चारों ओरको रीमाके राजा 
तथा उनके मिन्रोंको शत्रु समझना चाहिये । उनसे आगेके राजाआका अपना 
मित्र और उनसे भी आगेके राजाओंकों उदासीन समझना चाहिये |४न सबक 
साम) दान भेद और दुण्ड--इन प्रत्येक उपायोसे अथवा समी उपशासे सबको 
अथवा अधिक-से-अधिक जितने बने रह सकें; उनको मित्र बनाये रखना चाहिये | 
यद्यपि आज परिस्थिति बदली हुई है, तथापि रूपान्तरसे यह शर्रु-मित्रकों व्यवस्था 
आज मी अक्षुण्ण ही है । 

संधि; विग्रह ( लड़ाई » यान ( चढ़ाई ), आसन ( किलेके अंदर हूँ 
बंद रहना ७ देघीमाव ( भेद ) ओर संभ्रय ( किसी बलवानका आश्रय )--हन 
छः गुणोंका बराबर विचार करना चाहिये। एक साथ काम करनेसे भूतमें हुए 
या भविष्यमें होनेवाले हानि-छाभको बॉँट लेनेकी प्रतिशा करना तथा प्रथक-प्रथक 
काम करनेसे भूतमें हुए या भविष्यमें होनेवाले हनि-लाभको बट लेनेको प्रतिशा 
करना--ये संधिके दो भेद हैं। शुद्ध संधिमूलक ही शान्ति होती है। आस्तिकता 
तथा धर्म-प्रधानताके बिना संधियाँ अनेक हेतुओंसे अव्यबस्थित रहती हैं 
इसी लिये शान्ति भी अव्यवस्थित रहती है | अतः घर्मनिष्ठा तथा आख्िकता ही 
शुद्ध संधि एवं खिर शान्तिका मूल मन्त्र है | 

अपनीविजयके छिये लड़ना और मित्रकी हानिके निर्मित्त मित्रके शत्रु 
लड़ना--ये विग्रहके दो भेद हैं| आपद्ग्स्तशत्रुकी देखकर उसपर अकेले चढ़ाई 
करना अथवा मित्रकी सहायतासे चढ़ाई करना--ये यानके दो भद हैं| दैन्य-बल 
कमजोर देखकर किलामें रह जाना अथवा मित्रके अनुरोधसे किलामें रह जाना-- 
ये आसनके दो भेद हैं। सेनामें फूट डाछ देना अथवा दो मित्र राणाओंमें 
फूट डाछ देना-ये भेदनीतिके दो प्रभेद हैं। शत्रुसे पीड़ित होकर किसी 
बलवानका आश्रय लेना अथवा शत्रु पीड़ा न पहुँचाये इसलिये किसी बल्वानक। 
आश्रय लेवा--यह दो प्रकारका संश्रय है | 
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संधि करनेसे भले ही थोड़ी दात्कालिक पीड़ा हो; किंतु भविष्य छाम 
है तो मंधि अवद्य कर लेनी चाहिये | जग सारी प्रकृति संतुद्र हो ओर कोष तथा 
युद्धके साथन प्रयाध हुों। तब युद्ध करता चाहिये | जब अपनी सेना हृ४-पुई्- 
(तुष्ठ ह ओर शत्रुसेना दुबछ तथा असंतुष्ट हो, तब भी युद्ध करना चाहिये। 
जब सेना) वाहन ओर कोष क्षीण हों तो शजुसे समझोताकी बातचीत करते हुए 
अपने दुर्गर्भ हो रहना चाहिये | जब राजा देखे कि शन्रु बल्वान्‌ है; तब अपनी 
सेनाका दो विभागकर एक विभाग छड़डाईपर भेजे और एक विभागको शत्रुकी 
सेनामें भेजकर शत्रु सेवाके छोगोंकी अपनी ओर मिला ढेना चाहिये। यदि राजा 
देखे कि शत्रु अब इमें जीत लेगा; तो झठ किसी ऐसे बलवान घर्मात्मा राजाका 
आश्रय के ले जो अपनी दुष्ट प्रभा ओर शजत्रुकों सी दण्ड दे सकता हो तथा 
गुरके सम्मान प्रत्येक प्रकारसे उसकी सेवा करनी चाहिये | यदि उसका आश्रय 
लेनेपर भी कोई लाभ न हो; अपितु हानि होनेकी ही सम्भावना हो) तो बेखटके युद्ध 
ही करना चाहिये | गुण-दोष विचारकर भविष्यका निर्णय करने वाले; वर्तमान-निर्णयमें 
विल्म्व ने करनेवाके तथा मूतकालिक रोष कार्यको शीघ्र पृर्ण करनेबाले राज्ञाको 
त्रु-मित्र या उदासीन अभिभृत नहीं कर सकते । 

मनुने राजाका यद्यपि बहुत महत्व माना हैः फिर भी उसे निरडुश नहीं 
बतछाया | सर्वेप्रथम राजापर ही घ॒मेका तियन्त्र० आवश्यक है | राजाके हाथमें 
जो दण्ड होता है, वह दूसरोंपर ही नियन्त्रण नहीं करता वरन्‌ धर्मविरुद्ध राजाकों 
भी नष्ट कर डालता है; यह पीछे कहा जा चुका हैं | शुक्रके अनुसार भी 
शजाके ठिये अमत्योक्री अत्यन्त आवश्यकता कह्दी गयी है। जो राजा मन्त्रियोंके 
मुखसे हिताहितकी बात नहीं सुनता; वह राजाके रुपमें प्रजाका धनहरण करने- 
वाला डाकू होता है--- 

ह्िताहितं॑ न शणुते राजा मन्न्रिमुखाश्व यः । 
से दस्यू राजझुपेण भजानां धनहारका ॥ ( शुधाभीति ६ । ४४८ ) 

शुक्र अनुसार राजाको राज्यका काये चलानेक्के छिये पुरोधा; प्रतिनिधि; 
प्रधान: सचिव: मन्ती, प्रतिनिधि: पण्थित। सुमस्त, अमाय; पूत--इन दस 
प्रकृतियोंका संग्रह आवश्यक है | इनकी योग्यता एवं कार्योका विस्तृत वर्णन 
श॒क्रनीतिमे है | किसी भी शामव-ल्खपर मन्त्री आदिकी स्वीकृति होनी चाहिये । 
उसपर मस्त्री) म्राइविवाक) पण्डित और दूतको यह लिखना चाहिये कि यह 
हमारी सम्मतिसे लिखा गपा है; अमात्यकी छिखना चाहिये कि यह ठीक लिखा 
गया है; सुमस्त्रकीं छिल्ना चाहिये कि इसपर पूर्ण विचार कर लिया गया है; 
प्रधानकी लिखना चादियि कि यह यथार्थ सत्य # प्रतिनिध्चिका छिखना चाहिये 
कि यह अड्जीकार करे येरय है सुयराज लिखे ॥ यह स्वीकृत क्रिया जाय एव 
१रोहित अपना मत लिख कि पह बुश सम्यत है । सबके अम्तर्ग राजा लिखे ६ 
पह स्वोए व हुआ | जाने फवके रखते सबका महर नंगी खाहिये--« 
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मन्‍्त्री च प्राडविवाकश्ध पण्डितोीं दूतसंज्ञकः। 
स्वाविरुद्ू लेख्यमिद॑ लिखेयु:. प्रथम॑ त्विशे ॥ 
अमात्य: साधु लिखितमस्त्येतद्‌ प्राण लिखेदयम्‌ । 
सम्यग विचारितमिति सुमन्त्रो विलिखेत्ततः ॥ 
सत्य यथार्थमिति च प्रधानश्र लिखेत्‌ खयम। 
अज्ञीकतु योग्यमिति ततः  प्रतिनिधिलिखेत्‌ ॥ 
अज्ञीकतंब्यमिति च युवराजोी छिखेत्‌ू. ख्यम्‌। 
ढेख्यं स्वाभिमत॑ चेतदू विकिखेच्च. पुरोहित: । 
खस्वमुद्राचिट्ठितं च छेख्यान्ते  कुयुरेव हि ॥ 
( शुक्रतीति २ । ३५५---३५७५ ) 


मन्त्रिमण्डलके लेखबद्ध युक्तिसह्वित प्रथक मतोंकों लेकर विचार करना 
चाहिये । फिर जो बहुमत हो उसे स्त्रीकार करना चाहिये-- 
पृथकपथह मत तेषां लेखयित्वा ससाधनम्‌ । 
विमशेत्‌ खमतेनेव कुर्याद यद्‌ बहुसम्मतम्‌ ॥ 
जो राजा प्रकृतिकी बात नहीं सुनता; वह अन्यायी है | जो प्रजाका रक्षक 
बनकर भी रक्षा नहीं करता, उत राजाको पागछ कुत्तेक्े समान मार देना चाहिये- - 
अहँ वो कक्षितेत्युक्वा यो न रक्षति भूमिपः । 
स॑ संहत्या निहन्तव्यः इवेव सोन्‍्माद आतुरः ॥ ( शुक्रनान ) 
इस तरह भारतीय राजनीतिशाज्रानुसारी शासक उच्छजुल नहीं होता था| 
आजके लोकतम्त्रशासनका आधार मुण्डयाणना है | इसके अनुसार 
योग्य शासकोंका संग्रह कठिन ह्वी नहीं अपितु असम्भव भी हो जाता ६। बहुमत 
जिसे प्राप्त है; उसीके हाथमें शासनसूत्र आ जाता है। विधान-सभा एवं लोक: 
सभाका काम है विधान या कानूनका निर्माण करना । पर खिति यह है कि मारतमें 
सेकड़ों नहों हजारों विधानसभायी मेम्बर इत प्रकारके हैं जो कानूनसे सर्वैथा 
अनमिश्ञ होते हैं | उनका अपना मुकदमा होता है तो वे रुपया खर्कर अन्य 
वकीलोंका सहारा लेते हैं; परंतु वे ही राष्ट्रके लिये कानून बनाते हैं | 
साधारण तोरपर भारतीय राजनीतिशास्त्र बदों एवं मन्वादि भमशास्रोंका 
ही राष्ट्रका संविधान एवं कानून मानते हैं । उनकी दृष्टिमें शास्तरशे। एवं 
सदाचारी घर्मनिष्ठ विद्वानोंकी परिषद्‌ व्रघान-निर्णत्री है; विधान-निर्मात्री नहीं। 
शासन-परिषदूकी सहायतासे राजा शाख्रानुसारी विधानद्वाए शासन करता है। 
राजा या शासक, वह चाह जन-प्रतिनिधि हो या कुल-परम्थरागत राजा, उसका 
परम कर्तव्य है कि वह पहले अपने-आपको शास्त्र एवं आचार्योकी शुश्रपाद्वार! 
बिनये युक्त बनाये | पुन; अपने पुत्रों; मन्त्रियोको विनययक्त बनाये: श्बात 
यों एवं प्ज्ञकों निनययुक्त बनाये... >, ० ' 
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आत्मा्व॑ प्रथम राजा. विनयेनोपपादयेत्‌ । 
तत; पुन्नांसतो$मास्यात्‌ ततो शृव्यान्‌ ततः प्रजा: ॥ 


( शुक्रनी० 2 | ९२ ) 
राजाको व्यसममुक्त होना चाहिये | कठोर भाषण) उम्र दण्ड, अर्थ- 
दूषण सुरापान, ल््री, मगया ओर बत--यें राजाके लिये भीषण व्यसन हैं। 
पीछे अष्टादश व्यसनोंकी चर्चा आयी ही है-- 
.. वार्दण्डयोश्व पारुष्यमर्थदृषणमेव च। 
पान खत्री मुगया शत व्यसनानि महीपतेः ॥ 


( कामन्दकीयनीविसार १४ । ६ ) 
मन्त्रीके लिये भी ये सब दूषण हैं | आल्स्य, सब्घता; घमण्ड, प्रमाद; 
प्रेरकारिता आदि ये और भी मन्त्रीके व्यसन हैं । दक्षता; शीक्रता, अमर) शौय एवं 
उत्साह आदि गणोसे युक्त ही राजा होना चाहिये-- 
दाक्ष्य॑ शेध्य॑ तथासर्ष:. शौय चोस्साहछक्षणस्‌ । 
गुणरेतेस्पेत: सन्‌ राजा भवितुमहंति॥ 
( कामन्दकीयनीति० ४ | २३ ) 
मन्त्रियोंके उपयोगी ओर भी बहुत-से गुण कहे गये हैं। जिनके बिना 
शासन करनेकी योग्यता ही नहीं हो सकती है। 
स्वावग्रही जानपद: कुछुशीछबलान्वितः | 
वास्मी. प्रगह्भश्रश्कुष्मानुत्साही. अतिपत्तिमान्‌ ॥ 
सम्भवापलहीनश्च. मेत्र: . क्‍्लेशसह: . शुचिः | 
सत्यसध्वएतिस्थेय॑प्रभावारोग्यसंयुतः ॥ 
कतशिस्पश्च दक्षत्र. प्रश्ावान्‌ धारणान्वितः | 
हहभक्तिकर्ता च बेराणां सचिवों  भवेत्‌ ॥ 
स्मृतिस्तत्परतार्थेषु बितकों झाननिश्चयः । 
ट्ढ्ता मन्त्रभुप्तिश्न मन्त्रिसम्पत्प्रकीतिता ॥ 
( कामन्दकीयतीति० ४ | २८००३ १ ) 
आत्मनियन्त्रित। खदेशख; ऋुछीन) शीलबान्‌, बलवान, वाग्मी, निर्भीक, 
शास्रश, उत्साही) प्रत्युशन्नमति, निरमिमान, अचश्चछ) मेत्रीवर्धक, सहिष्णु, 
पत्रिन्र, घेर्य-स्थेयं-सत्य एवं सखसे युक्त, प्रतापी; नीरोग। शिल्प, दक्ष) 
बुद्धिमान) धारणावान्‌, खामिमक्त तथा उससे कभी बेर-विद्वेप न करनेबाला संचिय 
होता है | स्मृतिमान) पुरुषाय-तत्पर; विचारशीछ) निश्चिः रानयाल्य, हृढ़ता: 
मन्त्रगुत्ति; क्षमता आदि गुणीसे युक्त मनी हो | मम्त्रियोंक्री भोग्यता राजाओं 
खयं प्रत्यक्ष देखकर, पराश्ष ( परोपदेश ) से तथा अनुमानसे ( कार्य देखकर यह 
आन हना कि कतसा आए महदीं क्रिया ) जाननी चाहिये-« 
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अत्यक्षपरोक्षानुमेया राजबुत्ति: । स्वर्य दृष्ड प्रत्यक्षत्‌ । परोपदिष्ट 
परोक्षम । कमसु कृतेनाक्षतावेक्षणमनुमेयस्‌ ।? (क्षौ० अर्थ० १ । ५। १ *-- १: ॥] 
बाद) जत्प) वितण्डा, रूप कथाके ग्रसड्से मन्त्रीकी प्रगल्भता; निर्भीकता, 
प्रतिभा एवं बाकुकुशलताक़ी जाना डाता है। उसी प्रसइ़से सत्यवादिताका भी 
पता छग जाता है | अवेरकारिता, भद्गता, क्षुद्रताका ज्ञान भी प्रसक्षवशात्‌ प्रस्यक्षसे 
ही जाना जा सकता है | आपत्तिके समय उत्साह, प्रभाव तथा बलेश, सहिष्णुता, 
घेये, अनुराग, स्थिरताका परिशञान होता है | भक्ति; मैत्री तथा खिरताका परिज्ञान 
व्यवहारसे करना चाहिये-- 
उत्साईं च॒ प्रसात्ण व तथा बलेशसहिप्णुताम। 
धर्ति चैवानुराग च स्थेय॑ चापदि लक्षयेत्‌ ॥ 
भक्ति मेत्रीं च शो व जानीयाद व्यवहास्तः | 
( कार्म ० नीमिंसार ५७ | ३७-२८ ) 
मन्त्रीकी शासत्रशता एवं शिल्पशता तत्‌-तद विद्याओंके विद्वानोंसे जानना 
चाहिये | उसके खजनोंसे कुछ, स्थान एवं रयमका शान प्राप्त करना चाहिये | 
कर्ममे प्रयुक्तकर दक्षता) विज्ञान एवं घारमिप्णुताकी परीक्षा हती ६। गदहवाशियों। 
पड़ीसियोसे उतके बल, सत्य (शक्ति); आरोग्य) शील) अस्तब्धता एवं अचासलका शान 
हो सकता है । दारुण झच्छ उत्पन्न होनेपर उसकी कुछीनताका शान हो सकता है; 
क्योंकि दारण अवसरपर ही खच्छहृदय कुडीन अपनी विशेषताकी दिखलाता ह-- 
साधुतेषाममास्यानां तहिद्येभ्यस्तु.. नुद्धिमान्‌ । 
चप्लुष्मत्तां च शिहर्प च परीक्षेत्र गुणदयम्‌ ॥ 
स्व॒जनेभ्मो. विज्ञानीयातू. कुर्क स्थानमत्रग्रहम्‌ | 
परिकर्मसु दाधष्य न विज्ञान धारयिष्णुताम ॥ 
गुणन्नर्य परीक्षेत. प्रागदभ्य अतिसाँ. सथा | 
संवापि्यों.. बे सध्वमसारोग्य शीलमेंच श्र। 
अस्तब्घतामचापदर्य वेरिणां. चारपि कनृताम्‌ ॥ 
समुत्पस्नेषु कुच्छरेपु दीरुणेंप्बप्यसंशयम्‌ । 
दृशयस्यस्छहद्यः कुली नश्वतुरसतास्‌ ॥ 
( कामं० नी० ४ । ५४०० ५६: ५. ६५० ) 
आचार्य, संत) महात्मा और विद्वान ही विद्यार्थेके प्रकाशक) प्रवर्तक तथा 
संचालक होते हैं | राजा भी विद्वानोंसे ही राजनीतिका विज्ञान प्राप्त करता है | 
इसीलिये खराब्यकों सापनामें मित्रतामादिसे भी प्रधथम विदा-चिन्तवका ही 
निरश किया गया है: क्योंकि सम्ूणं दोकसिति ही विधावर निगर ही १ । 
तब्राय॑ प्रथमोपायः: या विद्यावुद्ध: साथ विद्याविता । विद्याप्नत्त 
बछुत्वाछ्लोफस्थिने: ॥ । थे जिना॥शाह्व + 
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राजाओं सक्रिय विद्वानोक्रे साथ वेठकर विनययुक्त होकर आन्वीक्षिकी, तय्ी 
वार्ता एवं दण्डनीतिका विचार करना चाहिये-- 
आन्वीक्षिकीं न्नयीं बातों दण्डनीति थे पार्थिव: । 
तद्ठिबैस्तत्कियोपेतेश्रिन्तयेद्‌ विनयान्वितः ॥ 
(का० नी० २। १) 
वात्स्यायनने भी भूमि; दिरिण्यः पशु, धान्य, भाण्डोपस्कर मिन्नाविके पहले 
विधाके ही उपाजन एवं व्धनकोीं अर्थ माना है--विद्याभूमिहिरण्यपशुधान्य- 
भाण्डोपस्करमिन्रादीना मजितस्थ विद्धनमर्थः । ( वात्सा० कामसूत्र १ । २।९) 
मधुकरकी बृत्तिसे राजाऋा संग्द्दीत कोष भी अपने डपभोगार्थ ने होकर 
प्रजाहिताथ ही होना चाहिये | शार्रघमनियन्त्रित शासम ही रामराज्य है। इसमें प्रजाकी 
रुचि तथा सम्मतिका पूरा ध्यान रखा जाता है; तथापि शास्त्र एवं धर्मविरुद्ध बहुमतके 
आधारपर कोई अनर्थ नहीं किया जाता | फिर भी जहाँ अनेक जाति-उपजाति 
तथा सम्प्रदायके छोग बसते हों, वहाँ सबके धर्म, संस्कृतिकी रक्षा होनी 
चाहिये | किसीके देवस्थान, धर्मग्रन्य, आचाये एवं आचार-व्यवह्रकी अव- 
हेलना कदापि न होनी चाहिये | समीक्के धर्मका निणेय उन-उन सम्थदायोंके 
धर्मग्रन्थों तथा घर्माचायोंपर ही छोड़ा जाना चाहिये। शासनका उसमें हस्तक्षेप 
ने होना चाहिये। राष्ट्रके परमोपकारक गोवंशका सभी दृष्टसिसि पाल्न होना 
चाहिये । उसका वध स्वथा अवरुद्ध होना रामराज्यकी विशेषता है । 
देशको सबंथा अखण्ड रखना चाहिये | प्रान्तों या राज्योंकी अपने घरेलू 
मामलेंमें ख़तनन्‍्त्रता मिलनी चाहिये | पर राष्ट्रहितके व्यापक कार्यमें 
सम्पूण देशकी एक नीति रहनी चाहिये | राजा या राष्ट्रपति किंबा 
शासनपरिपद्के नीचे आठ विद्वानोंकी एक परिषद्‌ होनी चाहिये । 
ये विद्वान्‌ वेद, धर्मशात्र, राजनीति, समाजनीति। अर्थशासत्र; आयुर्वेद आदि 
विद्याओं तथा विविध भाषाओं एवं देशविदेशकी नीतिके वेत्ता हो । यदि 
तभी सब विषयोके शाता न भी हों तथापि पूरी परिषद्‌ मिलकर उपर्युक्त 
विपयोंकी पूरी जानकारी अवश्य रखे | परिषद्के सदस्य अपनी रहायताके 
लिये प्रथकप्रथक्‌ परामशंसमिति भी रख सकते हैं। प्रजाकी सम्मति, रुचि 
तथा आन्तरिक खिंति एवं शासनप्रगालीके सुपरिणाम, दुष्परिणाम जाननेके 
लिये एक लोकसभा होनी चाहिये | उसके सदस्य प्रजाप्रिय हों । उन्हें 
प्रजाकी सम्मतिसे उपयुक्त अमातद्यपरिष्रद्‌ ही नियुक्त करेगी। मुण्डगणनाके 
आधारपर यहद्द कार्य न होना चाहिये । 
राज प्रजा; अमात्यमण्डल सभीमें इईश्वरप्रायणता ओर धर्मनिष्ठा होनेसे 
शासनव्यवस्था ठीक चल सकेंगी। बेसा न होनेसे छल; 'कपट तथा मिथ्या 
आचरणका ही बोलबाला रहेगा । घर्मनिष्ठाके बिना कानूनकी वन्नना की 
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जाती है। परंतु यदि घर्मनिष्ठा के तो अपराधी खयं॑ अरशाध व्यक्त करके 
शुद्धिके लिये दण्ड माँगता है। भारतमें आज भी गोहत्या आदि होनेपर 
अपराधी ५मिताक्षरासे” व्यवस्था माँगने खय॑ जाता है | वेसे तो सभीको 
धर्मात्मा तथा ईश्वरविश्वासी होना चाहिये । विशेषकर अमात्यमण्डल ओर 
उससे भी अधिक राज़ाकों वैसा अवश्य होना चाहिये। गुणवान्‌ पुरुष थोड़े 
हेनेसे दुर्लभ होते हैं।अतः जहाँतक हो सके, अधिकार थोड़े ही लोगोंकि 
हाथमें होने चाध्यि | इसीलिये राजा ओर अमार्त्योका हर समय बदलते रहना 
ठीक नहीं। यही राजतन्त्रका अभिप्राय है| युद्ध आदिके समय छोकतन्त्रमे 
भी एकहीके हाथमें अधिकार देने पड़ते हैं।अधिक लोगेंकों अपेक्षा थोड़े 
लोगोंकों साधु-सज्नन बनानेमें सर्ता होती है। यदि वंशपरम्परावा राजा हो; 
तो वह अपने ऊपर अधिक जिम्मेदारीका अनुभव करता है| अतः यथासम्भव 
वैसा ही राजा होना चाहिये |यदि वसा न मिले, तो किसी ब्रोग्य व्यक्तिको 
राष्ट्रति बनाना चाहिये | शीघ्र बदछते रहनेसे क्रिसी योग्य व्यक्तिको भी 
अपनी नीति कार्यान््रित करनेका पूरा सप्रय नहीं मिल पाता | इसके अतिरिक्त 
सामान्य व्यक्तिको थोड़े ही दिनोंमें खारथसिद्विकी चिन्ता लग जाती है; मिम्से 
प्रजाके कल्याणमें बाघा पड़ती है | अतः) यह आवश्यक हे कि राजा या 
राष्ट्रतिकों जीवनपर्यन्त या दीर्घकालके लिये नियुक्त क्रिया जाय | डिंतु 
कर्तव्यच्युत होनेपर उसको हृदाना आवश्यक है| राजाके खानकी पूर्ति उसका 
योग्य उत्तराधिकारी न होनेपर मन्त्रियोंद्रारा होनी चाहिये | मन्त्रिमण्डलमें 
किसीकी मृत्यु हने अथवा किसीके हटानेपर शेप मन्त्रियोफे परामशसे राजाकं) 
नयी नियुक्ति करनी चाहिये | 


राजा, अभात्य, कोष, सेना ओर खाव- ये राज्यके पाँच मुख्य विधय हैं | 
ग्राम) मण्डल) प्रान्तके भेदसे उत्तोत्तर अधिक शक्तिशाली अधिकआरियाकी मिमुक्ति 
होनी चाहिये | कोपके लिये स्ंन् कर-संग्रहविभाग रहने भाहिये | रक्षा 
विभाग तथा न्यायविभागकी भी उचित व्यवस्था होनी चाहिये। रक्षाक लिये 
सेना दो प्रकारकी होनी चाहिये--एक वह जो प्रतिदिनक्षी शान्ति स्थापित 
रखे अर्थात्‌ पुलिस ओर दूनरी वह) जो विशेष अवसरपर शशुके साथ युद्ध 
करे | न्यायालय प्रत्येक विभागके लिये प्रथकुगथक हंना चाहिये | मण्डल 
और प्रान्तमें बड़े-बड़े न्‍्यायाढ्य और समर्ण राष्ट्रका एक सर्वोच्च न्यायालय 
होना चाहिये | अन्तिम न्यायारुयमें अमालमण्दरू तथा राजाकों स्याय करतेका 
अधिकार होना चाहिये | न्याव्राध्यक्षे पदपर थधर्मात्मा। विद्वान तथा संदा- 
चारी व्यक्तियोंकी 'ही नियुक्ति होनी चाहिये | सम्पृर्ण स्ितिका पृर्ण परिचय 
रखनेके लिये गुप्तचरविभाग होना चाहिये। उसका कार्य केबल अपरभी या 
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राजाके विरोधियोंका पता छृगाना ही नहीं; किंतु छोकसेवी: परोपकारी, सदा- 
चारी विद्वानों तथा दुखी आतंकि सम्बन्ध भी सरकारकों सूचित करते 
रहना चाहिये, जिससे निम्रहानुग्रह आदिमें पूरी सहायता मिल सके । कोपषका 
उपयोग उपयुक्त विभागोंके संचालन; शख्रात्ननिर्माण तथा संग्रह, यातायात- 
साधनोंका निर्माण तथा व्यवथा ओर राष्ट्रके खास्थ्य तथा शिक्षा आदियें होना 
चाहिये प्रचार, यातायात; परराष्ट्रसम्बन्ध एक विभागसे। डाक; तार; शिक्षा+ 
खास््य दूसरेसे और उद्योग) खाद्य आदि तीसरे विभागसे सम्बद्ध हों तो 
अच्छा है। इती तरह कोष) न्याय एवं सेनाकी व्यदथा होनी चाहिये । 
आजकछ एक सबसे बड़ा विभाग व्यवस्थापनका अर्थात्‌ कानून बनानेका है 
जिसके लिये धारासभाओंका निर्वाचन होता है। परंतु अपने यहाँ तो इसकी 
आवश्यकता ही नहीं। केवछ विशिष्ट विद्वानोंकी एक निणंत्री-परिषरद्‌ होनी 
चाहिये, जो मतु। याशवल्कय, बृहस्पति, नारद, अद्विरा, पराशर आदिके 
मतानुसार ठीक-ठीक व्यवस्था दे सके । अहिंदुओंके लिये उनके धमशाघ्ञा- 
नुत्तार उनके आचार्योक्री व्यवथा होनी चाहिये | भारतीय धर्मशात्र ओर 
राजनी तिक्के सम्यक विद्वान्‌ ही व्यवहारमें शास्वाथके अबिकारी होंगे | व्यवहार- 
निर्णायक न्यायाध्यक्ष खधमनिष्ठ एवं ईश्वर-विश्वासी होना चाहिये | अमात्य- 
मण्डलको राजाके आशानुसार सभी कर्मचारियोंके नियोजन) प्रथकरण, संशोधन 
आदिका अधिकार होना चाहिये | गुप्तचरोंके अतिरिक्त विशिष्ट व्यक्तियोंकी 
एक अन्वेषण-समितिद्वारा जटिल विषयोकी जानकारी प्राप्त करनेका प्रयत्न 
होना चाहिये | अमात्यमण्डलके सदस्य ओर राजा सर्वसाधारणके लिये दुर्दर्श, 
दुलेभ न होकर सुदर्श और सुलुम रहें, जिसमें प्रजा उनसे अपनी खिति 
निवेदन कर सके । ऐसे अनेक स्थान होने चाहिये, जहाँ नियतसमयपर 
अर्थी आकर अमार्त्यों या राजासे मिछ्त सकें। मन्त्री तथा राजाओंकों भी 
गुप्त वेपसे प्रजाकी स्थिति तथा राजक्मचारियोंका व्यवह्दर जानना च हिये। 
इस मार्गसे गुप्त तथा जटिल रहस्योंका भी पता छृग सकता है । हिंसा 
मधथपान) व्यमिचार। द्यत आदिपर कड़ा नियन्त्र० होना चाहिये । प्रत्येक 
पदपर सच्चे ओर शुद्ध अधिकारियोंकी नियुक्ति होनी चाहिये। पुलिस प्रजाकी 
सेवक बनकर नम्नतापूवंक काम करे, पर साथ ही दुश्दमनाथ आवश्यक 
उग्रताका निषेध न होना चाहिये | प्राचीन ढंगपर गआ्रमपंचायतें विधिवत्‌ 
सापित होनी चाहिये। आपधी झगड़े वहीं तय हुआ करें, जिसमें न्यायारुष 
जनेकी आवश्यकता ही न पढ़े । पंचायतोंका काम ठीक होता है या नहीं, 
इसकी देख-रेखके लिये एक निरीक्षक-विभाग होना चाहिये | क्रय-विक्रयके 
सम्मस्धमें यथातम्भव ऐसा प्रबन्ध होना चाहिये कि अन्नवाले अन्न) तेलवाले 
तेल, गुड़बाके गुड़ दें | नाई, धोबी आदि अपना काम करें जिसके बद॒लेमें 
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उन्हें अन्न मिले | वधासम्मथ नकद कय-विकबक्के स्वानपर वस्तु-वनिमय 
होना चाहिये ओर जिसका जो परम्पराशप्त व्यवसाय है, उसे वही वरना चाहिये | 
इस तरह परस्पर सम्बन्ध स्थापित रखनेमगें सुविधा होगी | जहाँतक हो 
प्रजाको विशुद्ध शक्षत्रियवंशका राजा) विद्वान्‌ ब्राह्मण पुरोह्ित तथा महयमात्य 
बनाना चाहिये । न्यायाध्यक्ष तथा अध्यापकके पदपर भी ब्राह्मणेकी ही नियुक्ति 
होनी चाहिये | सेनापतिक्रे पदपर परत्रित बीर क्षत्रिय तथा संनिक भी अधिक- 
तर कुलीम श्वत्रिय ही होने चाहिये | कोपाध्यक्ष वश्य तथा सेपाध्यक्ष शूद 
होने लाश्यि । चगक्े व्यापारों तथा यम्त्रोके अध्यक्ष चर्मकार होने चाहगे। 
शुचिता (सकाई ) विभागका अध्यक्ष अन्य होना चादिये । इसी तर 
प्रायः सभी मन्त्र; शिव्पः करू-कारजाने आदिपर शाद्रांका दी प्राधास्य रहना 
चाहिये । सर्वेधाघारणके व्यवहारों आनेवाली राष्ठकी भाषा हिंदी हानी 
चाहिये | पर विशिष्ट वितरणोंमें संस्कृतका प्रयोग आवध्यक् है | 


राजाको उदार, सौम्य; मिक; निव्यंसन) विद्वान; शद्ग तथा स्श्स्प्ञ 
होना चाहिये । उसे वेदान्त, न्याय तथा दण्डनीतिका विद्धान और 
अपने दोषोंका जाता होना चाहिये | कई काश करनेक पहले ऊपर उसे 
खर्य तथा मच्विवोके साथ एकास्तर्मे अच्छी परत विधार बर्गा गाहिये | 
किप्ती भी महत्वगूण कायमें शुभ मुहृत्त- ना ते ओर आयबंणिक प्रयोगोका उपयो 
किया जा सकता है। अच्छा तो यह दे कि राजा योग्य व्यक्तियोंद्वारा श्रोत-स्मार 
कर्मोका अनष्ठाग करता रहे। राजाका कर्तव्य ६ कि बह अप्राप्त घन) भूमि आदि 
बस्तु घर्ममागसे प्राप्त करें; प्राप्तकों रक्षा कर तथा हतोीं बताये आर फिर. हहा! 
पान्रोम प्रदान भी परे | दत जखुभोंका आग राज अीत्रा +। पाहम 
होता रहें; इसझिये दामप्ष आदिका उचक्चि ह-»ेँ। होगा चाह । शज- 
घानी ऐसे प्रदेशमें होनी चादिये जे। सरम्ब हो और जहाँ मनष्येफ लिये अग्न 
तथा पशुओंके छिप चारा पर्यातव गिछ सके | बच्चों विस्तृत दुर्ग ( किल्य ॥ 
बनवाना चाहिये, जियो जन) घनको पूर्ण रक्षा हवा रह । शजाकों साह्यि 
कि वह विद्वान्‌ ब्राक्षणेंके प्रति क्षमाशी) अभ्नओ्रके प्रति ओषयुक्त कौर 
भत्यवग तथा प्रजाओंक पति पिताके समान ही | प्रजाक पुण्यका छठा भाग 
राजाकी मिलता है; अतः न्यावते प्रजाका पालन दी राजाके दिये सबसे बड़ा 
धर्म और दान है। अम्यागियोसे दीक रक्षा ने कर सकनेझे कारण प्रजाके 
पापोंका आधा भाग राजाकों विदता है, अतः उसे सदा सावधान रहना चाहिये | 

राजनी तिके अयोग्यों, नाम्तिकाफे द्वाथर्म जाते ही. तिद्वानोंके भी मह बंद हू। 
जाते हैं। शुक्राचार्यके पुत्र शण्डामक-जसे योग्य विद्वान थी हिसयकशिपु-जसोवी ६ 
ईश्वर बतलाने लगते ईं । वे किसी अबोग्य शासककी भी एवमकेस 4 सीम:! (शिवमद्िम्त ०) 
कहने लगते हैं। शासकोसे भयभीत बिद्वाय स्पष्ट सत्य कहनेगे दिचकीने छगते 


जपसहार' ८ 


आचाय; साधु-संत भी या तो चुप साथ छेते हैं; था सरकारी साधुसमाजर्म प्रविष् 
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दकर ईश्वर-गुणगानके बदले सरकारका गुणगान करने लगते हैं | गोहत्या। धर्म 
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हत्या, शार्रहत्या-जैसे जधन्य कृत्योंको होते देखकर भी वे मौन रह जाते हैं. और 


नल लीन ->-मलन 


इन सबके प्रवर्तक, प्रेरक सरकारका गुणगान करते हैं। रावणकी मायासे बने अनेकों 
इनमान्‌ देखकर जैसे बन्दर भ्रममें पड़ गये कि इनमेंसे कौन रामके हनुमान हैं, 


रन नमक 3७, 3६०५- +9५५ “७.०+-७००-++नकजक ६ ७५% अ-९--का१अ७ जन नत-अकपाना भवन परम पक + था कमपकनमनल-ननन-नारी कक 


कीन रात्रणके हनुमान, उसी तरह जनता भी अ्रममें पड़ जाती है कि 
कौन रामके साधुसंत हैं और कौन सरकारी साधुसंत ! शा्व एवं घर्मके नियन्त्रण 
ग्रून्य उच्छुद्नछ शासक जनताके घर्मके साथ घनका भी अपइरण कर लेते हैं ।राष्ट्रिय 
करण, समाजीकरण आदि नामरेंसे जनताकी व्यक्तिगत भूमिन्समतति आदि 
छीन लेते हैं | जनताके व्यक्ति शासनयन्त्रके नगण्य पुजे बन जाते हैं। शापन 
यन्त्र तानाशाह शासकोंके हथका खिलोना बन जाता है | उच्छुल्ुछ शासकों की 
इच्छा ही कानून-कायदा बन जाती है | सनातन सत्य; न्याय) विवेक, शाख्त्र-सव 
छप्त हो जाते हैं। धनद्दीन होनेके कारण जनतामें ऐसे शासनक्े विरोधकी भी 
शक्ति नहीं रह जाती । आजके सरकारी साधुसमाजका यह प्रस्ताव कि पसाधुसमाज गोहत्या 
बन्दी आन्दोलनका समर्थन नहीं कर सकता; क्‍योंकि वह ऐसे अपराधी साधुओंद्वारा 
चलाया गया है जिनसे साधु-समाजकी सत्ताको बहुत ठेस पहुँची है? आँख खोल देनेवाला 
है| विश्वनाथमन्दिर-हरिजनप्रवेश,हिंदू-विवाइ) तलाक आदि प्रश्नोपर सरकारी साधुओं 
एवंसरकारी पण्डितोंका चुप रहना भी एक विचित्र बात है। व्यचाय्य कहे जानेवाले 
लोगोकी भीषण निद्रा या जान-बूझकर आँख मीचनेकी बात भी इसी ओर संकेत 
करती है कि राजनीतिके विप्छत होनेके बाद सब विद्याएँ व्यर्थ हो जाती हैं | 
राजनी तिमें किसका अधिकार 

क्र छोग कहते हैं कि विद्वानों, महात्माओंकों राजनीतिमें नहीं पड़ना 
चादिये, परंतु रजनीतिक्ा विद्वान हीना चाहिये | वे समागेहके साथ सिद्ध 
करनेकी चेष्टा करते हैँ कि राजनीतिक विद्वान होना ही विद्वानका अन्तिम 
कृत्य है; पर प्रत्यक्ष राजमीतिमें भाग लेना नहीं । वे समर्थ रामदास और चाणक्यकी 
प्रदांता करते हुए. भी उनके कतृत्वकों दुलंक्ष्य करते हैं। वे लोग ५्मज्जेत्‌ 
त्रगी दण्डनीतो हृतायाम! ( म० शां० ६३ । २८ ) का भी यही अर्थ करते हैं कि 
'राजनीतिके जाने बिना चयी ड्रब जाती है? | पर “दण्डनीतिःका “दण्डनीतिज्ञान? अर्थ 
करना असद्गल है। वे इस बातपर ध्यान नहीं देते कि बअह्यशनसे भिन्‍न सभी ज्ञान 
पराड़ ही होते हैं, स्वतन्त्र नहीं | भट्टपादकुमारिलका स्पष्ट कहना है कि “सर्वत्रैव हि 
विज्ञान संस्कारस्वेन गम्यते। पराज चात्मविज्ञानादन्यमित्यवधायताम्‌॥! (तम्त्रवार्निक) 

पीछे कहा गया है कि सक्रिय विद्वानोंसि ही राशको आन्वीक्षिकी, त्यी। वार्ता एवं 
दण्दनीतिका विचार करता चाहिये-- तहिद्येसत्कियोपेत श्रिन्तयेत्‌” का० नी० २ ।१) 

ब्रक्मास्मविजशञन तो स्वसत्तामात्रसे अविश्वा) तत्काय्यंका नित्रतेक होनेसे 
पुरुणार्भरूप है। ऐसे कतिपय स्थल्लोको छोड़कर अन्यत्र सवंन्त ही ज्ञान कतृत्वके 

















८७२ माक्संवाद और रामराउ्य 


बिना सफल नहीं होता । 'जानाति इच्छति अथ करोंति?! यहूं कम पसिद्ध है। 
जाननेसे इच्छा होती है; इचछासे क्रिया होती टैं। 'यः क्रियाबान स पण्डितः? 
( सुभा० भं० ) की कहावत प्रसिद्ध ही है| प्रयोगहीन शिव्पविजश्ञान एवं शख्त्रादि 
विज्ञनके तुल्य प्रयोगहीन राजनीति-विज्ञान भी व्यर्थ ही रहता है । क्रियाहीन 
तक-वितरक एवं शान-विज्ञान; बुद्धि-व्यायाममात्र ही रह जाता है । 
रावणके समयमें ज्ञान-विज्ञनवाले ऋषियोंकी कमी ने थी । फिर भी 
ऋषियोंका वध चालू था। रक्तत्रटका उपहार देनेपर भी रावणकों संतोष नहीं 
हुआ था। ऋषियोंकी अखियोंका पहाड़ छग गया था | 
अस्थि समूह देखि रघुराया। पूछा मुनिनन्‍्ह लागि अति दाया ॥ 
निश्चिचर निकर सकल मुनिखाए | सुनि रघ्चुबीर नयन जरू छाए ॥ 
( रामचरितमानस भरण्यकाएट ) 
उस समय विश्वामित्रकी सक्रिय राजनीति ही सफल हुई | उसीक्े 
द्वारा राम मैदानमें आये और दष्टोंका दर्प-दलन करके तचरयी-धर्मकी रक्षा एवं साधु 
सत्पुरुषोंका पोषण किया । हाँ, जहाँ राजनीतिके येग्य प्रयोक्ता एवं प्रयोगसाधन 
ठीक उपलब्ध हों, वहाँ विद्वान्‌ केवल उपदेशमात्र कर सकता है। परंतु जहाँ 
प्रयोक्ता; प्रयोग-साधन नहीं; वहाँ उनका अन्वेषण एवं निर्माण भी विद्वानका ही काम 
है। राजाके अभावमें यह सब उत्तरदायित्व विद्वानपर ही आता है। ध्याणक्य! ने 
यही सब किया था; समर्थ रामदासने भी यही किया । झुक्क। बृहस्पति आदि भी 
अनेक ढंगसे सक्रिय राजनीतिका प्रवर्तन करते थे। हाँ; विद्वान्‌ राज्याधिकारके 
प्रलोभनमें न पड़े, यह अवश्य ठीक है | अतः ठीक राजनीति बिना त्रयी एवं 
तथ्रोक्त धर्म संकटग्रसत हो जाता है | 
प्रजापतिहिं. वेश्याथ सृध्ठा परिददे पश्मन । 
ब्राह्मणाय च राजे व सर्वा: परिदे प्रजा; ॥ 
( मनुस्य ० " | ४४७ ) 
प्रजापतिने सृष्टि स्वकर वेश्योंकों पशु दिया, ब्राह्मण एवं राजाको सारी प्रजा 
दी । अतः राजाके अभावमें विद्वानोपर सर्वाधिक भार आ जाता है । विद्वान 
आस्तिक) सद्गृहस्थ एवं साधु-सत्पुरुषोंके बिना राजनीति सबेथा उच्छुज्लल लोगोपे 
हाथमें चली जाती है; फिर तो गुंडागर्दीका द्वी शासन होने लगता है | अतः 
धामिक लोगोंके प्रवेशसे ही समस्या हल हो सकती है | यह ठीक है. कि पसजिछ्िश्षा 
एवं सद्दिय्याके प्रचारसे सदबुद्धि होती है; सदबुद्धिसे सदिच्छा एवं स्दिच्छासे 
सत्प्रयत्ञ होता है और सत्ययत्ञ द्वी सब प्रकारके सत्फछोंका स्लोत होता है | परत 
आज तो शिक्षा भी खतन्त्र विद्वानोक्रि दाथमें नहीं है। लिस विचारके शासक हैँ, 
उसी विचारका समर्थन करनेवाडी आजकी शिक्षा बनती जा रही दे | स्वतस्त्र त्रिद्वान्‌। 
खतन्त्र विद्यालय एवं उनके काम्र भी सरकारी-शक्षाके प्रभावसे रूप है 
प्रभावित हैं । कथावाचक; मण्डलेश्वर आदि भी उसी दंगकी कथा कहने मे 
लाभका अनुभव फरते हैं | घोर नास्तिक उच्छुद्ुल मिनिस्टरों, सस्कारी पदाधिका- 
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रियोंकी भी विद्वान महन्त, मण्डलेश्वर प्रशंसा करते किरते हैं | इस दृष्टिसे नास्तिकोंके 
हाथसे राजनीतिका उद्धार करना योग्य धार्मिक) सुशीर छोगोंके हाथमें राजनीति 
लानेके लिये बिद्वानका प्रयत अत्यावश्यक है ही। महाभारतका स्पष्ट वचन है-- 
क्षात्रो धर्मों ह्यादिदेवात परवृत्तः 
पश्चादन्ये.. शेषभूताश्व धर्मा: ॥ 
( महा ० शा० ६४ | २१ ) 
परमेश्वरते सबप्रथम राजधमंका दी आविर्भाव हुआ। उसके पीछे राजधर्मके 
अक्गभूत अन्य धर्मोका प्रादुर्माव हुआ । अतः राजधरम--राजनीतिके नष्ट 
होनेतर त्रयीधर्मके डूब जानेकी बात आती है | अराजकता या उच्छछुछ 
राजाके घमहीन अधामिक राज्यमें कोई धर्म पनप ही नहीं सकता। व्यक्ति 
समाज, राष्ट्र तथा विश्वके लोकिक-पारलोकिक) अभ्युदय एवं निःश्रेयसके सम्पादन- 
में होनेवाले सब प्रकारके विष्नोंको रोककर सब प्रकारकी सुविधा उपसित करना 
भारतीय राजधर्म; राजनीति या क्षात्र-धर्मका मूलमन्त्र है | 

भले द्वी कभी राजनीति राजाओं, राजमन्त्रियों एवं राजकीय पुरुषोतक 
ही सीमित रहे, उलमें सर्वसाधारणका प्रवेश आवश्यक भी ठहरे। तब भी 
विशिष्ट विद्वानोंके लिये तो कभी भी राजनीति उपेक्ष्य नहीं रही है | व्यक्ति, समाज; 
राष्ट्र तथा विश्वकी लौकिक-पारलीकिक विनाशसे बचाना, उनको अभ्युदय; निःश्रेयस- 
प्रात्तिसे बच्चित होनेसे बचाना क्षात्र या राजाका धर्म है । वहीं क्षात्रधर्म है। वही 
राजनीति है | इसीलिये राजाकी प्रशंसा है-- 

“नराणां च नराधिपस्‌? (गी० १०। २७ ) “नाविष्णु: पृथिवीपतिः ।'(दे० भा०) 
भमहती देवता होषा नरख्पेण तिष्टति ।! (मनु० ७। ८) 

'राजा ईश्वररूप है; नरोंमें नराधिप ईश्वरीय विभूति है) विष्णुसे अतिरिक्त 
प्रथ्यीपति नहीं हो सकता; वह कोई मनुष्यरूपमें विशेष दिव्य शक्ति है इत्यादि! | इस 
प्रकारके राजधमका पालन श्रुताध्ययन8म्पन्न घर्मश) सत्यवादी, रागद्वेषविद्दीन; 
विद्वानोंकी सहायता बिना राजा भी नहीं कर सकता। इसीलिये राजाके लिये 
आवश्यक है कि वह ऐसे विद्वानोंकी अपना सभासद्‌ बनये-- 

श्रुताध्ययनसम्पन्ता. धर्मज्ञा:. सत्यवादिनः । 

राज्ञा समासदः कार्यों रिपो मित्रे च ये समा: ॥ 
( याशवल्क्यस्शृति २ ।२ ) 
शासनारूद शासककी भूल या प्रमादको रोकनेके लिये परम निरपेक्ष 
विरक्त ब्रिद्वान्‌ भी छोककल्याण-कामनासे राजनीतिमें हस्तक्षेप करते थे । इतना 
दी नहीं; कमी-कभी तो बेन-जेसे अन्यायी राजाको) जो समझाने-बुझानेसे भी न 
माने; शासनाधिकारसे च्युत या नष्ट भी कर देते थे एवं उनके स्थानमें प्रथु-जैसे 
योग्य शासकको प्रतिष्ठित करते ये। यह भी लोक-कब्याणाथ विद्वानोंके राजनीतिमें 
हस्तक्षेपका उदाहरण है| हतिह्ास” बतछाता है कि संसारके प्रमुख राज्मीतिश्न 
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शासकीने अनी राजनीतिका बागडोर तपः्पतत, होक-हिलेपी, राजजंबविहीन 
अधषियोके ही हाथमें दे खा था। देवराज इख्धकी राजगीति देवगर वहस्पतिके 
थर्मे थी, देत्यराज वलिकी राजनीति मदर श॒ुक्राचाय के हा थर्म थी तथा रामचन्द्र- 
की राजनीति वरिष्ठके हाथमें थी। धर्मराज युधिष्ठि्की राजनीति धीम्य) व्यास) 
कृष्ण, विदुर आदिके हाथम थी । चन्द्रगुप्तकी राजनीति महर्षि चाणक्यकरे हाथर्से 
थी तथा शिवा दी राजनीति भी समथ रामदासके हाथमें थी | वस्तुतः जंसे बिना अकुशके 
हस्ती, बिना लगामके घोड़ा आदि हानिकारक होते हैं, वेसे ही अड्भश एवं नियन्त्रणके 
बिता शासन भी हानिकारक होता है। राज्यश्रीसम्पन्न राजापर भी अकश होना 
ही याहिये | इसी अर्थर्भ राजापर धर्मका नियन्त्रण होना चाहिये। यही बहदारण्यक 
क्षत्रस्य क्षत्रम! १।४। १४) के अनु तार धमनियन्त्रित राजतन्त्रका सिद्ध: स्त है [धर्म 
कर्म) संस्कृति; घर्मसंखाकी रक्षा तभी दी सकती है। जब घम-नियन्तित शासक हो | 
3गयथा उच्छद्डल शासक सबको दी चोपट कर देता हूं | 


सत्पुरुषोंसे एक निवेदन 

कुछ छोग कहते हैँ कि उपासना या ज्ञान तो मनकी चीज़ ४ | 
सब कुछ गड़बड़ होनेपर भी महात्मा या विद्वानक्ो इन टंटोसे दूर रहकर भज 
ही करना चाहिये | ठीक है, परंतु शास्त्र एवं घम-स्थान नष्ट दो जानेगर विद्वानों या 
गद्रात्माओंका शण्डामकके तुल्य सरकारीकरण हो जानेपर शजन करनेका, धर्मिक 
हनेका मन भी केसे बन सकेगा ? आखिर घामिक) आध्यात्मिक भावनाओंसे ओ 
प्रोत मन मी तो शास्त्रों एवं सत्पुरषोंकी कृपामे ही बनता है, बिना शास्नादिये 
वैता मन भी नहीं बन सकता है | यदि प्रहादनते भी यही से'चा होता कि चढो 
पितासे विवाद कोन करे ? मनमें ही राममाम जपते रहेंगे: ऊपरस पिताडी दी बात मान 
हे तो आज कोई राम-नाम लेनेबाला रह सकता था ? परंतु जब संगाईके साथ 
प्रहादने अपने जीवनकों संकट्मे डालकर भी सिद्धास्तकों रक्षा को तभी संसारम 
पिद्धान्तडी थिरता रह सकी दें | इस तरह विद्वास्‌ एवं गद्मात्मा राजतस्य शासन 
में भी गाजनी तिमे हस्तल्षेप करते ये; फिर अब तो जनतन्त्र शासन है। इस सिद्यस्त' 
के अनुसार तो शाननकी सर्वोच्चतत्ता जनतामें ही निहित होती ९ । अतः सास्त|वक 
राजा जनता ही होती दे, अतः राजनीतिक दक्षता सादन करना प्रत्येक व्यक्तिका 
परम कर्तव्य है; फिर तो बनताके धन एवं घर्मकी रक्षाका उत्तरदायित्व जमतापर 
दी होता है । इसजिये जनताके प्रत्येक व्यक्तिका कर्तव्य होता दे कि यह उदारता। 
गम्मीरता और दक्षताके साथ राष्ट्र एवं घर्मक्रा हिताहित देखका करतेब्यका निर्धारण 
एज पालन करे | जहाँ ने राजतन्त्र हो; न जनतन्त्र हो। किंतु अधिनायकतस्र डिक 
टेटरशिप हों) बहाँपर तो विशिष्ट दक्ष राजनी तिश विद्वानों एवं महात्माओंके सिम! 
दूसरा कोई कुछ कर ही नहीं सकता है | जनताका मंग्रह। उसे प्रोत्माहन देना एवं 
क्रान्तिके लिये उसे तेयार करना भी राजनीतिशोंकि ही बशकी बात है |एमे क्गयर्गें धग 
एवं धमंशाल्रोंकी रक्षाके लिये विद्वानेकी सामने आना पड़ता है। इसी अभिषायने 
कहा गया है कि 


उपच्चह्नार ८४५ 


स्थापयध्वमिन्त मास अयल्वेम्ाप है. ट्विजाः। 
स्थापिते बेदिके मार्गें सकल सुख्यिर भवेत्‌ ॥ 
( यूतसंहिता, शामबोणखं ० २० । ५४ 
तिद्वानोंकों बेदिक-पमकी खापनाके लिये सुहृद प्रयत्न करना चाहिये | 
पंदिक-घर्मके स्थिर होनेपर शव कुछ स्थिर हो जायगा । यहीं यह भी कहा 
गया है कि “जो समर्थ होनेपर भी स्व प्रकारसे पर्मरक्षाथ प्रयनशीछ नहीं 
होता; बह पापका भागी होता है | माता-पिताका, गुरुणनोंका या जनसमृहके धन 
धर्म एवं प्राणोंका विनाश हो रहा हो; कोई समर्थ पुरुष बैठे-बैठे तमाशा देखे, कुछ 
प्रयत्त न कर; यह प्रत्यक्ष ही पाप है 
यक्ष खापयित शक्तों नव कुर्यादु विमोहितः । 
तस्थ हन्ता न पापीयानिति वेदान्तनिर्णय; ॥ 
( सूतसंहिता, २। ०२० | ७७५ ) 
किंतु जो समर्थ ने होनेपर भी वथाशक्ति ध्मशाश्र-मर्यादाकी रक्षाके 
लेये प्रपत्त करता है। वह उसी पुष्यके प्रभावसे सब पापोसे मुक्त होकर सम्बक 
शैनका भागी होता है। अर्हिता। सत्य। अस्तेय, ब्रह्मचय) अपरिग्रह आदि यम कहे 
ते हैं। यह निवृत्तिमार्गानुसारियोंके लिये बढ़े ही महत्वके हैं | शोच, संतोष, 
खाद्याय आदिमें कुछ गड़बड़ी क्षम्य भी हो सकती है) परंतु यमके सेवनमें तो 
पृ" तचरता होनी चाहिये । इसीलिये कहा गया ईैं-- भमातू सेवेत सतत नियमान्‌ 
मत्परः क्चित! ( अीमद्धा० ) यमका सेवन सबंदा ही करना चाहिये। नियमोंमें सातत्य 
ने दनेपर भी काम चल सकता है। अदिसा आदिका अभिप्राय है--मनसा, बावा। 
कमण।, प्राणिरक्षण करना; प्राणियोंकीं पीड़ा वे पहुँचाना । यही लोकरक्षण, प्राणिरक्षण, 
वर्मरक्षण राजनी तिका मुख्य लक्ष्य है; यही क्षत-त्राण है। इसी कारण महात्माओंकी 
इन कार्योम प्रश्नत्ति होती .थी । कालकवृक्षीय-जेसे अरपण्यवासी; चाणकय-मैसे 
लब्नद्ञचारी, समथ स्वामी-जेसे निम्वत्तिनिष्ठ छोग भी इस काममें संलग्त हुए । 
फिर भले ही इस काममें सफलता मिले अथवा न मिले; समुचित प्रयत्न कमी 
निष्फल नहीं होता | उसका अदृष्ट फछ तो अवध्य ही प्राप्त हो जाता & तभी 
भगवान्‌ कृष्णने कहा था 
यः. स्थापयितुमुधुक्तः. भ्रद्धरेवाक्षमोडईपि. सन्‌ । 
सवपापचिनिमुक्तः कह म्यंग.. शानमवाष्जुयात्‌ ॥ 
धर्मकार्म॑ यतम्छनकः सो चेतू प्राप्नीति मानवः 
प्राप्तो भवति. तत्‌ पुण्यमन्न मे नास्ति संशयः ॥ 
( महा० उशो० ५३ | ६ ) 
न सब बातोसे स्पष्ट हो जाता है कि वर्तमान दुर्बसरपर जब कि जनताके 
घत-धमगर संकट उपखित है; विशिष्ट विद्वानों) मश्वत्माओं तथा धामिक तदगइसोंको 
॥ राजनीतिसे गे इरकर जागे आना चाहिये और घर्म-रक्षणके लिये जो भी 
आवश्यक कार्य हो करना चाहिये | परिणाम निश्चमेतन शाभ-मड्नलमय दी होगा। 
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अनुवादित संस्कृत पुस्तक 


१-श्रीमद्भ गवद्गीता शांकरभाष्य-[ हिंदी-अनुवादसहित ] इसमें 
मूल खछोक, भाष्य, हिंदीमे भाष्याथें, टिप्पणी तथा अन्‍्तमे 
शब्दानुक्रमणिका भी दी गयी है। साइज २२१२९ आउपेज्ी, 
पृष्ठ ५२०, तिरंगे चित्र ३५ मूल्य २.७५ 
२-श्रीमद्भगवद्गीता रामानुजभाष्य-[ हिंदी-अनुवादसहित |] 
आकार डिमाई आठपेजी, पृष्ठ-संख्या ६०८, तीन वहुरंग चित्र, 
कपड़ेकी जिल्द, मूल्य आ 7 २,००७ 
इसमें भी शकरभाष्यकी तरह ही स्छोक, स्टाकार्थ, 
मूल भाष्य तथा उसके सामने ही हिंदी अर्थ दिया है। कई 
जगह टिप्पणी भी दी गयी है 
३-वेदान्त-दशन-] हिंदी-व्यास्यासहिंत ) इसमें ब्ह्मसूत्रका ् 
सरल भाषामें अनुवाद तथा व्याख्य दी गयी है | साइज £ 
डिमाई आठपेजी, पृष्ठ 8१६ लिरंगा चित्र, सजिल मूल्य २.०० 


४-पातझ्नलयोगदशैन-[ हिंदी-ब्याश्यासहित ] इसमें महर्षि 

प्रतश्नलिक्ृत योगदर्शन सम्पूर्ण मूल, उसका शाब्दार्थ एवं ध् हि 

प्रत्येक सूतरका दूसरे सूतसे सम्बन्ध दिखाते हुए उन सूचों- 

की सरल भाषामें व्याख्या की गयी है। अकारादि-ऋमसे 
सूत्रोकी वणोनुक्रमणिका भी दी गयी. है । 

आकार २०५३०-१६ पेजी, पृष्ठ १९२, मूल्य ७५ 
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श्री्हरिः 


गाँताप्रेस, गोरखपुरकी गीताएँ 


श्रीमद्भगवद्गीता-तत्वविवचनी--कल्याण' के “गीता-तत्तवाडु/मं प्रकाशित गीता- 
विषयक २५१५ प्रश्न और उनके उत्तरके रुपमें विवेचनात्मक ढंगकी 
हिंदी-टीकाका संशोधित संस्करण; टीकाकार--श्रीजयद्यालुजी गोयन्दका, 
परष्ठ ६८४; रंगीन चित्र ४; मृल्य 

श्रीमद्भगवद्गीता-[ श्रीशांकरमाष्यका सरल हिंदी-अनुवाद | इसमें मूल भाष्य 
तथा भाष्यके सामने ही अर्थ लिखकर पढ़ने ओर समझनेमें सुगमता 
कर दी गयी है। पृष्ठ ५२०) चित्र २ मूल्य को 

श्रीमद्भगवद्गीता- श्रीरामानुजमाष्यका सरल हिंदी-अनुवाद | आकार डिमाई 
आठपेजी; पृष्ठ ६०८ तीन तिरंगे चित्र; सजिद्द मूल्य 

श्रीमद्भगवद्गी त-मूल; पदच्छेद, अन्बय, साधारण भाषाटीका) टिप्पणी; प्रधान 
और सूक्ष्म विषण एवं ध्यागसे भगवद्यात्ति! लेखसहित, मोदा टाइप) 
कपड़ेकी जिल्द, प्र४ ५७२१ रंगीन चित्र ४ मूल्य 

श्रीमद्भमवद्टीता-| मझली | प्रायः सभी विषय १|) वाढी नं० ४ के समान) 
विशेषता यह हैं कि छोकोंके सिरेपर भावार्थ छपा हुआ है; साइन और 
दाइप कुछ छोटे) प्रष्ठ ४६८) रंगीन चित्र ४) मूल्य 

शीमद्भगवद्गीता-पत्ये अध्यायके माह्मत््यसहित, सटीक; मोटे अक्षरोंमें, छाहोरी 
6ंगकी; तिरंगा चित्र; पृष्ठ ४२४) मूल्य हे 

श्रीमद्भगवद्दीता-छोक, साधारण माषादीका) दिणणी, प्रधान विषय सो 
अश्य) पृष्ठ ३१६) मूरः के ह 


भीमद्भगवद्ीता-मूल) मोटे अक्षरवाली। सचित्र) पृष्ठ २१६) मूल्य अजिल्द '!' 


श्रीमद्भगवद्गीता-केवल भाषा, अक्षर मोटे हैं। १ चित्र, पृष्ठ १९२ मूल्य 
भ्रीमद्भ गवद्गीता-पशचरत, मूल, सचित्र मोटे टाइप) गुटका साइज, पृष्ठ १८४) मूल्य 
भीमऊूगवहीता-साधारण माषाटीका) पाकेट साइज) सचित्र। पृष्ठ ३५२ मूल्य ''' 
श्रीमद् गवह्गीता-मूल, वाबीजी साइज २०२॥ इंच, पृष्ठ २९६) सजिल्द मूल्य 
भ्रीमद्भगवद्गीता-विष्णुसहसनामसहित, प्रष्ठ १९८) सचिन) मूह: 


* ५० 
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मंस्कृतकी कुछ मूल तथा सानुवाद पुस्तक 


श्रीमद्भगवद्दीता-तत्वविवेचनी-३४ ६८४ चित्र ४) समेत; मृह्य 7 #,०० 
श्रीमक्भगवद्गीता [ बड़ी [पृष्ठ ५०२ चित्र ४ सजित्द। मृद्ध.. ६.६५ 
ईशावास्योपनिषद्‌-सानुवाद; शांकरमाष्यसह्ित, सचित्र) पर४ ५७७ मूल्य .२० 
फेतोपनिषद्‌्-सानुवाद, शांकरमाष्यसहित, सचित्र) पृष्ठ १४३ मूल्य "५० 
कठोपनिषद्‌-सानुवाद, शांकरमाष्यसहित; सचित्र, पृष्ठ १७८) मूल्य. #«६ 
प्रश्नोपनिषद्‌-सानुवाद, शांकरमाष्यसहित, सचित्र) एुष्ठ १२८; मूह्य **'...४५ 
मुण्डकोपनिषदू-सानुवाद, शांकरभाष्यसहित, सचित्र; प्रष्ठ १२२; मृत्य. .४० 
माण्ड्रक्योपनिषद्‌ू-सानुवाद, शांकरमाष्यसहित, सचित्र, पृष्ठ २८५) रूल्य 2.०० 
ऐतरेयोपनिषद्‌-सानुवाद, शांकरमाष्यसहित) पृष्ठ १०४) मृत्य ५३७ 
तेत्तिरीयोपनिषद्‌-सानुवाद, शांकरमाप्यसहित) सचित्र) पृष् २५२३ 6 4.८१ 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌्-सानुवाद, शांकरभाष्यसहित, सचित्र पृष्ठ २६८) मूत्य. ४७ 
ईशावास्योपनिषद्‌-अग्वय तथा सरढ हिंदी-व्याख्यासदितः पृष्ठ १६) ११ । 

भ्रीमद्भागवतमहापुराण-दो खण्डाम,सटीक, पृ २०३ २-चित्र रंगीन * १५,०४७ 
श्रीमद्भागवतमहापुराण-मूल मोटा टाइप, पृष्ठ ६९२) चित्र 85 सजितद ॥० ६.०० 
ध्रीमद्भागवतमहापुराण-मूल; गुद्का; सजिद | पृद् >इ८, सचिन: मत्व ३,०७० 


५ 
रु 
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भीविष्णुपुराण-सानुवाद, पृष्ठ ६९४) चित्र ८; सजिद्द' मृत्य 6०० 
अध्यात्मरामायण-सानुवाद, पष्ठ ४००) सचित्र, कपडँकी जिलद: भूल्य. ३६०० 
पातअलयोगद्शन-मूछ, पृष्ठ २० मृत्य.. हक 
भ्रीदुर्गंसप्तशती-सानुवार) ४४ २४०५ सचिन: भूर जा] 
भ्रीदुगोसप्तशती-मूल) ४४ १५२) सच्ित्र, मूल्य हि 
लघुसिद्धान्तकौमुदी-( संस्कृतके विद्यार्थियोंके लिये ) पृट २६८५ मृल्य.._.७५ 
सूक्ति-सुधाकर-सुन्दर छोक-संग्रह, स|मुबाद, पृष्ठ २६६, मूह्य.. '''. ,६२ 


स्तोत्र॒रत्लावली-चुने हुए लोग) सानुवाद, सचित्र। पृष्ठ ३९०) मृरध ४० 
प्रमदर्शन-नारद भक्ति-सूत्रीकोीं विस्तृत टीका; सचिन) 7५ १९% धृत्य....३३ 
विषेक-चूडामणि-स नुबाद। सचित्र: प्र १८४) धूर के. 5 
भपरोक्षानुभूति-शहरस्वामिकृत सानुवाद) एृ४४ ४०) सचित्र) मूंत्प "२६४ 
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